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Vorrede. 

Meinen  Kommentar  zum  Hebräerbrief  möchte  ich  nicht  ohne 
ein  kurzes  Geleitwort  ausgehen  lassen.  Zu  meinem  Bedauern  hat 
das  Erscheinen  des  AVerkes  viel  länger  auf  sich  warten  lassen,  als 
ursprünglich  beabsichtigt  war.  Umfangreiche  historische  und 
philologische  Vorarbeiten  haben  sich  als  notwendig  erwiesen.  Auch 
ist  mir  die  im  Mangel  des  Augenlichts  begründete  Hemmung  recht 
empfindlich  zum  Bewußtsein  gekommen.  Ohnehin  stellt  der  He- 
bräerbrief den  Exegeten  vor  Probleme,  deren  Schwierigkeit  bei 
jeder  neuen  Durcharbeitung  nur  noch  spürbarer  wird.  In  der 
Sammlung  des  Materials  für  die  Auslegung  habe  ich  des  Guten 
vielleicht  zu  viel  getan.  Wer  dafür  kein  Interesse  hat,  kann  sich 
aber  durch  Ignorierung  der  Anmerkungen  leicht  helfen.  Die 
Textvarianten  habe  ich  in  ziemlich  großem  Umfang  dargeboten, 
weil  zur  Zeit  keine  einzige  Ausgabe  des  N.  T.  mit  annähernd  voll- 
ständigem Apparat  existiert.  Die  philologischen  Belege  sind  neben 
der  griechischen  Bibel  so  weit  als  möglich  der  jüdisch-hellenistischen 
Literatur  entnommen.  Philo  habe  ich  nach  der  Ausgabe  von 
Cohn- Wendland,  Josephus  nach  Niese  citiert,  daneben  aber  auch 
die  ältere  Zählung  beigegeben.  Bei  Philo  verweisen  die  in  Klam- 
mern beigefügten  Ziffern  auf  die  Kapitel  der  Kichterechen  Aus- 
gabe. Die  Titel  von  Zeitschriften  und  Sammelwerken  sind  meist 
mit  den  in  Haucks  Realencyklopädie  verwendeten  Abkürzungen 
angeführt.  Dem  Herrn  Herausgeber  und  dem  Herrn  Verleger  sage 
ich  auch  an  dieser  Stelle  meinen  herzlichsten  Dank  für  die  freund- 
liche Rücksicht,  die  sie  mir  stets  haben  zuteil  werden  lassen.  Nicht 
minder  danke  ich  den  jungen  Freunden,  die  mir  in  hingebender 
und  selbstverleugnender  Treue  Auge  und  Hand  bei  der  Arbeit  zur 
Verfügung  gestellt  haben.  Es  sind  dies  die  Herren  Pastor  W.  Neil, 
Lic.  S.  Gengnagel,  cand.  H.  Wilhelmi  und  cand.  R.  Heuser.  Der 
letztere  hat  auch  zusammen  mit  meiner  Frau  die  Korrektur  der 
Druckbogen  besorgt. 

Basel,  den  15.  Februar  1913. 

Der  Verfasser. 
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§  1.  Der  Hebräerbrief  in  der  alten  Kirche.  Bei 
der  Spärlichkeit  der  Angaben,  welche  der  Hb  in  direkten  Aus- 
sagen oder  beiläufigen  Andeutungen  über  seine  Entstehungsverhält- 
nisse macht,  ist  es  angemessen,  zuerst  in  der  patristischen  Literatur 
■den  Spuren  seiner  Verbreitung  und  Schätzung  wie  den  Traditionen 
über  Verfasser  und  Leserkreis  nachzugehen.  Freilich  kann  hier 
nicht  mehr  als  eine  kurze  Skizze  der  Überlieferungsgeschichte  ge- 
boten werden  ^).  Der  Hb  gehört  zu  den  am  frühesten  bezeugten 
Büchern  des  NT,  wenn  er  auch  bis  nach  der  Mitte  des  2.  Jahr- 
hunderts nirgends  ausdrücklich  angeführt,  sondern  nui"  gelegentlich 
verwertet  wird.  Besonders  deutlich  ist  seine  Benützung  in  der 
ältesten  Literatur  der  abendländischen  Kirche.  In  dem  Schreiben, 
welches  Clemens  96  im  Auftrag  der  römischen  Gemeinde  nach 
^orinth  richtete,  wird  der  Hb  so  reichlich  ausgebeutet,  daß  über 
-die  Abhängigkeit  des  Clem.  vom  Hb  kein  Zweifel  bestehen  kann  ^. 
Weniger  handgreiflich,  aber  im  ganzen  doch  unverkennbar  ist  die 
Bezugnahme  auf  den  Hb  im  Hirten  des  Hermas,  bei  Justin  und 
in  dem  Brief  des  Valentinianers  Ptolemaeus  an  Flora  **).  Bei 
Theodot,  dem  Geldwechsler,  bilden  Aussagen  des  Hb  sogar  schon 
■den  Ausgangspunkt  seiner  christologischen  Spekulationen  *).  Im 
Orient  lassen  sich  in  der  frühesten  Zeit  die  Spuren  der  Benützung 
nicht  mit  gleicher  Sicherheit  nachweisen,  immerhin  fehlt  es  an  solchen 
nicht  '^). 

')  Cf  die  ausführliche  Darstellung  bei  Bleek,  Der  Brief  an  die  Hebräer 
I  S.  31  ff.  82ff. ;  Overbeck,  Zur  Geschichte  des  Kanons  1880  S.  1—70; 
Leipoldt,  Geschichte  des  ntl  Kanons  1 1907,  S.  219—282,  besonders  Th.  Zahn, 
Einleitung  in  das  NT  IP  §  45,  auch  Geschichte  des  ntl  Kanons  I  u.  II  an 
•den  im  Folgenden  citierten  Stellen. 

*)  Cf  1  Clem.  36  mit  Hb  1.  2:  1  Clem.  17  mit  Hb  11,  dazu  Zahn  GK 
I  S.  963  f. 

")  Cf  Zahn,  Der  Hirt  des  Hermas  1868  S.  439-452;  GK  I  8.576—579: 
S.  745.  759. 

*)  Cf  die  Erklärung  von  Hb  7  unten  S.  178  A  80;  Zahn  GK  I  S.  294 
bis  297.  Ob  freilich  Theodot,  wie  Zahn  annimmt,  den  Hb  dem  PI  zuge- 
schrieben hat,  ist  unsicher. 

*)  Cf  die  Charakterisierung  Christi  als  Hoherpriester  Ign.  Phüad.  9,  1 ; 
Polyk.  ad  Phil.  12,  2,  dazu  Zahn  GK  I  S.  965,  ferner  die  Anspielung  auf 
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Ausdrücklich  citiert  wird  der  Hb  seit  dem  Ende  des  2.  Jahr- 
hunderts und  zwar  regelmäßig  unter  dem  Titel  Ttgog  'EßQaiovg, 
Diese  durch  die  ältesten  Hss.  und  Verss.  bezeugte  Aufschrift  be- 
gegnet  schon  bei  Clemens  von  Alexandria  und  Tertullian,  obwohl 
die  beiden  Kirchenlehrer  in  bezug  auf  die  Autorschaft  des  Briefe?^ 
verschiedenen  Traditionen  folgen.  Die  Einheitlichkeit  der  Über- 
lieferung in  diesem  Punkt  wäre  leicht  verständlich,  wenn  die  Auf- 
schrift dem  Briefe  schon  von  dessen  Vf  beigegeben  worden  wäre. 
Allein  davon  kann  keine  Kede  sein.  Die  augenfällige  Überein- 
stimmung mit  den  Aufschriften  der  paulinischen  Briefe  ttqoq 
'Pu)f.iaiovg  usw.  macht  es  soviel  wie  gewiß,  daß  jener  Titel  dem 
Briefe  vorgesetzt  wurde ,  als  man  denselben  der  Sammlung  der 
Paulusbriefe  beifügte.  Mit  ihnen  wird  der  Hb  in  Beziehung 
zu  dem  werdenden  NT  der  Kirche  getreten  sein.  In  welchem 
Sinne  der  Sammler  dem  Briefe  den  Titel  ngbg  'Eßgaioig  voran- 
gestellt hat,  ist  nicht  ohne  weiteres  sicher.  Die  Analogie  mit  den 
Pardinen  legt  die  Vermutung  nahe,  es  solle  damit  die  Christenheit 
eines  Ortes  oder  einer  Provinz  bezeichnet  sein.  Aber  die  Be- 
hauptung, daß  ^Eßgaloi  je  Name  der  Juden  oder  Judenchristen 
einer  bestimmten  Landschaft ,  etwa  Palästinas,  gewesen  sei ,  ist 
schlechterdings  nicht  zu  erweisen.  'Eßgaloi  heißen  entweder  die 
aramäisch  redenden  Juden  und  Judenchristen  im  Unterschied  von 
den  'EkXrjViOTai,  den  Juden  und  Judenchristen  griechischer  Zunge,, 
oder  aber  die  Juden  bzw.  Judenchristen  im  Gegensatz  zu  den 
Heiden  und  Heidenchristen  ^).  Zur  Charakterisierung  der  Adres- 
saten nach  ihrer  Sprache  kann  die  Aufschrift  Tigog  ^Eßgaiovg  an 
der  Spitze  eines  griechisch  geschriebenen  Briefs  schwerlich  ge- 
dient haben.  Demnach  bleibt  nichts  anders  übrig,  als  daß  sie  die 
zweifellos  christlichen  Leser  als  geborene  Juden  hat  kennzeichnen 
wollen.  So  gemeint  gibt  sie  keine  Kunde  über  den  Wohnort  der 
Leser.  Wahrscheinlich  beruht  sie  gar  nicht  auf  Überlieferung, 
sondern  reproduziert  nur  den  Eindruck,  welchen  der  Sammler  der 
ntl  Briefe  aus  dem  Inhalt  des  Schreibens  über  die  religiös-nationale 
Herkunft  der  Leser  erhalten  hatte.  Freilich  ist  damit  nicht  ge- 
sagt ,  daß  die  Aufschrift  späterhin  so  verstanden  wurde ,  wie  sie 
ursprünglich  gemeint  war.  Clemens  Alex,  (bei  Euseb.  h.  e.  VI 
14,  2)    entnahm    dem    Titel   TtQog   'Eßgaiovg,    daß   der  Brief   für 

Hb  6,  12—14  in  dem  Brief  des  Pinytus  von  Kuossus  an  Diouysius  von 
Korinth  bei  Kuseb.  bist.  eccl.  IV  23,  8.  Fraglich  ist  die  Bezugnahme  auf 
Hb  1,  14  bei  AthenagoraH  snpplic.  10,  ebenso  die  Anspielung  auf  verschiedene 
Stellen  des  Hb  bei  Theophil,  ud  Autolycum  (Zahn  GK  I  S.  299  A  2). 

•)  In  nationalem  Sinn  zur  Bezeichnung  des  Juden  steht  'K,iontoi  z.  B. 
2  Mkk  7,  81 ;  11,  18;  16,  87;  4  Mkk  4,  11;  5,  2.  4;  8,  2;  9,  6.  18;  17,  9,  dti- 
geffen  in  spracbgetcbichtlichem  fSinu  zur  Benennung  des  aramäisch  Kedenden 
s.  B.  AG  6, 1 :  Joe.  c.  Ap.  1 167  (22).  Cf  die  umfassenden  Belege  bei  Zahn 
Anl.  II*  »  tf  A  4  8.  1^1  f. 
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hebräisch  redende  Judenchristen  bestimmt  gewesen  sei.  Unter 
dieser  Voraussetzung  lag  es  am  nächsten,  die  Adressaten  in  Palästina 
zu  suchen.  Aber  auch  wenn  man  TtQog  ^EßqaiovQ  richtig  auf  die 
Judenchristen  im  allgemeinen  deutete,  konnte  sich  die  Vermutung 
der  palästinensischen  Adresse  leicht  einstellen ,  da  Judenchristen 
nirgends  sonst  so  ausschließlich  und  in  so  kompakter  Masse  bei- 
sammen saßen  wie  in  Palästina.  Es  wird  also  ebenfalls  bloß  eine 
Schlußfolgerung  aus  der  Aufschrift  sein,  wenn  Pantaenus,  Ephräm, 
Chrysostomus,  Theodoret  u.  a.  den  Brief  als  ein  an  die  Juden- 
christen des  hl.  Landes  gerichtetes  Schreiben  betrachten. 

Auch  zu  einer  Konjektur  über  den  Vf  scheint  die  Aufschrift 
des  Hb  und  seine  Angliederung  an  die  paulinischen  Briefe  den 
Anlaß  gegeben  zu  haben.  Die  Tradition  der  alexandrinischen 
Kirche  hat,  soweit  wir  sie  zurückverfolgen  können ,  den  Apostel 
Paulus  als  Autor  genannt ').  Bereits  Pantaenus  geht  von  der 
paulinischen  Herkunft  des  Briefes  als  von  einem  sicheren  Datum 
aus.  Das  auffallende  Fehlen  eines  Verfassernamens  an  der  Spitze 
erklärt  er  sich  auf  seine  Weise :  Paulus  habe  seineu  Namen 
verschwiegen,  weil  Jesus  selbst  als  Apostel  des  Allmächtigen  zu 
den  Hebräern  gesandt  worden  sei ,  er  dagegen  als  Apostel  der 
Heiden  mit  seinem  Schreiben  an  die  Hebräer  ein  Übriges  getan 
habe.  Clem.  gibt  eine  andere  Erklärung  für  das  Fehleu  der 
Autorbezeichnung :  PI  habe  wegen  der  bei  den  Hebräern  gegen  ihn 
vorhandenen  Vorurteile  seinen  Namen  weggelassen.  Die  augenfällige 
stilistische  Verschiedenheit  des  Hb  von  den  Briefen  des  Heiden- 
apostels sucht  Clem.  mit  der  Überlieferung  von  der  paulinischen 
Herkunft  durch  die  Annahme  auszugleichen,  PI  habe  den  Hebräern 
hebräisch  geschrieben  und  Lukas  habe  den  Brief  ins  Griechische 
übersetzt,  wie  die  Übereinstimmung  der  Sprachfarbe  mit  der  AG 
erkennen  lasse.  Origenes  tritt  ebenfalls  für  die  Überlieferung  von 
der  Abfassung  des  Hb  durch  PI  ein.  Die  Übersetzungshj-pothese 
des  Clem.  erwähnt  er  dagegen  nicht,  sondern  stellt  für  die  auch  von 
ihm  stark  empfundene  Stildifferenz  des  Hb  gegenüber  den  Paulus- 
briefen eine  neue  Erklärung  auf:  PI  habe  nur  die  Gedanken 
geliefert,  die  Komposition  und  die  Stilisierung  des  Briefes  sei  das 
AVerk  eines  Unbekannten.  Von  der  Überlieferung  würden  Clemens 
E-omanus  und  Lukas  hierfür  genannt.  Wenn  aber  eine  Gemeinde  den 
Brief  für  (unmittelbar)  paulinisch  halte,  so  solle  sie  auch  bei  dieser 
(kritisch  angesehen  nicht  ganz  richtigen)  Meinung  in  gutem  Rufe 
stehen.  Die  letzte  Äußerung  erweckt  den  Eindruck,  die  alexandri- 
nische  Kirche  habe  mit  ihrer  Ansicht  von  der  paul,  Herkunft  des  Hb 
ziemlich  aliein  gestanden.  Doch  wenn  der  große  Gegner  des  Orig. 
Methodius  von  Olympos  den  Brief  mit  nicht  geringerer  Zuversicht 


")  Cf  Eus.  h.  e.  VI  14,  1—4;  25,  11—14,  dazu  Zahn  GK  I  S.  283—288. 
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als  jener  als  paulinisch  behandelt  ^),  wenn  ferner  die  griechische 
und  die  sjTische  Kirche  des  4.  Jahrhunderts  fast  durchweg  der- 
selben Ansicht  huldigen  sogar  ohne  die  Restriktionen  eines  Cleni. 
und  Orig.,  so  fragt  man  sich,  ob  der  Einfluß  des  Letzteren  genügt 
hat,  um  diese  Wirkung  zu  erzielen,  oder  ob  nicht  vielmehr  die 
paulinische  Herkunft  des  Briefes  auch  außerhalb  Alexandrias  im 
3.  Jahrhundert  bereits  da  und  dort  herrschende  Anschauung  ge- 
worden war.  In  Alexandria  und  Syrien  war  man  von  der  Autor- 
schaft des  PI  so  fest  überzeugt ,  daß  der  Hb  in  der  Sammlung 
der  Paulinen  seine  Stellung  unmittelbar  hinter  den  Hauptbriefen 
erhielt  ^),  Kritische  Bedenken  einzelner  Arianer  vermochten  die 
dauernde  Anerkennung  des  Hb  als  eines  Paulusbriefes  nicht  zu 
verhindern. 

Im  Abendland  ist  der  paulinische  Ursprung  des  Hb  während 
des  2.  und  3.  Jahrhunderts  konsequent  abgelehnt  worden.  Euseb 
(h.  e.  III  3,  5 ;  VI  20,  3)  bezeugt  das  von  der  römischen  Kirche 
wiederholt  und  erwähnt,  daß  Gaius  von  Rom  nur  13  Paulusbriefe 
zähle.  Der  Kanon  Muratori  schweigt  vom  Hb  ^^).  Bei  Cyprian 
findet  sich  kein  Citat  aus  ihm.  Irenaeus  und  Hippolyt  verraten 
zwar  mannigfach  Bekanntschaft  mit  dem  Briefe ,  seine  Abfassung 
durch  PI  bestreiten  dagegen  beide  ausdrücklich  ^^).  Es  läßt  sich 
also  auch  in  dieser  Periode  im  Abendland  eine  hohe  Schätzung 
des  Briefes  beobachten,  die  mit  der  entschlossenen  Ablehnung  seiner 
pauUnischen  Autorschaft  in  eigentümlichem  Kontrast  steht,  zumal 
der  Hb  im  Occident  gar  kein  oder  höchstens  ein  ganz  lockeres 
Verhältnis  zum  NT  gehabt  zu  haben  scheint.  Viel  verständlicher 
als  bei  anonymer  Überlieferung  des  Briefes  wäre  der  häufige  Ge- 
brauch desselben ,  wenn  man  ihn  als  ein  dem  apostolischen  Zeit- 
alter angehöriges  und  von  einem  anerkannten  Lehrer  jener  Zeit 
verfaßtes  Schriftstück  meinte  ansehen  zu  dürfen. 

In    der    Tat   taucht    im   Abendland    eine    Tradition    über    den 


*)  Cf  N.  Bouwetsch,  Die  Theologie  des  Methodius  v.  Olympos  (Abhandl. 
der  Göttinger  Gesellsch.  der  Wiss.,  phil.-hist.  Klasse  N.  F.  7,  1  1903)  S.  142. 

•)  Über  die  Stellung  des  Hb  im  Kanon  der  syrischen  Kirche  cf  Zahn 
OKI  8.  879.  886 f.;  W.  iiauer,  Der  Apostolos  der  Syrer  1903,  S.  24—30. 

'")  Die  Annahme,  uuter  der  1.  G3ff.  erwähnten  epistula  ad  Alexan- 
drinoH  sei  der  Hb  zu  verstehen,  hat  gegen  sich,  daß  dieser  nicht  aub  nomine 
Pauli  erdichtet  ist  und  zwar  ad  haeresem  Marcionia,  wie  der  Fragmentist 
von  dem  Alexandrinerbrief  behauptet.  (Cf  Hesse,  Das  Muratorischc  Frag- 
ment 1H7.H  S.  202-212;  Zahn  GK  II  S.  85 f.)  Man  müüte  also  annehmen, 
der  Frugmentist  habe  gewuüt,  daß  der  Hb  anderwärts  für  paulinisch  gelte 
and  habe  gedankenlos  auch  auf  dessen  Inhalt  Übertragen,  was  er  über  den 
Laodicenerbrief  meinte  aussagen  zu  können.  Aber  auch  dann  noch  würde 
et  Sebwierigkeit  machen,  dal)  der  Hb  hier  unter  einem  ganz  anderen  Titel 
aaftaucbte  als  unter  dem  allein  bezeugten  ad  Ilebraeos. 

")  Cf  Zahn  GK  I  S.  296—298;  Bonwetsch,  Studien  zu  den  Kommentaren 
HippoljU  zum  Buch  Daniel  u.  Hohenliede  (Texte  u.  Unters.  Bd.  16  Heft  2) 
1897  8.  2o. 
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Vf  des  Hb  auf,  die  nicht  auf  einen  ganz  engen  Bezirk  beschränkt 
gewesen  sein  kann.  TertuUian  citiert  in  seiner  c.  220  verfaßten 
Schrift  de  pudicitia  20  die  Stelle  Hb  6,  4 — 8  mit  den  Worten : 
y^olo  tarnen  ex  redundantia  aliciiius  etiam  comitis  apostokmon 
Testimonium  superducere  •  •  •  .  Extat  enim  et  Barnabae  iitulus  ad 
Hehraeos,  a  deo  satis  audwati  viri  •  •  •  .  Et  täiqiie  receptior  apud 
ecdesias  epistola  Barnabae  illo  aponrypho  Pastore  moechorum.  Wenn 
Tert.  das  Zeugnis  des  Hb  als  eine  Art  von  Anhang  dem  vorher 
geführten  Schriftbeweis  hinzufügt,  so  hat  er  den  Hb  nicht  als  Be- 
standteil seines  NT  gekannt.  Dennoch  schreibt  er  ihm  kirchliche 
Geltung  zu,  wenn  er  behauptet,  derselbe  erfreue  sich  in  den  Kirchen 
verbreiteterer  Anerkennung  als  der  Hirte  des  Hermas.  Man  wird 
aus  den  Worten  Tert. 's  zunächst  den  Schluß  ziehen ,  in  ein- 
zelnen Kirchen  habe  der  Hb  unter  dem  Titel  Bartiabae  episttda 
ad  Hehraeos  einen  Bestandteil  des  NT  gebildet.  Zahn*^  ver- 
mutet, es  sei  das  in  den  montanistischen  Gemeinden  Klein- 
asiens der  Fall  gewesen.  Indes,  dagegen  spricht  daß  Tert.  nicht 
erst  als  Montanist  vom  Hb  Gebrauch  gemacht  hat.  Schon  in  seiner 
zwischen  198  und  203  verfaßten  Schrift  de  oratione  c.  26  ver- 
wendet er  ihn,  allerdings  ohne  ihn  ausdrücklich  zu  citieren.  Bei 
seinem  anerkannt  weiten  Gesichtskreis  konnte  er  leicht  davon 
Kenntnis  haben ,  daß  der  Hb  in  den  Kirchen  des  Morgenlandes. 
Alexandrias  und  wohl  auch  Kleinasiens ,  zum  NT  gehörte ,  und 
dazu  stimmt,  daß  er  ihn  unter  dem  Titel  ad  Hehraeos  citiert  ge- 
rade wie  Clem.  Alex.  Im  Morgenland  hat  man  freilich  den  Brief 
nicht  dem  Barn.,  sondern  dem  PI  zugeschrieben  und  als  Bestand- 
teil der  Sammlung  paulinischer  Briefe  gekannt.  Die  Bamabas- 
tradition ,  denn  um  eine  solche,  nicht  um  eine  persönliche  Ver- 
mutung Tert. 's  handelt  es  sich ,  muß  also  Tert.  anderswoher 
erhalten  haben  und  zwar  am  ehesten  aus  Rom.  Dort  kannte  und 
schätzte  man  den  Hb,  was  mit  der  Zurückführung  desselben  auf 
Barn.,  den  Gefährten  der  Apostel,  in  vollem  Einklang  stände,  aber 
man  betrachtete  ihn  nicht  als  kanonisch.  Dieselbe  Stellung  nimmt 
Tert.  zu  dem  Briefe  ein,  indes  da  es  ihm  paßt,  Hb  6,  4 — 8  gegen 
die  Bußlehre  des  Hermas  ins  Feld  zu  führen,  erinnert  er  immer- 
hin daran,  daß  der  in  seinem  äußeren  Buchtitel  ad  Hehraeos  über- 
schriebene  Brief,  welchen  er  selbst  als  Werk  des  Barn,  kennt,  in 
weiteren  Kreisen  der  Kirche  kanonisches  Ansehen  genießt  als  der 
Hirte  des  Hermas.  Mit  dieser  Auffassung  der  Angabe  Tert. 's 
wird  man  vielleicht  am  ehesten  der  Tatsache  gerecht ,  daß  Tert. 
nicht  der  einzige  Abendländer  ist,  bei  dem  die  Barnabastradition 
begegnet.  In  den  von  Batiffol  unter  dem  Titel  „Tractatus  Origenis 
de   libris  ss.  scripturarum"  Paris    1900    publizierten   Predigten    in 


")  GK  I  S.  293 f.;  cf  überhaupt  S.  290 ff. 
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lateinischer  Sprache  findet  sich  tract.  10  S.  108  hinter  einem  aus- 
drücklich auf  PI  zurückgeführten  Citat  aus  Rm  12,  1  eine  Ver- 
weisung auf  Hb  13,  15  mit  den  Worten:  Sed  et  smictissimus 
Bamabas:  Per  ipsnni  offerinnis,  inquit,  Deo  laiidis  hosHam  labioritm 
conßientiiim  nomini  eins.  Die  Kontroverse  über  den  Verfasser 
der  Tractatus  hat  zu  dem  Resultat  geführt ,  daß  Gregor  von 
Eliberis  (-J-  nach  392)  mit  hoher  Wahrscheinlichkeit  als  Urheber 
dieser  Predigten  gelten  kann^^).  Daß  Gregor  bei  seiner  Ver- 
wertung von  Hb  13,  15  von  Tert.  abhängig  sei,  wird  niemand 
behaupten ;  die  Beurteilung  des  Hb  ist  jedoch  ganz  dieselbe  wie  bei 
dem  großen  Afrikaner.  Barn,  wird  ohne  alle  Bedenken  als  Vf 
des  Hb  vorausgesetzt,  der  Brief  selbst  aber  nur  zur  Ergänzung 
des  vorher  durch  ein  Citat  aus  PI  geführten  Schriftbeweises  ge- 
braucht ^*).  Wenn  somit  der  Hb  am  Ende  des  4.  Jahrhunderts 
in  Spanien  wie  am  Anfang  des  3.  Jahrhunderts  in  Nordafrika  ein- 
zelnen Kirchenschriftstellern  als  ein  Werk  des  Barn,  bekannt  war, 
so  ist  Rom  der  wahrscheinlichste  Ausgangspunkt  dieser  Tradition, 
Ob  Filastrius  von  Brescia  haer.  89  (verfaßt  spätestens  391)  noch 
gleichzeitige  Schriftsteller  im  Auge  hat,  wenn  er  versichert :  Swd 
aliiy  qui  ejnstolam  Pauli  ad  Hebraeos  non  adservnt  esse  ipsms,  sed 
dieunt  aut  Barnabe  esse  apostoli  auf  Clementis  etc.,  läßt  sich  nicht 
mit  Sicherheit  entscheiden.  Dagegen  kramt  Hieronymus  mit  seinen 
bezüglichen  Notizen  (vir.  illustr.  5;  ep.  129,  3  ad  Dardan.)  nur 
antiquarische  Gelehrsamkeit  aus  und  dies  noch  verkehrt  genug. 
Mehr  Gewicht  hätte,  daß  in  2  Katalogen  ntl  Bücher  bzw.  Autoren 
Barn,  als  Vf  einer  Schrift  des  NT  erwähnt  wird,  falls  sich  nur  deren 
abendländischer  Ursprung  feststellen  ließe  und  zu  erweisen  wäre, 
daß  mit  der  Schrift  des  Barn,  wirklich  der  Hb,  nicht  das  in  der 
alexandrinischen  Kirche  unter  dem  Namen  des  Barn,  verbreitete 
Lehrschreiben  gemeint  sei  ^'').     Doch  wie  es  sich  auch    mit    diesen 


•*)  Cf  Morin,  Kerne  d'histoire  et  de  litterature  relig.  V.  1900  S.  145 
bis  161 ;  A.  Wilmart,  Les  tractatus  sur  le  Cantique  attribuC'S  ä  Gregoire 
d'Elvire  im  Bulletin  de  litterature  ecclesiastique  Paris  Lecoffre  1906  No.  8.  9. 
S.  233—299. 

'*)  Sonst  begegnen  in  den  Tractatus  nur  unsichere  Anspielungen  an 
den  Hb  cf  tract.  4  S.  37,  wo  die  Bezugnahme  auf  Hb  7,  1—10  möglich  ist, 
dagegen  liegt  tract.  19  8.  200  f.  wohl  nur  eine  Kombination  von  Saeh  3,  1 
mit  Ps  110,  4  vor.  In  den  übrigen  wahrscheinlich  für  Gregor  von  Eliberis 
in  AnKprucb  zu  nehmenden  Schriften  wird  der  Hb  nirgends  citiert,  so  in 
(Phoebiiilius),  de  tide  orthodoxa  contra  Arianes  (Migne  S.  L.  XX  S.  31—50) 
und  in  d«.'n  tractatus  de  epitalamio  (Bibliotheca  Anecdotorum  ed.  G.  Heine 
pwt  1  184«,  S.  132—166). 

")  Mehr  Unsicherheit  als  Aufklärunc;  bringt  ein  merkwürdiges  Ver- 
leichnii  der  Bttcber  des  NT.  welches  De  Bruyne  in  der  Kevue  Beu6dictine 
1906  8.  82  ff.  VOM  einem  Coa.  Ambros.  des  11.  Jahrhunderts  veriiffentlicht 
hat.  Der  erste  Teil  deuelben  lautet:  Canones  novi  textammti  primus 
I'etrua  $erip$it,  necundui  JacohM»,  tertiii*  MatheuH,  quartus  Judatt,  quintun 
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unsicheren  Zeugnissen  verhalten  mag,  unter  allen  Umständen  steht 
fest,  daß  der  Hb  im  3.  und  4.  Jahrhundert  in  verschiedenen  abend- 


Faulus,  sextus  ßarnabns,  septimus  Lucas,  octavus  Marcun,  nonus  Johannes. 
Deutlich  ist,  daß  der  Vf  dieses  Kataloges  nicht  sowohl  die  Bücher  des  NT 
aufzählen  als  die  chronologische  Folge,  in  welcher  die  Autoren  des  NT  ge- 
schrieben haben,  fixieren  will.  Dabei  fällt  auf,  daß  hier  Bani.  als  Verfasser 
einer  ntl  Schrift  genannt  wird.  De  Bruyne  schließt  aus  dem  Umstand,  daß 
der  sogenannte  Barnabasbrief  im  Abendland  keine  Beziehungen  zum  NT 
gehabt  hat,  im  Zusammenhalt  mit  der  Stellung,  welche  Barn,  iu  dem  Ver- 
zeichnis zwischen  PI  und  dem  Paulusschüler  Lukas  einnimmt,  Barn,  müsse 
als  Vf  des  Hb  erwähnt  sein.  Diese  Folgerung  wäre  gerechtfertigt,  wenn 
von  vornherein  feststände,  daß  das  Verzeichnis  abendländischer  Provenienz 
und  nicht  etwa  Übersetzung  und  Bearbeitung  einer  griech.  Vorlage  sei. 
Das  Eigentümlichste  ist  die  Ordnung  der  Evv  Mt  Lc  Mc  Jo.  Sie  findet 
sich  so  bei  Ambrosiaster  in  den  quaest.  ad  NT  ser.  2,  2  (C.  S,  E.  L  Bd  50 
app.  IV  S.  130 f.),  aber  dort  mit  der  ausdrücklichen  Bemerkung:  evangelium 
ordinatione  colligihir  magis  quam  tempore.  Dagegen  vertritt  Clem.  Alex. 
nach  Eus.  h.  e.  VI  14,  5—7  und,  soviel  wir  wissen,  nur  er  die  Meinung, 
die  Evv.  seien  in  der  durch  das  Verzeichnis  angegebenen  Folge  entstanden. 
Legt  das  den  Gedanken  nahe,  der  Katalog  gehe  irgendwie  auf  Clem.  zurück, 
so  macht  doch  wieder  stutzig,  daß  Petrus  als  erster  unter  den  Verfassern 
des  NT  genannt  wird.  In  der  Keihe  der  kathol  Briefe  nimmt  1  Pt  zwar 
nicht  ausschließlich,  aber  vorwiegend  in  abendländischen  Verzeichnissen  die 
erste  Stelle  ein,  und  Rufin  expos.  symb.  86  ordnet  die  kathol.  Briefe  gerade 
so,  wie  in  dem  obigen  Verzeichnis  deren  Autoren  aufeinander  folgen.  Das 
führt  indes  nicht  auf  eine  richtige  Spur,  denn  abgesehen  davon,  daß  Enfiu 
bei  seiner  Anordnung  von  einer  griech.  Vorlage  abhängig  sein  kann,  stimmt 
seine  Zusammenorduung  der  ntl  Bücher  sonst  durchaus  nicht  mit  der  des 
obigen  Verzeichnisses;  insbesondere  schreibt  er  den  Hb  nicht  dem  Barn., 
sondern  dem  PI  zu.  In  bezug  auf  die  Verfasser  der  kathol.  Briefe  befindet 
sich  aber  auch  das  Verzeichnis  scheinbar  in  einem  Selbstwiderspruch. 
Während  es  nämlich  iu  seinem  ersten  Teil  Pt  als  ersten,  Jk  als  zweiten 
Autor  anführt,  wirft  es  in  seinem  zweiten  Teil  die  Frage  auf:  Quare  primns 
Jacobus  in  oi-dine  epistularum  ponitur  cum  jjrimus  Petrus  in  ordine  cananis 
scripsit?  Der  Vf  des  Verzeichnisses  hat  demnach  in  seiner  Sammlung 
kathol.  Briefe  den  Jk  an  erster  Stelle  vorgefunden  und  fragt  sich,  wie  das 
damit  übereinstimme,  daß  doch  Pt  zuerst  geschrieben  habe.  Seine  Antwort 
berührt  uns  hier  nicht,  zumal  sie  in  verderbtem  Text  überliefert  ist.  Wenn 
er  aber  den  Jk  in  seinem  NT  an  der  Spitze  der  kathol.  Briefe  gefunden 
hat,  so  kennt  er  diese  Briefe  in  derselben  Ordnung,  wie  sie  mit  den  meisten 
Orientalen  und  der  Vulg.  wahrscheinlich  auch  Clem.  in  den  Hypotyposen 
(cf  Zahn  GK  I  S.  322  A  1)  gestellt  hatte.  Nur  der  Platz,  den  Barn,  ein- 
nimmt, ist  ein  anderer,  und  eben  das  kann  zu  der  Vermutung  führen,  der 
Vf  des  Verzeichnisses  denke  an  den  Autor  des  Hb,  nicht  an  den  des  soge- 
nannten Barnabasbriefes.  Allein  das  Verzeichnis  will  ja  die  chronologische 
Folge  nachweisen,  in  welcher  die  ntl  Schriftsteller  ihre  Schriften  haben  aus- 
gehen lassen,  und  da  kann  Barn,  nicht  die  letzte  Stelle  einnehmen  wie  in 
den  Hypotyp.  des  Clem.  Nach  der  Überlieferung  der  alten  Kirche  konnte 
niemand  anders  als  Jo  den  Reigen  der  ntl  Autoren  schließen,  wogegen 
Barn,  sehr  passend  seine  Stelle  zwischen  PI  und  Lc  angewiesen  erhielt.  Es 
spricht  also  alles  dafür,  daß  wir  hier  eine  Tradition  vor  uns  haben,  die  in 
letzter  Linie  auf  Clem.  Alex,  zurückreicht,  dessen  Hypotyp.  bekanntlich 
auf  Cassiodors  Veraulassung  ins  Lateinische  übersetzt  worden  sind.  Ver- 
hält es  sich  so,  dann  kann  mit  Barn,  nur  der  Vf  des  Barnabasbriefes  ge- 


XIV  Einleitung. 

läindischen  Provinzen  als  Brief  des  Barn,  überliefert  war.  Daneben 
war  er  auch  als  anonyme  Schrift  im  Umlauf,  aber  Kirchenlehrer 
wie  Iren,  und  Hippel,  mögen  doch  die  Barnabastradition  gekannt 
haben ,  wenn  das  auch  nicht  zu  beweisen  ist.  Ein  Autorname, 
der  nicht  in  der  Grußüberschrift  stand,  sondern  nur  nebenher  über- 
liefert wurde,  vielleicht  nicht  einmal  durch  den  äußeren  Buchtitel, 
entbehrte  einer  gesicherten  Stellung  in  der  Tradition.  Aus  den 
Tatsachen  der  Kanon-  und  IJberlieferungsgeschichte  läßt  sich  weder 
für  noch  wider  die  Autorschaft  des  Barn,  ein  entscheidendes 
Argument  gewinnen.  Nur  der  Brief  selbst  kann  darüber  Auf- 
schluß geben,  ob  die  in  gewissen  Kreisen  des  Abendlandes  über- 
lieferte Kunde  über  den  Vf  bloß  auf  Vermutung  beruht  oder  eine 
richtige  Erinnerung  erhalten  hat. 

Die  Anerkennung  des  Hb  als  eines  Paulusbriefes  vollzog  sich 
im  Abendland  nur  sehr  allmählich.  In  Nordafrika  zählt  um  360 
der  Canon  Mommsenianus  13  Paulinen  und  erwähnt  den  Hb  gar 
nicht,  ebensowenig  citiert  ihn  Optatus  von  Mileve  (370 — 385).  Der 
sogenannte  Ambrosiaster  erklärt  in  seinem  Kommentar  zu  PI  (370 
bis  375)  nur  13  Briefe,  schließt  also  den  Hb  aus,  obwohl  er  ihn 
kennt  und  gelegentlich  verwertet  ^^).  In  den  lateinischen  Kapitel- 
verzeichnissen und  Prologen  zu  den  paulinischen  Briefen  ist  der 
Hb  ursprünglich  nicht  berücksichtigt ,  sondern  erst  später  nach- 
getragen worden^').  Selbst  ein  Ambrosius  (-|- 397),  der  ihn  reich- 
lich   gebraucht ,    citiert    ihn    meistens    anonym    und    nur    selten  als 


meint  sein.  Anders  läge  die  Sache,  wenn  das  Verzeichnis  im  Abendland 
entstanden  wäre.  Die  feste  Stellung,  welche  Jk  darin  einnimmt,  würde 
nicht  gestatten,  seine  Abfassung  in  eine  frühere  Zeit  als  iu  das  Ende  des 
4.  Jahrhunderts  zu  verlegen.  Daun  bliebe  natürlich  die  Möglichkeit,  dafcl 
bei  Barn,  an  den  Autor  des  Hb  gedacht  sei,  aber  mehr  als  eine  Möglichkeit 
wäre  das  nicht.  Um  das  Ende  des  4.  .lahrhunderts  war  auch  schon  die 
lat.  Version  des  ßarnabasbriefes  vorhanden,  die  wahrscheinlich  von  dem 
gleichen  Übersetzer  herstammt  wie  die  des  Jk.  So  bliebe  vollkommen 
Kaum  für  die  Möglichkeit,  daU  die  überlieferten  Verfasser  dieser  beiden 
Briefe  irgendwo  im  Abendland  miteinander  einem  Verzeiclinis  ntl  Schrift- 
steiler  emgereiht  worden  wären.  —  Ganz  ähnlich  verhält  es  sich  mit  dem 
Catalogos  Claromontanus.  Zeit  und  Ort  seiner  Entstehung  sind  noch  immer 
umstritten.  Gehört  er  ins  Morgenland,  wie  Zahn  GK  11  S.  157—172  an- 
nimmt, 80  ist  unter  der  von  ihm  erwähnten  cpistida  Barnabae  soviel  wie 
»icher  der  sogenannte  Barnabashrief  zu  verstehen.  Hat  man  ihn  dagegen 
mit  Jülicher,  Einl.  in  das  NT\  8  486f.  als  ein  abendländiäches  Dokument 
zu  betrachten,  so  beweist  auch  hier  die  Einreihung  des  Jk,  dali  der  Katalog 
nicht  vor  dem  Ende  des  4.  Jahrhunderts  hergestellt  sein  kann.  Daun  stehen 
wir  wieder  vor  der  Frage,  wer  mit  Barn,  gemeint  ist,  wenn  auch  hier  die 
Zahl  von  8ä()  Stichen  entschieden  zugunsten  des  Autor  ad  Hebraeos 
»präcbe. 

••)  Cf  .K.  Soutcr,  A  study  of  Amhrosiaster.  Cambridge  IDOö,  S.  171—173. 

")  Cf  mein«;  bezüglichen  Ausführungen  N.  Jahrb.  f.  deutsche  Theol. 
1808  8.  648  Anm.;  1H5)4  S.  860ff.;  De  Bruyne  in  der  Revue  B6n(5dictine 
1907  8.  7;  F.  Corasen  in  der  Z.  f.  uü  Wiss.  1909  S.  B9f. 
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Werk  des  Apostels  ^^).  Dagegen  scheint  es  bereits  ein  Zeichen 
veränderter  Stimmung  zu  sein ,  daß  der  Hb  spätestens  um  die 
Mitte  des  4.  Jahrhunderts ,  vielleicht  aber  schon  früher  der  alt- 
lateinischen Übersetzung  der  Paulusbriefe  beigefügt  wurde.  Zu 
dem  Umschwung  hat  der  Einfluß  des  Morgenlandes  wohl  das 
meiste  beigetragen.  Der  Aufenthalt  eines  Athanasius,  Marceil  von 
Ancyra  u.  a.  im  Abendland  wie  umgekehrt  eines  Hilarius  von 
Poitiers,  Lucifer  von  Calaris  u.  a.  im  Morgenland  war  für  die  An- 
gleichung  des  occidentalischen  Kanons  an  den  orientalischen  von 
nicht  geringer  Bedeutung.  In  der  Tat  sind  es  lauter  Schriftsteller, 
die  mit  griechischer  Theologie  und  Literatur  vertraut  sind,  wie 
Hilarius  (f  c.  367),  Lucifer  (f  c.  370),  Faustinus  von  Rom  (f  nach 
380),  Filastrius  von  Brescia  (f  vor  397),  die  Spanier  Priscillian 
(f  385)  und  Pacian  (f  c.  390),  die  den  Hb  zuerst  als  Werk  des 
PI  anführen  und  gebrauchen.  Hieronymus,  mit  den  abendländischen 
Bedenken  wohl  vertraut,  tritt  seinerseits  doch  entschieden  für  die 
paulinische  Herkunft  des  Briefes  ein,  während  Augustin  ihn  zwar 
bis  zum  Jahr  406  unbedenklich  als  Brief  des  PI  citiert,  dagegen 
seit  409  nie  mehr  einen  Autornamen  nennt  ^•).  Um  so  mehr  fällt 
auf,  daß  in  Nordafrika  gerade  in  der  späteren  Periode  Augustins 
die  paulinische  Herkunft  des  Briefes  feierlich  sanktioniert  worden 
ist.  Während  noch  auf  den  Koncilien  zu  Hippo  393  und  Karthago 
397  epistnlae  Pauli  ÄposloU  XIII,  rinsdeni  ad  Ilehreos  una  gezählt 
wurden,  führt  der  Kanon  des  Koncils  von  Karthago  419  vierzehn 
Paulusbriefe  auf  und  verwischt  damit  die  früher  noch  festgehaltene 
Unterscheidung  gänzlich.  Das  Decretum  Gelasianum ,  das  nach 
von  Dobschütz'  Untersuchungen  -^)  nicht  mehr  als  Kanonverzeichnis 
einer  römischen  Synode  von  382  angesehen  werden  darf,  bestätigt 
im  6.  Jahrhundert  die  vollzogene  Einreihung  des  Hb  unter  die 
Paulinen. 

§  2.  Literarischer  Charakter  und  Sprache  des 
Hb.  Soweit  die  kirchliche  Überlieferung  zurückreicht,  wird  der 
Hb  als  ein  wirklicher  Brief  aufgefaßt.  Schon  die  Überschrift 
TiQog  ^Eßgaiovg,    die    ihn    äußerlich  den  Paulusbriefen  koordiniert, 


'^)  Die  älteren  Ausgaben  der  abendländischen  Kirchenväter  geben 
keinen  sicheren  Aufschluß  darüber,  mit  welchen  Citationsformeln  der  Hb 
jeweilen  von  den  betreffenden  Schriftstellern  angeführt  worden  ist.  Die 
Herausgeber  haben  sehr  oft  ein  Pauhts  oder  apostolus  eingefügt,  wo  die 
Hbs.  gar  keine  Autorbezeichnung  haben.  In  den  bisher  erschienenen  Bänden 
der  Werke  des  Ambros.  im  Wiener  C.  S.  E.  L.  wird  nur  zweimal  eine  Stelle 
des  Hb  mit  apostohis  angeführt  (de  Cain  et  Ab.  II  2,  7  ßd.  XXXII '  S.  383 
und  de  patr.  4.  16  Bd.  XXXIP  S.  133),  niemals  mit  Faulus. 

'*)  Cf  Rottmanner,  8.  Augustin  sur  l'auteur  de  l'epitre  aui  Hebrenx 
in  der  Revue  Benedictine  1901,  S.  257—261. 

*°)  E.  v.  Dobschütz,  Das  Decretum  Gelasianum.  Texte  u.  Unters.  Bd.  38, 
Heft  4  1912,  besonders  S.  340  f. 
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zeugt  hiervon,  nicht  minder  die  gelegentlichen  Äußerungen  der 
Kirchenlehrer.  Immerhin  haben  sich  schon  Pantaenus  und  Clem, 
Alex.  Gedanken  darüber  gemacht,  wie  sich  der  auffällige  Mangel 
einer  Selbstbezeichnung  des  Vf  zu  Anfang  des  Schriftstücks  er- 
kläre, und  an  eben  diesem  Punkte  hat  die  Anschauung  neuerer 
Forscher  eingesetzt,  wonach  der  Hb  überhaupt  kein  Brief,  sondern 
eine  Abhandlung  ist  -^).  Er  wäre  dann  ein  von  jeher  zur  Ver- 
öffentlichung bestimmtes  literarisches  Kunstprodukt  ohne  abge- 
grenzten Leserkreis  und  nicht  das  Schreiben  eines  christlichen 
Lehrers,  den  die  Sorge  um  eine  Gemeinde  und  die  Rücksicht  auf 
ihre  besonderen  Verhältnisse  und  Bedürfnisse  veranlaßte,  ihr  einen 
Mahn-  und  Trostbrief  zu  senden.  Die  Eigenart  des  Schriftstücks 
begünstigt  in  mancher  Hinsicht  diese  Auffassung.  Die  Persönlich- 
keit des  Vf  und  ihr  Verhältnis  zu  den  Lesern  tritt  bis  zum 
Schlüsse  ganz  zurück,  so  daß  die  wenigen  persönlichen  Bemerkungen 
am  Ende  (13,  18—24)  mit  dem  Fehlen  einer  Selbsteinführung  am 
Anfang  in  um  so  befremdlicherem  Kontrast  stehen.  Auch  die  sorg- 
same Gliederung  der  Gedanken,  die  kunstvolle  Abrundung  der 
Sätze  und  die  bis  auf  Wortwahl  und  "Wortstellung  genau  bemes- 
eene,  Rhythmus  und  Assonanz  reichlich  verwendende  Stilisierung 
des  Ganzen  erinnern  eher  an  ein  sorgfältig  ausgefeiltes  Literaturwerk 
als  an  einen  durch  den  Drang  der  Umstände  und  die  Not  des 
Augenblicks  veranlaßten  Herzenserguß.  Dennoch  kann  man  den 
Charakter  des  Schriftstücks  nicht  gründlicher  verkennen,  als  wenn 
man  es  zu  einer  Abhandlung  stempelt.  Es  gibt  sich  selbst  als 
einen  löyog  Tf]c  7iaQ(mli]a£cog  13,  22,  und  dem  entspricht  der  In- 
halt durchaus.  Nicht  nur  nimmt  die  Ermahnung  einen  sehr  be- 
trächtlichen Raum  in'  dem  Schriftstück  ein  (2,  1 — 4;  3,  If. ;  3, 
6—4,2;  4,11  —  16;  5,11—6,12;  10,19—39;  12,1—13,25), 
sie  bildet  sogar  jeweilen  die  Spitze  der  theoretischen  Ausfüh- 
rungen, 80  daß  diese  ohne  sie  ihrer  Bedeutung  völlig  beraubt 
wären.  Überdies  tritt  an  einzelnen  Stellen  die  Bezugnahme  auf 
einen  ganz  bestimmten,  individuell  gearteten  Leserkreis  unabweis- 
bar hervor.  Der  Vorwurf  geistiger  Stumpfheit  und  Rückständig- 
keit,   welche    ein  Zurückgehen  auf  das  Abc  des  christlichen  Glau- 


•»)  Eeuß,  Die  Gesch.  der  heil.  Schriften  NT 's«  1887  §  1.%  nennt  den 
Hb  -die  erste  systematische  Abhandlung  cliristlicher  Theologie".  DeiUmann, 
Bibelstudien  I  1895  S.  242 f.;  Licht  vom  Osten*  l'.K)9  S.  177  betrachtet  den 
Hb  als  typische  „Epistel",  als  „das  erste  historisch  ermittelbare  Dokument 
christlicher  Konstliterotur".  Wredc,  Das  literarische  Rätsel  des  Hb  19()fi 
koDimt  zu  dorn  Resultat:  1.  „Der  Hb  ist  überhaupt  kein  wirklicher,  an  ein 
begrenztes  l'ublikum  gerichteter  Hrief."  2.  „Durch  seinen  . Schluß  will  sich 
der  Hb  jedoch  als  einen  Hrief  des  l'l  gehen  und  zwar  als  einen  Gefungen- 
•cbaftsbrief "  Wrode  hat  damit  einen  zuerst  von  de  Wette,  Lehrbuch  der 
biitor.  krit.  Kinl.  in  die  Bibel  A  u.  NT's  II  1826,  S.  294  ausgesprochenen, 
•ber  später  fallen  gelasienen  Gedanken  wieder  aufgenommen. 
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bens  erheische  (5,  11 — 6,  3),  wäre  einem  unbestimmten  Leserkreis 
gegenüber  ebenso  unangebracht  wie  die  Erinnerung  an  frühere  und 
gegenwärtige  Liebestätigkeit  der  Leser  (6,  10)  und  die  Anerken- 
nung opferfreudiger  Standhaftigkeit  in  einer  Verfolgung  ver- 
gangener Tage  (10,  32 — 34).  Überhaupt  läßt  der  hohe  Ernst  und 
■das  sittliche  Pathos,  womit  der  Vf  die  Leser  vor  drohendem  Ab- 
falle warnt,  die  Annahme  nicht  aufkommen,  das  Schriftstück  wende 
sich  an  ein  beliebiges  Publikum,  dessen  persönliche  Lage  der  Schrift- 
steller im  einzelnen  nicht  kennt. 

Viel  eher  ließe  sich  der  Hb  als  eine  zuerst  mündlich  gehal- 
tene oder  auch  bloß  niedergeschriebene  und  an  eine  oder  mehrere 
•Gemeinden  versandte  Predigt  begreifen  --).  Sein  praktischer  Zweck, 
seine  rednerische  Form  und  das  Zurücktreten  des  Briefcharakters 
ließen  sich  dann  wohl  verstehen.  Auch  nennt  der  Vf  selbst  sein 
Werk  einen  Xöyog  (13,  22),  bedient  sich  da,  wo  er  von  seinen  eigenen 
Äußerungen  in  dem  Schriftstücke  spricht,  fast  ausschließlich  der 
Termini  des  Redens,  nicht  des  Schreibens  (2,  5;  5,  11  ;  6,  1  ;  8,  1 ; 
y,  5),  und  wo  er  an  die  Notwendigkeit  der  Beschränkung  erinnert, 
verweist  er  auf  die  Kürze  der  Zeit,  nicht  auf  den  geringen  Um- 
fang des  zur  Verfügung  stehenden  Raumes  (11,  32).  Allein  in 
dem  gleichen  Zusammenhang,  in  dem  er  das  fertige  Schriftstück 
als  ermahnende  Ansprache  bezeichnet,  kennzeichnet  er  es  zugleich 
mit  den  Worten  diä  ßQax^oiv  Irtäoxeüa  vfilv  als  einen  Brief 
■(13,  22),  und  die  Verwendung  der  Verba  Xiyeiv,  Xa/.€lv  usw.  für 
fichriftstellerische  Äußerung  hat  anderwärts  vollkommene  Parallelen  ■"). 
Bei  Persönlichkeiten,  die  von  Berufs  wegen  viel  zu  reden  haben, 
•ergeben  sich  solche  Wendungen  beim  Schreiben  sehr  natürlich. 
Was  aber  den  Gedanken,  der  Hb  sei  eine  an  eine  auswärtige  Ge- 
meinde gesandte  Predigt,  vollkommen  ausschließt,  ist  wiederum  die 
Bezugnahme  auf  die  konkreten  Verhältnisse  der  Empfäliger.  Es 
läßt  sich  unmöglich  voraussetzen,  daß  Äußerungen  wie  5,  11 
bis  14;  6,  10;  10,  32—34  ebensowohl  an  die  Hörer  der  münd- 
lichen Rede  wie  an  die  anderwärts  wohnenden  Leser  gerichtet 
worden  sind.     Man  kann  der  Hypothese  auch  nicht  durch  die  An- 

^*)  Nach  dem  Vorgang  von  Berger  (Götting.  Theol.  Bibl.  Tl.  III  St.  3 
S.  449 — 459,  mir  nur  aus  Bleek  I  S.  24  A  40  bekannt)  haben  neuerdings 
Bnrggaller  und  Perdelwitz  Z  ntl  W  1908  S.  110—131;  1910  S.  59—78. 
105 — 123  diese  Ansicht  vertreten. 

**J  Auch  im  Rm  werden  die  Äußerungen  des  Briefstellers  durchweg 
als  Worte  eines  Redenden  bezeichnet  (3,  5;  4,  9;  6, 19;  7,  1;  9, 1;  10,  19; 
11,  1.  11.  13;  12,3;  15,  8)  mit  einziger  Ausnahme  von  15,  15  im  Rückblick 
auf  den  vollendeten  Brief.  Daß  sich  der  Schreiber  nicht  anders  als  6  y^di^'ae 
rr)r  eTnaTolrjv  nennen  konnte  (16,  22),  ist  selbstverständlich.  Die  rein 
dialektische  Formel  t«  s(,oiSfis^  (3,  5;  4, 1;  6,  1;  7,  7;  8,  31;  9, 14.  30)  fällt 
uußer  Betracht.   —  Zu  Hb  11,  32  cf  Philo  III  somn.  II  63  (9) :  tTiiXeiyjet 

fis  f]  i]fieoa  räi  Sta^do^äg  tov  ävd^oJTteiov  ßiov  Sis^tötna  ;  I  sacr.  Ab.  et  Cain. 

27  (=merc.  meretr.  3);  leg.  ad.  Caj.  (41). 

Riggenbach,  Hebräerbrief.  II 
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nähme  aufhelfen,  der  von  seiner  Gemeinde  getrennte  Vf  (13,  19) 
wolle  durch  Zusendung  einer  Predigt  auf  sie  einwirken.  Handelte 
es  sich  um  eine  früher  in  ihrer  Mitte  gehaltene  Hede ,  so^ 
könnte  ein  einführendes  Wort  nicht  fehlen ;  hätte  man  aber  an 
eine  eigens  zu  diesem  Zweck  geschriebene  Homilie  zu  denken,  so- 
wäre  diese  in  "Wahrheit  doch  Avieder  ein  Brief.  Der  Versuch,  im. 
Hb  sämtliclie  Teile  einer  Rede  nachzuweisen,  läßt  sich  nicht  durch- 
führen^*). Besonders  lehrreich  ist  die  Vergleichung  des  2.  Clem.^ 
falls  dieser  wirklich  eine  an  verschiedene  Gemeinden  geschickte- 
Predigt  ist^'^).  Die  im  Hb  allenthalben  hervortretende  Bezugnahme 
auf  die  eigenartige  Situation  der  Leser  fehlt  hier  gänzlich.  Der 
Prediger  beschränkt  sich  auf  allgemeine  Ermahnungen,  die  jede» 
lokalen  Kolorits  entbehren,  und  wo  er  seine  eigene  Persönlichkeit 
hereinzieht  (2  Clem.  18,  2 ;  19,  1),  ist  von  einer  direkten  Beziehung^ 
zu  den  Hörern  seines  "Wortes  nichts  zu  merken.  Der  sogen. 
2  Clem.  bestätigt  somit  durch  seinen  Kontrast  gegenüber  dem  Hb 
nur  die  Wahrnehmung,  daß  dieser  nicht  eine  Homilie,  sondern  ein 
Brief  ist. 

Fraglich  bleibt  nur,  wie  sich  der  Mangel  der  üblichen  Auf- 
schrift erklärt,  und  ob  ihr  Fehlen  auch  den  Briefschluß  13,  22 
bis  25  verdächtig  macht.  Die  Vermutung,  der  Brief  sei  bei  seiner 
Aufnahme  in  den  Kanon  um  160 — 170,  um  als  Paulusbrief  gelten 
zu  können,  seiner  ursprünglichen  Aufschrift  beraubt  und  mit  dem 
Schlüsse  13,  22 — 25  versehen  worden,  oder  der  Vf  habe  seiner 
Abhandlung,  um  ihr  größeren  Eingang  zu  sichern,  im  Verlaufe 
des  Schreibens  immer  mehr  den  Charakter  eines  paulinischen 
Briefes  gegeben  ^•),  ist  von  vornherein  ganz  unwahrscheinlich. 
Wer  sich  nicht  scheute,  dem  Hb  wider  besseres  Wissen  den 
Stempel  eines  Paulusbriefes  aufzudrücken,  hätte  sich  nicht  damit 
begnügt,  am  Schlüsse  einige  Personalangaben  beizufügen,  die  auf 
den  paulinischen  Kreis  führen  konnten.  Er  hätte,  wie  der  Vf  des 
apokryphen  Laodicenerbriefs  oder  des  3.  Korintherbriefs  dem 
Schreiben  einen  Briefkopf  mit  dem  Namen  des  PI,  der  Bezeich- 
nung  der  Adressaten   und   dem   gewöhnlichen  Segenswunsche  bei- 

'*)  von  Soden,  Handkoramentar  IIP  S.  11  behauptet,  der  Aufbau  des 
Hb  entspreche  ganz  den  Gesetzen  der  antiken  Rhetorik  z.  B.  nach  der 
Formnliening  LoUians  (Walz,  Rhet.  Graec.  VII,  1  1833,  S.  33h  t(>Yov 
(fi^OQOSt  &s  yrjai  0eodtxir;^,  Tiiiootfitdoaadai  uqös  ei'voiav,  Öiiip)(mo\)at  npd^ 
rtii^avÖTrjja,  ntaroioaa'hu  7J(»6i  neifhö,  (■TnXoyianaD'ai  7T()Ot;  ooyijv  fj  f.keov. 
Man  braucht  indes  nur  die  ausführliche  DarHtellun^  zu  lesen,  welche  Cicero 
partit  erat.  8—17  von  diesen  4  Teilen  der  Rede  gibt,  um  davon  überführt 
EU  werden,  daß  sich  der  Hb  nur  mit  äullerstem  Zwang  in  dieses  Schema 
preasen  Iftüt. 

•*)  Of  Wehofer,  Unters,  z.  altchristl.  Epistolographie  S  W  A  phil.- 
bitt  Cl.  Bd.  14H  1901,  S.  102—118. 

'•)  Die  enite  Meinung  vertritt  Overbeck  a.  a.  0.,  die  zweite  Wrede 
a.  a.  0.    Cf  die  Auslegung  vuu  18,  22  S.  4öl. 
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gegeben.  Man  macht  sich  auch  nicht  immer  genügend  klar,  welche 
Schwierigkeiten  der  Annahme  einer  Beseitigung  der  ursprünglichen 
Aufschrift  entgegenstehen.  Wäre  die  Tilgung  erst  erfolgt,  als  be- 
reits Abschriften  des  Briefes  im  Umlauf  waren,  so  hätte  der  Ein- 
gang nicht  mehr  spurlos  aus  der  Überlieferung  verschwinden 
können.  Dazu  ist  die  Verbreitung,  welche  der  Hb  schon  im 
2.  Jahrhundert  in  der  Kirche  gefunden  hat,  viel  zu  groß  gewesen. 
An  einen  zufälligen  Verlust  der  Aufschrift  infolge  Defekts  der 
Rolle  läßt  sich  auch  nicht  denken,  da  der  fragmentarische  Anfang 
des  Briefes  sonst  nicht  eine  so  wohlabgerundete  und  völlig  intakt» 
Periode  wie  1,  1 — 4  aufgewiesen  hätte.  Eben  diese  Periode  macht' 
es  aber  fraglich,  ob  dem  überlieferten  Anfang  je  etwas  voraus- 
gegangen ist.  Die  Vermutung,  der  Vf  habe  seinen  eigenen  Namen 
und  den  der  Adressaten  absichtlich  verschwiegen,  um  beide  Teile 
vor  Anfeindungen  zu  schützen,  wäre  nur  in  Erwägung  zu  ziehen, 
wenn  der  Brief  aus  einer  Zeit  ernster  Christenverfolgung  stammte, 
was  ja  keineswegs  der  Fall  ist.  Es  genügt  auch  nicht  zur  Er- 
klärung des  Tatbestandes,  daß  der  Überbringer  des  Briefes  den 
Adressaten  mündlich  darüber  Auskunft  erteilen  konnte,  von  wem 
der  Brief  verfaßt  sei.  Das  verhielt  sich  in  anderen  Fällen  ja 
ebenso  und  hat  doch  nicht  zur  Weglassung  des  Briefkopfes  Ver- 
anlassung gegeben.  Selbst  wenn  der  Vf  beabsichtigte,  seinem 
Schreiben  mehr  den  Charakter  einer  Abhandlung  zu  geben,  würde 
man  ungern  irgendwelche  Selbsteinführung  vermissen.  Geradezu 
unentbehrlich  ist  aber  eine  solche  bei  einem  eigentlichen  Briefe. 
Nicht  beantwortet  wird  die  Frage  durch  den  Hinweis  auf  1.  Jo  oder 
den  sogenannten  Barnabasbrief,  gar  nicht  zu  reden  von  dem  apo- 
kryphen Brief  Jeremiae,  bei  denen  ebenfalls  jede  Aufschrift  fehlt. 
Das  Rätsel  ist  hier  geradeso  einer  Lösung  bedürftig  wie  beim  Hb. 
Dagegen  mag  es  immerhin  zur  Orientierung  dienen,  daß  bei  zahl- 
reichen Briefen,  die  uns  aus  dem  Altertum  überliefert  sind,  die 
Aufschrift  ganz  fehlt  oder  auf  eine  ganz  kurze  Form  reduciert 
ist,  welche  bloß  die  Namen  des  Verfassers  und  des  Adressaten 
nennt  ^').  Man  dai-f  daraus  nicht  schließen,  die  betreffenden 
Schriftstücke  hätten  von  jeher  eines  Briefkopfes  entbehrt.  Sie 
haben  ursprünglich  gewiß  einen  solchen  besessen.  Er  wird  aber 
sehr  kurz  gewesen  und  daher  bei  der  Publikation  weggelassen- 
worden  sein.     Ebenso    dürfte   es    sich    bei   dem    Hb    verhalten  ^^). 


*■')  Belege  dafür  finden  sich  in  großer  Anzahl  bei  Hercher,  Epistolo- 
graphi  graeci  Paris  1873.  Seit  der  byzantinischen  Epoche  kommen  gelegent- 
lich Briefe  olnie  Aufschrift  vor  cf  Gerhard,  Unters,  z.  Gesch.  d,  griech. 
Briefes  I  Anfangsformel  Heidelb.  1903  S.  37. 

^^j  Klostermann.  Zur  Theorie  der  bibl.  Weiss  u.  z.  Charakt.  des  Hb 
1889  S.  46  setzt  bereits  eine  zu  umfangreiche  Aufschrift  voraus,  wenn  er 
sie  hypothetisch  folgendermaßen  rekonstruiert :  „N.  N.  den  und  den  Christen 
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Nicht  erst  bei  seiner  Angliederung  an  die  Paulusbriefe,  sondern 
gleich  bei  seiner  ersten  Vervielfältigung  wird  der  Name  des  Vf 
und  der  Adressaten  als  für  den  erbaulichen  Zweck  der  Abschrift 
ganz  belanglos  beiseite  gelassen  worden  sein.  Solange  das  Original 
noch  vorhanden  war,  mochte  sich  gleichwohl  die  Kunde  von  dem 
Autor  noch  erhalten.  Später  mußte  sie  notwendig  verschwinden. 
Der  Titel  Tigog  'EßQaiovg  ist  ein  Beweis  dafür,  daß  der,  welcher 
den  Brief  den  Paulinen  anfügte,  keine  Kenntnis  von  der  ursprüng- 
lichen Aufschrift  mehr  besaß.  Die  Beseitigung  des  Briefkopfs  ist 
demnach  ohne  Zweifel  mit  Absicht  erfolgt,  aber  nicht  mit  der 
Tendenz,  den  Namen  des  Briefstellers  zu  verbergen,  sondern  in 
harmloser,  wenn  auch  übel  angebrachter  Gleichgültigkeit  gegen 
scheinbar  wertlose  Formalien. 

Daß  der  Brief  von  Hause  aus  griechisch  geschrieben  ist,  kann 
keinem  Zweifel  unterliegen.  Die  Hypothese  des  Clem.  Alex.,  er 
sei  ursprünglich  hebräisch  abgefaßt  und  erst  nachträglich  ins 
Griechische  übersetzt  worden,  ist  wie  bei  dem  gelehrten  Alexan- 
driner so  auch  bei  denen,  die  seiner  Vermutung  gefolgt  sind,  ein 
bloßer  Rückschluß  aus  der  angeblichen  Bestimmung  des  Hb  für 
palästinensische  Christen  ^").  Der  Sprach  Charakter  des  Briefes 
schließt  eine  derartige  Annahme  gänzlich  aus.  Von  seiner  sorgfäl- 
tigen Stilisierung  ist  bereits  die  Rede  gewesen.  Zwar  wird  der 
Versuch  von  Blaß,  die  Rhythmen  der  asianischen  Kunstprosa  in 
dem  Briefe  nachzuweisen,  schwerlich  als  geglückt  gelten  dürfen  ^^). 
Aber  der  Satzbau  ist  nicht  bloß  in  der  Eingangsperiode,  sondern 
durchweg  im  Briefe  so  echt  griechisch,  wie  es  bei  einer  llber- 
setzung  aus  dem  Semitischen  undenkbar  wäre.  Der  Brief  ist  nicht 
bloß  griechisch  geschrieben,  sondern  griechisch  gedacht.    Mit  Recht 


in  der  und  der  Stadt:  ich  danke  meinem  Gotte  für  die  Treue  eurer  Teil- 
nahme gegen  mich  und  euer  Andenken  an  unseren  früheren  Verkehr;  ich 
bitte  euch  aber  dringend,  auch  in  meiner  Abwesenheit  und  nur  um  so  mehr 
an  dem  Worte  festzuhalten,  das  unser  gemeinsames  Gut  ist,  und  an  die 
Verantwortung  zu  denken,  die  es  uns  auferlegt!  Denn  nachdem  Gott  vor 
alters  so  und  so  geredet  usw." 

••)  Neben  der  Aufflchrift  ist  für  Clem.  auch  der  Wunsch  raaligebend 
gewesen,  die  Stildifferenz  des  Hb  gegenüber  den  l'aulinen  zu  erklären. 
Deine  Hyiwthese  ist  von  Späteren  teils  bloß  referierend  wie  von  Ephr.  u.  a.. 
teils  zustimmend  wie  von  Hieron.  (vir.  illustr.  5),  Thdrt  u.  a.  wiederholt 
worden.  In  neuerer  Zeit,  suchten  J.  D.  Michaelis  und  BieT^enthal  in  ihren 
Kommentaren  zum  Hb  durch  den  Nachweis  von  Übersetzungsfehlern  der 
Hypothese  eine  gesicherte  Basis  zu  geben,  cf  z.  B.  zu  7,  27  unten  S.  210  A  7i>. 

»^  Cf  F.  Blass.  Stud.  u.  Krit.  1902  S.  420—461,  Grammatik  des  ntl 
Orlechwch«  1902  S.  304 f.;  (Barnabas)  Brief  an  die  Hebräer,  Text  mit  An- 
gabe der  Rhythmen.  Halle  190H;  Die  Rhythmen  der  asianischen  und 
römischen  Kunstprosa.  Leipzig  15)05  S.  HO.  41  f.  78—91  —  dazu  die  Kontro- 
▼ene  cwi<tcben  H.  Jordan,  Tiicol.  Literaturblatt  1906  S.  481— 487;  Stud.  u. 
Krit  1908  8.  684—642  und  Blass,  Stu-l.  u.  Krit.  1Ö07  S.  127-137. 
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hat  schon  Calvin  zum  Beweise  hierfür  auf  die  Verwendung  von 
öiad^'l'/.r]  in  9,  15 — 18  hingewiesen.  Auch  "Wortspiele  wie  5,8; 
10,  29.  34;  11,  27;  13,  14,  Alliterationen  und  Ähnliches  sind  zu 
erwähnen.  Dazu  kommt,  daß  der  Brief  durchweg  die  griechische 
Übersetzung  des  AT  verwertet  und  zwar,  wie  §  5  gezeigt  werden 
soll,  auch  in  Fällen,  wo  der  hebräische  Text  gar  kein  Äquivalent 
für  die  LXX  darbietet  oder  einen  wesentlich  anderen  Sinn  ergibt 
als  diese.  Kein  einziges  Buch  des  NT  hat  so  sehr  das  Gepräge 
eines  griechischen  Originals  wie  der  Hb. 

§3.  Die  Angaben  des  Briefs  über  den  Leserkreis. 
Was  im  Briefe  beiläufig  über  die  Situation  der  Leser  verlautet, 
genügt  nicht ,  um  sich  ein  anschauliches  Bild  von  ihrer  Lage  zu 
machen.  Immerhin  lassen  sich  einige  Grundzüge  deutlich  er- 
kennen. Die  Leser  sind  nicht  selbst  Ohrenzeugen  der  Predigt  Jesu, 
haben  jedoch  das  von  diesen  verkündigte  Wort  des  Herrn  in  zu- 
verlässiger Überlieferung  empfangen  (2,  3).  AVas  ihre  bereits  im 
Leben  und  Sterben  bewährten  Führer  ihnen  als  Anfangswort  von 
Christus  dargeboten  haben  (13,  7),  bildet  ein  sicheres  Fundament 
ihres  Glaubens  (6,  1).  Sie  haben  auch  gleich  in  der  Erstlingszeit 
ihres  Christenstandes  Gelegenheit  gehabt,  die  Kraft  und  Freudig- 
keit der  gewonnenen  Überzeugung  zu  beweisen.  Eine  Verfolgung 
ist  über  sie  gegangen,  die  zwar  nicht  zu  Martyrien  geführt,  wohl 
aber  einzelnen  Beschimpfung,  Kerker  und  Güterkonfiskation  ge- 
bracht und  die  ganze  Gemeinde  bedroht  hat  (10,  32 — 34).  Auch 
regen  Liebeseifer  im  Dienst  gegen  die  Heiligen  haben  sie  betätigt 
und  hierin  auch  in  der  Gegenwart  nicht  nachgelassen  (6,  10),  In 
anderer  Beziehung  ist  freilich  ein  bedenklicher  Rückschlag  ein- 
getreten. Ihr  geistiges  Wahrnehmungsvermögen  ist  stumpf  ge- 
worden, so  daß  sie  von  neuem  der  Unterweisung  in  den  Anfangs- 
gründen der  christlichen  Erkenntnis  bedürften ,  obwohl  sie  nach 
der  Dauer  ihres  Christenstandes  längst  gereift  sein  sollten  (5,  11 
bis  6,  3).  Trägheit  und  Schlaffheit  hat  sich  ihrer  bemächtigt 
(6,  12;  12,  12).  Des  Glaubens  sind  sie  müde  und  überdrüssig 
geworden.  Sie  müssen  ermahnt  werden,  am  Bekenntnis  zu  Christus 
festzuhalten ,  Hoffnung  und  Zuversicht  zu  bewahren  und  den 
freudigen  Ruhm  des  christlichen  Glaubens  zu  behaupten  (3,  1.  ö'; 
4,  14.  16;  6,  11.  18;  10,  22  f.  35—39).  Sie  stehen  in  Gefahr, 
sich  durch  den  Betrug  der  Sünde  betören  zu  lassen ,  im  Kampf 
gegen  dieselbe  zu  ermatten  (3,  13;  12,  1.  4)  und  das  Vorrecht 
ihres  Christenstandes  um  geringfügigen  irdischen  Genuß  preis- 
zugeben (12,  16).  Nach  Art  der  Zeitgenossen  Mosis  sind  sie  im 
Begriff,  der  an  sie  ergehenden  Stimme  Gottes  Glauben  und  Ge- 
horsam zu  versagen,  ihre  Herzen  zu  verhärten  und  sich  damit  um 
die  dem  Volke  Gottes  verheißene  Ruhe  zu  bringen  (3,  7 — 4,  11; 
2,  1 — 3;   12,  25).     Wohl  mag   die  Lage    einzelner   besonders   be- 
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drohlich  sein  (3,  12 f.;  4,  1.  11;  12,  13),  wie  es  denn  bei  einigen 
bereits  zum  Brauch  geworden  ist,  den  gottesdienetlichen  Versamm- 
lungen der  Gemeinde  den  Rücken  zu  kehren  (10,  25),  aber  diese 
einzelnen  sind  eine  Gefahr  für  die  ganze  Gemeinde  (12,  15)  und 
können  leicht  die  übrigen  mit  sich  fortreißen.  Schon  ist  es  soweit 
gekommen,  daß  die  Möglichkeit  eines  gänzlichen  Bruchs  mit  der 
Vergangenheit  in  Sicht  steht.  Ihr  Unglaube  treibt  sie  zur  Ab- 
kehr von  dem  lebendigen  Gott  und  zu  einer  Verleugnung  Christi, 
welche  den  Sohn  Gottes  mit  Füßen  tritt,  das  Blut  des  Testaments 
für  unrein  achtet,  den  Geist  der  Gnade  schmäht  und  so  zu  einem 
Falle  führt,  der  eine  Erneuerung  zur  Buße  nicht  mehr  zuläßt 
(6,  4—8;  10,  26—29). 

Den  äußeren  Anlaß  zu  dem  Niedergang  des  religiösen  Lebens 
der  Gemeinde  hat  die  Erneuerung  der  früheren  Verfolgung  ge- 
geben. Diese  ist  zwar  nicht  so  heftig  aufgetreten  wie  zur  Zeit  der 
Bekehrung  der  Leser.  Wohl  sind  einzelne  eingekerkert  worden 
(13,  3),  im  großen  und  ganzen  hat  aber  die  Gemeinde  vorläufig 
nur  unter  Beschimpfung  und  Schmach  zu  leiden  (13,  13;  11,  25 f.; 
2,  11;  12,  2);  sie  empfindet  aber  das  schon  peinlich  genug,  auch 
muß  sie  weiterer  Unbill  von  seiten  ihrer  Gegner  gewärtig  sein 
{12,  1 — 11).  Die  Verfolgung  hätte  indes  nicht  eine  so  lähmende 
Wirkung  haben  können ,  wenn  sich  nicht  schon  vorher  eine  ver- 
zagte Stimmung  der  Gemeinde  bemächtigt  hätte.  Die  Leser  fühlen 
sich  in  den  Erwartungen  getäuscht,  die  sie  auf  den  Anschluß  an 
Christus  gesetzt  haben.  Anstatt  die  Offenbarung  der  Herrlichkeit 
Gottes  in  dem  wiederkommenden  Christus  zu  erleben ,  sehen  sie 
sich  auf  das  Glauben  und  Warten  angewiesen.  Mißmutig  ver- 
gleichen sie  das ,  was  sie  durch  Christus  erlangt  haben ,  mit  den 
Gütern ,  die  der  AB  seinen  Bekennern  bot.  Sie  besitzen  keine 
Garantien  für  das  Heil  wie  einst  die  Israeliten.  Eine  sinnenfällige 
Offenbarung  Gottes  wie  die  am  Sinai  ist  ihnen  nicht  zuteil  ge- 
»vorden  (12,  18f.).  Sie  haben  keine  sichtbare  Metropole  (13,  14), 
besitzen  kein  Priestertum  und  keine  Opfer  (7,  1  — 10,  18).  Das 
läßt  sie  daran  zweifeln,  ob  Jesus  wirklich  imstande  ist,  die  Heils- 
vollendung herbeizuführen  und  ihnen  die  Erfüllung  der  göttlichen 
Verheißungen  zu  vermitteln.  Sie  vermissen  an  ihm  den  Glanz  und 
die  Herrlichkeit  der  himmlischen  Boten,  durch  deren  Dienst  ihnen 
das  Gesetz  zuteil  wurde  (2,  2).  Sie  stoßen  sich  an  der  Schwach- 
heit seines  Fleisches  (5,  7  f.)  und  an  seinem  Todesgeschick.  Seine 
Entrückung  in  die  Unsichtbarkeit  ist  ihnen  unverständlich ,  und 
■ie  empfinden  schmerzlich ,  daß  seine  zugesagte  Wiederkunft  und 
die  mit  ihr  eintretende  Heilsvollendung  fortwährend  ausbleibt 
(10,  37 f.;  12,  26  f.;  cf  1,  6;  9,  28;  10,  25).  Nicht  bloß  auf 
Punkte  von  untergeordneter  Wichtigkeit  bezieht  sich  mithin  der 
Zweifel  der  Leser,    er  reicht  bis   ins  Centrum    und   stellt  mit  der 
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Heilebedeutung  der  Person  Jesu  den  ganzen  Inhalt  des  christlichen 
Olaubens  und  Hoffens  in  Frage. 

Im  Vorhergehenden  ist  zusammengestellt,  was  sich  aus  dem 
Brief  über  die  geistige  Situation  der  Leser  erheben  läßt.  Damit 
ist  schon  Wesentliches  gewonnen  zur  Entscheidung  darüber,  ob 
■die  Leser  als  Judenchristen  oder  Heidenchristen  anzusehen  sind. 
Bis  um  die  Mitte  des  vorigen  Jahrhunderts  ist  die  schon  in  dem 
Titel  TtQog  'EßQaiovg  zum  Ausdruck  gebrachte  Anschauung,  die 
Leeer  seien  als  geborene  Juden  zu  betrachten,  in  der  Kirche  allein 
herrschend  gewesen.  Gegenwärtig  gilt  sie  jedoch  immer  mehr  für 
«inen  alten  Irrtum  ^^).  Die  Gründe,  welche  zu  Gunsten  der  An- 
nahme geltend  gemacht  werden,  der  Brief  sei  für  eine  heidenchrist- 
liche oder  für  eine  aus  Juden  und  Heiden  gemischte,  über  den 
religiösen  Gegensatz  der  urchristlichen  Zeit  längst  hinausgewachsene 
■Gemeinde  bestimmt,  sind  vorwiegend  negativer  Art.  Man  betont, 
•es  ergebe  sich  aus  4,  14  —  10,  18  nicht,  daß  der  Opferkult  zur 
2eit  der  Abfassung  des  Briefes  noch  bestanden  habe ,  und  die 
Absicht  des  Vf  gehe  nicht  dahin,  vor  Beteiligung  an  jüdischem 
Opferdienst  zu  warnen.  Daß  die  Leser  in  Gefahr  ständen,  in  ein 
gesetzeseifriges  Judentum  zurückzufallen  und  den  christlichen  Gottes- 
•dienst  wieder  mit  dem  jüdischen  zu  vertauschen,  sei  nirgends  im 
Brief  zu  lesen.  Das  alles  mag  im  wesentlichen  durchaus  richtig 
sein,  aber  damit  ist  noch  nicht  der  geringste  Anhaltspunkt  für 
die  behauptete  heidenchristliche  Adresse  des  Briefes  gegeben ;  es 
gilt  vielmehr  nur  den  Zweck  des  Briefes  richtig  zu  formulieren 
{cf  §  4).  Was  von  positiven  Gründen  zu  Gunsten  der  Bestimmung 
des  Hb  für  Heidenchristen  namhaft  gemacht  wird,  ist  überaus 
dürftig.  Der  drohende  Abfall  vom  lebendigen  Gott  (3,  12)  wäre 
nur  dann  ein  Symptom  des  Zurücksinkens  in  früheres  Heidentum, 
wenn  ihm  die  Hinkehr  zu  den  toten  Götzen  als  Korrelat  entspräche. 
Ebenso  ließe  sich  der  Aufzählung  der  zu  erneuter  Grundlegung 
im  Christentum  dienlichen  Stücke  (6,  1  f.)  ein  Gegengrund  gegen 
jüdische  Herkunft  der  Leser  nur  entnehmen,  wenn  es  des  Vf's 
Absicht  wäre,  hier  die  Unterscheidungslehren  zwischen  Christentum 
und  NichtChristentum  namhaft  zu  machen.  Beides  ist  aber,  wie 
die  Exegese  zeigen  wird,  durchaus  nicht  der  Fall.  Umgekehrt 
ergibt  es  an  sich  noch  keinen  Beweis  für  jüdischen  Ursprung  der 
Leser,  daß  der  Vf  die  Empfänger  der  atl  Offenbarung  „die  Väter" 
nennt   (1,  1)    und    die    Heilswirkung   des    Todes   Christi    für    den 


^M  Cf  Epistolam  vulgo  ad  Hebraeos  iuscriptam  non  ad  Hebraeos  id 
«st  Christianos  genere  Judaeos,  sed  ad  Christianos  genere  gentiles  et  quidem 
ad  Ephesios  datam  esse  demonstrare  conatur  E.  M.  Boeth,  Franeof.  1836; 
V.  Soden,  Jahrb.  f.  protest.  Theol.  1884,  S.  435 ff.;  627 ff.,  auch  im  Hand- 
kommentar. Die  späteren  Vertreter  dieser  Ansicht  haben  keine  neuen 
Argumente  beigebracht. 
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„Samen  Abrahams"  (2,  16)  oder  das  „Volk  Gottes"  (2,  17;  13,  12) 
bestimmt  sein  läßt.  Es  ließe  sich  ja  denken,  er  betrachte  gerade 
wie  Pt  (1  Pt  2,  9  f.)  die  Gemeinde  Christi  ohne  weiteres  als  die 
Erbin  der  Vorrechte  des  israelitischen  Volkes.  Der  Zusammen- 
hang spricht  jedoch  nirgends  für  diese  Auffassung,  und  wenn  nach. 
9,  15  der  Tod  Christi  dem  Erlaß  der  unter  dem  ersten  Testament 
vorgekommenen  Übertretungen  dienen  und  also  scheinbar  nur  den 
Juden  zugute  kommen  soll,  während  doch  2,  9 ;  9,  26 — 28  der 
Universalismus  des  Heilswerks  Christi  vorausgesetzt  wird,  so  er- 
klärt sich  die  beschränkte  Zweckangabe  ungezwungen  nur  daraus,, 
daß  der  Vf  an  geborene  Juden  schreibt  und  daher  keinen  Anlaü 
hat,  die  Bestimmung  des  in  Christus  verwirklichten  Heils  für  die- 
Heiden  ausdrücklich  in  Erinnerung  zu  bringen.  Ganz  unmöglich 
hätte  er  vollends  an  die  Leser  die  Aufforderung  richten  können^ 
das  Lager  Israels  zu  verlassen  (13,  13),  wenn  diese  dort  nicht 
heimisch  gewesen  wären.  "Weit  stärker  noch  als  solche  allerdings 
unzweideutigen  Einzelaussagen  fällt  für  die  judenchristliche  Adresse- 
der  Gesamtcharakter  des  Briefes  ins  Gewicht.  Allenthalben  ist 
die  genaueste  Bekanntschaft  mit  den  Schriften  des  AT  vorausgesetzt. 
Der  Vf  darf  annehmen,  die  Leser  seien  nicht  bloß  mit  den  wich- 
tigsten Persönlichkeiten  und  Ereignissen  der  atl  Geschichte,  sondern 
auch  mit  den  gottesdienstlichen  Einrichtungen  iind  dem  Ritual 
des  atl  Kultus  bis  ins  Kleinste  hinein  vertraut.  Daß  Böcke  und 
Kälber  die  am  Versöhnungstag  darzubringenden  Opfertiere  sind 
(9,  12),  braucht  er  ihnen  so  wenig  zu  sagen,  als  er  ihnen  Auf- 
schluß darüber  geben  muß,  welche  Bewandtnis  es  mit  der  Asche- 
der  roten  Kuh  hat.  Scheint  er  ihnen  9,  2 — 5  die  Einrichtung 
und  die  Geräte  der  Stiftshütte  erst  beschreiben  zu  müssen^ 
80  deutet  er  doch  durch  die  beständige  Setzung  des  Artikels  an, 
daß  er  von  lauter  bekannten  Dingen  spricht,  ja  er  redet  bereits 
an  einer  viel  früheren  Stelle  des  Briefes  (6,  19)  von  dem  innerhalb 
des  Vorhangs  gelegenen  Kaum  in  der  Meinung,  von  den  Lesern 
ohne  weiteres  verstanden  zu  werden.  Man  vergleiche  nur,  wie 
breit  und  ausführlich  in  1.  Clem.  imd  Barn,  atl  Vorstellungen  be- 
handelt werden,  um  den  hier  obwaltenden  Unterschied  zu  empfinden. 
Die  Bestimmung  des  Hb  für  Judenchristen  zeigt  sich  ferner  darin,, 
daß  das  AT  als  unanfechtbare  Autorität  und  sichere  Grundlage 
der  Beweisführung  eingeschätzt  wird.  Bei  den  heidenchrifitlichen 
Gemeinden  genoß  es  allerdings  dasselbe  Ansehen,  aber  nur  so  lange, 
als  ihr  christlicher  Glaube  unerschüttert  blieb.  Da  sie  erst  durrh 
dM  Evangelium  mit  dem  AT  bekannt  geworden  waren,  so  mußte 
diMes  in  ihren  Augen  seine  Geltung  sofort  einbüßen,  wenn  der 
GUub«  an  Christus  ins  Schwanken  kam.  Anders  bei  geborenen 
Juden.  Ihnen  war  das  AT  Autorität,  schon  ehe  sie  zu  Christu» 
in    Beziehung    traten.      So    brauchte    eu    seine    Bedeutung   für   .sie 
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nicht  zu  verlieren,  wenn  sie  im  Begriff  standen,  an  Christus  irre 
zu  werden.  Im  Gegenteil  mußte  gerade  dann  das  AT  für  sie 
vergleichsweise  noch  höheren  Wert  erhalten,  ja  es  bildete  dann 
die  einzige  Instanz,  bei  der  man  einsetzen  konnte,  wenn  man  sie 
für  den  Glauben  an  Christus  zurückgewinnen  wollte.  Auch  die 
Art  der  Beweisführung  ist  nur  Judenchristen  gegenüber  verständ- 
lich. In  der  Auseinandersetzung  mit  Heiden  Christen  und  selbst 
mit  Heiden  ließ  sich  gewiß  ebenfalls  der  Schriftbeweis  verwenden. 
Die  Apologeten  haben  sogar  den  römischen  Kaisern  gegenüber 
reichlich  davon  Gebrauch  gemacht.  Aber  wie  anders  ist  die  Art, 
in  welcher  z.  B.  ein  Justin  apol.  131  —  53  die  Schrift  verwertet, 
als  dies  der  Hb  tut !  Dort  ist  es  der  Weissagungsbeweis,  welcher 
den  übernatürlichen  Charakter  und  die  Wahrheit  der  christlichen 
Religion  erhärten  soll,  hier  der  Nachweis,  daß  das,  was  der  AB 
mit  seinen  Institutionen  angestrebt,  aber  nur  unvollkommen  ver- 
wirklicht habe,  in  Christus  zu  vollkommener  Durchführung  gelangt 
sei.  Nur  geborenen  Juden  konnte  weiter  die  Fleischesschwachheit 
Jesu,  sein  Todesleiden  und  seine  Entrückung  in  die  jenseitige  Welt 
einen  derartigen  Anstoß  geben,  wie  es  der  Hb  bei  seinen  Lesern 
voraussetzt.  Jesu  tatsächliche  Erscheinung  stand  in  zu  schroffem 
Gegensatz  zu  dem  glänzenden  Bilde,  das  sich  das  Judentum  von 
der  Person  des  Messias  gemacht  hatte.  Das  Ärgernis  schwand 
nur,  wenn  gezeigt  werden  konnte,  daß  Jesu  irdische  Niedrigkeit 
und  jetzige  TJnsichtbarkeit  nicht  im  Widerspruch  stehen  mit 
seinem  Beruf,  der  Bringer  und  Vollender  des  Heils  zu  sein, 
sondern  dadurch  gefordert  sind.  Zu  diesem  Nachweis  dient  dem 
Vf  die  Opferidee.  Auf  Heidenchristen  hätte  der  Gedanke ,  daß 
Jesus  der  wahre  Hohepriester  und  das  wahre  Opfer  zugleich  sei, 
keinen  Eindruck  gemacht.  Ihnen  wären  die  Vorstellungen ,  mit 
denen  der  Vf  operiert,  unverständlich  gewesen.  Für  Judenchristen 
sprach  er  damit  das  lösende  Wort,  das  alle  ihre  Fragen  und 
Zweifel  zu  beschwichtigen  vermochte.  Endlich  läßt  sich  nur  bei 
Voraussetzung  judenchristlicher  Adresse  der  Brief  als  eine  Einheit 
erkennen.  Für  Heidenchristen  hätten  nur  die  paränetischen  Ab- 
schnitte unmittelbare  Bedeutung  gehabt,  die  didaktischen,  welche 
den  Beweis  für  die  Erhabenheit  des  Christentums  auf  einem 
geborene  Heiden  recht  fremd  anmutenden  Gebiet  führten,  mußten 
als  wenig  überzeugende,  den  Zusammenhang  durchbrechende  Ein- 
jchaltungen  empfunden  werden.  Unter  Voraussetzung  heiden- 
christlicher Leser  hat  Wrede  (a.  a.  0.  S.  22.  15.  19)  mit  vollem 
Recht  darüber  geklagt,  daß  zwischen  den  theoretischen  und  prak- 
tischen Bestandteilen  des  Briefes  kein  Zusammenhang  bestehe,  das 
Schreiben  halb  Abhandlung,  halb  Brief  sei.  In  Wirklichkeit  hat 
er  damit  nur  an  der  von  ihm  geteilten  Voraussetzung  über  die 
Bestimmung  des  Briefes  Kritik  geübt.    Die  judenchristliche  Adresse 
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des  Briefes  ist  nicht  ein  alter  Irrtum,  sondern  eine  neuerlich 
verkannte  "Wahrheit,  zu  der  man  durchaus  zurückkehren  muß, 
wenn  man  nicht  auf  ein  geschichtliches  Verständnis  des  Briefes 
verzichten  will. 

§4.  Zweck  und  Inhalt  des  Briefes.  Aus  der  Lage 
der  Leser  ergibt  sich  unmittelbar  der  Zweck  des  Briefes.  Der  Vf 
nennt  sein  Schreiben  ein  Mahn  wort  (13,  22)  und  spricht  damit 
unmißverständlich  aus,  daß  er  eine  praktische  Tendenz  verfolgt. 
Er  will  die  Leser  in  der  Zuversicht  zu  Christus  als  dem  Bringer 
und  Vollender  des  Heils  befestigen,  sie  dadurch  vor  dem  drohenden 
Abfall  bewahren  und  zu  freudigem  Glauben  und  getroster  Hoffnung 
zurückführen.  Häufig  hat  man  den  Zweck  des  Briefes  dahin  be- 
stimmt, der  Vf  wolle  die  Leser  von  dem  Rückfall  ins  Judentum 
abhalten.  In  der  Tat  mußten  Judenchristen,  die  am  Glauben  an 
Christus  irre  wurden,  in  das  Judentum  zurücksinken.  Von  einer 
Neigung  der  Leser,  sich  heidnischem  Polytheismus  oder  bewußtem 
Atheismus  zuzuwenden,  findet  sich  im  Briefe  nicht  die  geringste 
Spur.  Dagegen  scheinen  einige  Stellen  eine  gewisse  Gebundenheit 
der  Leser  an  jüdische  Satzungen  und  Institutionen  zu  verraten 
<7,  11.  18.  28;  8,  13;  10,  1—18;  13,  9.  13),  jedenfalls  ist  das  AT 
unerschütterte  Autorität  für  sie.  Dennoch  warnt  der  Brief  nicht 
vor  dem  Rückfall  in  gesetzliches  Judentum,  sondern  vor  dem 
^Ttoar^vai  &7to  d-eov  twvrog  (3,  12).  Die  Gefahr  des  Abfalls 
erwächst  den  Lesern  nicht  aus  einer  zu  hohen  Schätzung  der  atl 
Religion  und  deren  Einrichtungen  oder  aus  zu  großer  Anhänglich- 
keit an  überlieferte  Kultgebräuche  und  Sitten,  vielmehr  aus  der 
Ermattung  ihres  Glaubens  und  der  Besorgnis,  sich  in  ihrer  auf 
Christus  gerichteten  Erwartung  getäuscht  zu  finden.  Derartige 
Stimmungen  machen  sie  aber  nicht  zu  Eifern  für  das  Gesetz  und 
zu  Fanatikern  des  Judentums,  sondern  drohen,  mit  dem  Glauben 
an  Christus  gleichzeitig  ihre  Gemeinschaft  mit  Gott  zu  zerstören. 
Mag  die  Lossagung  von  Christus  auch  dahin  führen,  daß  sie  auf 
atl  Kultgebräuche  wieder  mehr  Gewicht  legen  und  den  Zusammen- 
hang mit  ihrer  Nation  stärker  betonen,  schon  um  nicht  dem  Haß 
und  der  Verfolgung  ihrer  Volksgenossen  anheimzufallen  (13,  13), 
so  sind  sie  doch  im  Begriff,  den  Zusammenhang  mit  Gott  ganz  zu 
verlieren  und  in  einen  Zustand  völliger  Glaubens-  und  Hoffnungs- 
losigkeit zu  versinken.  Dies  zu  verhüten  und  dagegen  bei  den 
Lesern  von  neuem  glaubensvolle  Zuversicht  zu  Christus  und  da- 
mit wirklichen  Glauben  an  Gott  hervorzurufen,  ist  die  allenthalben 
erkennbare  Absicht  des  Briefschreibers.  Einen  grundsätzlichen 
Verzicht  auf  Beteiligung  an  jüdischen  Kulthandlungen  fordert  er 
nicht.  Er  behauptet  z.  B.  nirgends,  die  Darbringung  von  Opfern 
•M  für  einen  Christen  an  sich  unerlaubt.  Nur  wenn  die  Fest- 
haltung  judischer  Gebräuche    iu    einen    Konflikt  mit  dem  Glauben 
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an  Christus  versetzt  und  zur  Preisgabe  des  Bekenntnisses  zu  Christus 
nötigt,  verlangt  er  die  Lösung  vom  Judentum.  In  diesem  Fall 
sollen  die  Leser  nicht  zögern,  den  Bruch  zu  vollziehen.  Alles, 
was  der  Brief  über  die  Überlegenheit  des  NB  über  den  AB  aus- 
führt, ist  darauf  berechnet,  sie  diesen  Schritt  mit  gutem  Gewissen 
und  freudiger  Zuversicht  tun  zu  lassen.  Die  Polemik  gegen  das 
Judentum  tritt  aber  beinahe  ganz  zurück  hinter  dem  Bestreben,  die 
Leser  in  der  Verbindung  mit  Christus  zu  erhalten  und  zu  befestigen. 
Diesem  einen  Hauptzweck  dient  der  ganze  Inhalt  des  Briefes. 

Bei  der  Entfaltung  seiner  Gedanken  zeigt  sich  der  Vf  durch- 
aus von  der  Absicht  geleitet,  die  Anstöße  zu  heben,  welche  bei 
den  Lesern  den  Zweifel  an  der  abschließenden  Bedeutung  der 
Person  Jesu  hervorgerufen  haben.  Wenn  es  den  Lesern  befremd- 
lich erscheint,  daß  Jesus  wie  die  Mittler  der  atl  Offenbarung  der 
Gemeinde  nur  das  Wort  gebracht  habe  statt  der  Tat  der  Heila- 
voUendung,  so  weist  er  darauf  hin,  daß  in  der  Person  Jesu  Gott 
nicht  durch  einen  beliebigen  Boten,  sondern  durch  den  über  Pro- 
pheten und  Engel  weit  erhabenen  Sohn  geredet  hat.  Wohl  hat 
dieser  vorübergehend  an  dem  Fleisch,  der  Versuchbarkeit  und  dem 
Todesleiden  der  Menschen  Anteil  gehabt  und  erscheint  so  tief 
unter  die  Engel  erniedrigt,  aber  das  alles  war  durch  seinen  Beruf, 
der  Erlöser  von  Sünde  und  Tod  zu  sein,  gefordert  und  steht  also 
nicht  im  Widerspruch  mit  seiner  Bestimmung,  die  Heilsvollendung 
herbeizuführen,  ist  vielmehr  Voraussetzung  dafür.  Das  Wort  dieses 
höchsten  Gottesboten  hat  demnach  abschließende  Bedeutung  und 
stellt  vor  die  endgültige  Entscheidung  zwischen  Glauben  und  Un- 
glauben (1,  1 — 4,  13).  Wenn  ferner  die  Leser  sich  in  den  Tod 
und  die  Unsichtbarkeit  Jesu  nicht  finden  können,  veranschaulicht  der 
Vf  ihnen  den  Lebensausgang  des  Herrn  durch  die  Vergleichung  mit 
dem  Hohenpriester  des  AB.  Nur  dadurch,  daß  Jesus  sich  selbst 
im  Tode  aufgeopfert  hat  und  nachher  in  das  Allerheiligste  des 
Himmels  eingegangen  ist,  hat  er  der  Hohepriester  werden  können, 
der  die  Gemeinde  von  der  Sünde  befreit  und  für  immer  vor  Gottes 
Angesicht  vertritt.  Im  Himmel  ist  er  aber  zugleich  zu  der  ihm  ge- 
bührenden Anteilnahme  an  Gottes  ewiger  Weltherrschaft  gelangt 
(4,  14 — 10,  18).  Somit  dürfen  die  Leser  sich  nicht  verwundern, 
wenn  sie  noch  glauben  müssen.  Das  Himmlische  ist  als  Unsicht- 
bares und  Zukünftiges  Gegenstand  des  Glaubens.  Um  seiner  teil- 
haftig zu  werden,  müssen  sie  unter  Druck  und  Anfechtung  ge- 
duldig ausharren  (10,  19 — 12,  29).  Ist  der  Inhalt  des  Briefes 
hiermit  zu  der  Situation  der  Leser  in  die  richtige  Beziehung  ge- 
bracht, so  dienen  die  lehrhaften  Abschnitte  ganz  ebenso  dem  Zweck 
■de^  Schreibens  wie  die  ermahnenden.  In  dieser  Einheitlichkeit  und 
Geschlossenheit  des  Gedankengangs  liegt  der  innere  Beweis  für  die 
Richtigkeit  der   angegebenen  Zweckbestimmung. 
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Im  einzelnen  gliedert  sich  der  Brief  folgendermaßen : 

I.  Die  einzigartige  Erhabenheit  der  Person  des  ntl  Offen- 
barungsträgers und  die  bedrohlichen  Folgen  des  Un- 
glaubens gegenüber  seinem  Worte  1,  1 — 4,  13. 

1.  Der  Sohn  Gottes  in  seiner  schlechthinigenÜber- 
legenheit  über  die  atl  Gottesboten  1,  1 — 2,  4. 

A.  Als  Sohn  besitzt  Jesus  ein  einzigartiges  Verhältnis  zu 
Gott  und  zur  Welt,  das  ihm  einen  unvergleichlichen 
Vorrang  vor  den  Propheten  des  AB  und  den  Engeln 
verleiht  1,  1 — 4. 

B.  Die  Erhabenheit  des  Sohnes  über  die  Engel  wird  be- 
stätigt durch  die  Aussagen  der  Schrift  über  seinen  Namen 
und  seine  Stellung.  Die  Engel  sind  der  Wandelbarkeit 
unterworfen  und  mit  untergeordneten  Dienstleistungen 
betraut ;  der  mit  göttlicher  Würde  bekleidete  Sohn  be- 
sitzt unveränderliches  Wesen  und  unvergängliche  Herr- 
schaft 1,  5— 14. 

C.  Hieran  schließt  sich  die  Mahnung  zur  entsprechenden 
Schätzung  des  durch  den  Herrn  geredeten  und  der 
Gemeinde  mannigfach  beglaubigten  Wortes  unter  Er- 
innerung an  die  Polgen  seiner  Mißachtung  2,  1 — 4. 

2.  Der  Sohn  in  seiner  Erniedrigung  unter  die 
Engel  2,  5—18. 

A.  Die  Heilsvollendung  ist  nicht  den  Engeln,  sondern  den 
Menschen  zugedacht,  aber  erst  an  einem  Menschen, 
nämlich  an  Jesus,  und  nicht  anders  als  auf  dem  Wege 
des  Todesleidens  verwirklicht  2,  5 — 9. 

ß.  Die  Anteilnahme  des  Sohnes  an  Natur,  Versuchung 
und  Leidensgeschick  der  Menschen  war  das  Gott  ge- 
ziemende Mittel,  Jesus  zum  vollkommenen  Hohenpriester 
und  damit  zuin  Erlöser  von  Schuld,  Versuchung  und 
Todesgeschick  für  die  Gemeinde  zu  machen.  Seine 
Erniedrigung  in  menschliche  Schwachheit  und  Tod- 
verfallenheit  ist  also  Voraussetzung  seines  Berufes 
2,  10—18. 

3.  Der  Sohn  in  seiner  Erhabenheit  über  Moses 
3,  1 — 6.  Die  aus  2,  5 — 18  sich  ergebende  Mahnung  zum 
Festhalten  an  Jesus  3,  1  f.  geht  sofort  über  in  eine  V«>r- 
gleichuug  zwischen  Jesus,  dem  Herrn  des  Hauses  Gotten. 
und  Moses,  dem  dem  Hause  zugehörigen  Knechte  3,  3—0. 

4.  Warnung,  die  in  Aussicht  stehende  Gottesrdhe 
nicht  zu  verscherzen  nach  Art  der  Zeitgenossen 
Mosis  3,  7 — 4,  13.     Die  3,6^  wieder  aufgenommene  Parä- 
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nese  M'ird  3,  7 — 4,  13    selbständig  ausgeführt  und  zwar  in 
Form  einer  Meditation  über  Ps  95,  7 — 11. 

A.  Aus  dem  vorangestellten  Text  wird  zunächst  die  drohende 
Gefahr  der  Situation  erläutert  3,  7 — 19,  indem 

a.  aus  dem  Psalmwort  die  Warnung  vor  Selbstverhärtung 
durch  Unglauben  als  Hauptmahnung  herausgehoben  3, 7 — 14 
und 

b.  diese  Anwendung  exegetisch  gerechtfertigt  wird  3, 15—19. 

B.  Sodann  erinnert  der  Vf  an  die  in  dem  Psalmwort  ent- 
haltene Verheißung  des  Anteils  an  der  Kühe  Gottes 
4,  1  —  10. 

a.  Um  diese  Verheißung  bringt  sich,   wer  nicht  glaubt  4,  1  f. 

b.  Die  Verheißung  selbst  ist  aber  fest  begründet  4,  3— 10;  d^nn 
«.   die  Ruhe  Gottes  ist  von  der  Schöpfung  her  den  Menschen 

zugänglich  4,  3 — 5 ; 
ß.  nachdem  die  Wnstengeneration  sie  verscherzt,  hat  Gott 

sie  durch  David  von  neuem  dargeboten  4, 6 — S,  so  daß  sie 
y.   jetzt  dem  Volke  Gottes  in  sicherer  Aussicht  steht  4, 9  f. 

C.  So  gilt  es  allen  Fleiß  anzuwenden,  denn  das  göttliche 
"Wort  drängt  zur  Entscheidung  4,  11 — 13. 

II.  Das  Yollkomuiene  Hohepriestertuiu  Christi  und  die  Pflicht 
ansharrenden  Glaubens  4,  14 — 12,  29. 

1.  J^esus  der  rechte  Hohepriester,  der  Grund 
unseres  Vertrauens  4,  14 — 5,  10. 

A.  Als  der  in  den  Himmel  erhöhte  und  dennoch  uns  Menschen 
nahe  Hohepriester  ist  Jesus  der  Gegenstand  unseres 
Bekenntnisses  und  der  Grund  unserer  Zuversicht  zu 
Gott  4,  14—16. 

B.  Jesus  besitzt  ja  die  unentbehrlichen  Erfordernisse  jedes 
Hohenpriesters  5,  1 — 10,  nämlich 

a.  den  Anteil  an  menschlicher  Schwachheit  5,  1—3, 

b.  die  Berufung  durch  Gott  5,  4 — 10,  wie  sie  sich  vollzieht 
«.   durch  das  Verheißungswort  der  Schrift  5,  5  f., 

ß.   durch   die   den   Gehorsam   Jesu   krönende  Vollendung 
seiner  Person  und  seines  Heilandsberufs  5,  7 — 10. 

2.  Unterbrechung  der  lehrhaften  Erörterung 
durch  Zurechtweisung  und  Ermunterung  5,  11 
— 6,  20.  Im  Begriff,  das  melchisedekische  Hohepriestertum 
Christi  im  einzelnen  zu  entwickeln,  fühlt  sich  der  Vf  durch 
die  Stumpfheit  der  Leser  daran  gehindert  und  unterbricht 
daher  die  begonnene  Erörterung  durch  Einschaltung  einer 
Paränese. 

A.  Er  muß  den  Lesern  wegen  ihres  Zustandes  ernstlich 
ins  Gewissen  reden  5,  11  —  ü,  8. 
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a.  Sie  sind  in  ihrem  Verständnis  so  stumpf  geworden,  daß  sie 
trotz  ihres  langen  Christenstandes  einer  erneuten  Unter- 
weisung in  den  Elementarwahrheiten  des  göttlichen  Wortes 
zu  bedürfen  scheinen  5,  11 — 14;  im  Blick  auf  das  Alter 
ihres  Christenlebens  will  aber  der  Vf,  unter  Verzicht  auf 
eine  neue  Grundlegung,  in  seiner  Unterweisung  zur  Voll- 
kommenheit fortschreiten  6,  If. 

b.  Das  wird  er  aber  nur  tun  können,  wenn  sie  nicht  unter 
Mißachtung  ihrer  persönlichen  Erfahrung  von  den  Lebens- 
kräften des  Evangeliums  durch  eine  entscheidende  Los- 
sagung von  Christus  die  Möglichkeit  zur  Umkehr  verscherzt 
haben  und  dem  Fluch  Gottes  anheimgefallen  sind  6,  3—8. 

B.  Nicht  als  ob  der  Vf  sie  schon  verloren  gäbe,  vielmehr 
will  er  sie  zum  Beharren  in  Geduld  und  Glauben  er- 
muntern 6,  9 — 20. 

a.  Was  ihm  Zuversicht  gibt,  ist  ihr  Liebesdienst  in  Vergangen- 
heit und  Gegenwart  6,  9  f. 

b.  Sie  sollen  nur  den  gleichen  Eifer  in  der  Hoffnung  betätigen 
als  Nachahmer  derer,  die  durch  Glauben  Erben  des  Ver- 
heißungsgutes geworden  sind  6,  11  f. 

c.  Ein  Beispiel  dieser  Art  ist  Abraham,  der,  durch  eine  eidliche 
Zusage  Gottes  zum  Glauben  ermutigt,  das  Verheißungsgut 
erlangte  6, 13—15. 

d.  So  haben  denn  die  Erben  der  Verheißung  an  der  eidlich 
bekräftigten  Zusage  Gottes  eine  starke  Ermunterung  zu 
jener  Hoffnung,  die  in  die  innerste  Wohnstätte  Gottes 
dringt,  in  welche  Jesus  eingegangen  ist  als  ewiger  Hoher- 
priester  nach  der  Ordnung  Melchisedeks  6,  16—20. 

3.  Jesus  der  vollk  ommene  Hohepriester  auf  ewig" 
nach  der  Ordnung  Melchisedeks  7,  1 — 28. 

A.  Zur  Beleuchtung  des  melchisedekischen  Hohepriestertums 
Christi  charakterisiert  der  Vf  zuerst  die  Person  und  das 
Priestertum  Melchisedeks  nach  ihrer  Eigenart  7,  1 — 10. 

a.  Nach  den  Aussagen  der  Schrift  (Gen  14,  18—20)  hat  Melchi- 
sedek  sowohl  ein  Königtum  der  Gerechtigkeit  und  des  Friedens 
als  ein  nicht  genealogisch  vermitteltes,  sondern  persönliches 
und  unvergängliches  Priestertum  7,  1—3. 

b.  Demgemäß  ist  Melchisedek  dem  levitischen  Priestertum 
weit  überlegen,  denn 

rt.   während  die  levitischen  Priester  nur  ihre  Brüder  be- 

zehnten,  hat  Melchisedek  den  Abraham  bezehntet  und 

gesegnet  7,  4 — 7 ; 
ß.   während  sie  dahinsterben,  steht  er  in  dauerndem  Leben 

7,  8; 
;'.   ja    es    ist    sogar   das   levitische   Priestergeschlecht   in 

Abraham  von  ihm  bezehntet  worden  7,  9  f. 

B.  Damit  ist  der  Anknüpfungspunkt  gewonnen  für  die 
Schilderung  der  Erhabenheit  des  Priestertums  Christi 
nach  der  Ordnung  Melchisedeks  (Ps  110,  4)  über  die 
levitiBclieu  PrieBter  7,  11 — 26. 
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a.  Zuerst  erfolgt  der  Beweis  für  die  Berechtigung  des  Priester- 
tums  der  Verheißung  und  die  Abrogation  des  Priestertums 
des  Gesetzes  7,  11—17. 

«.  Die  Aufstellung  eines  neuen,  auf  einer  ganz  anderen 
Ordnung  beruhenden  Priestertums  ist  nur  berechtigt, 
wenn  das  levitische  die  Vollendung  nicht  herbeiführt 
7,  11  f. 

ß.  Das  in  Christus  verwirklichte  Priestertum  der  Verheißung 
entspricht  nämlich  nicht  der  aaronitischen  Priester- 
ordnung, da  sein  Träger  nicht  dem  gesetzlich  berechtigten 
Priesterstamm  entsprossen  ist  7,  13 f. 

y.  Es  ist  vielmehr  auf  eine  ganz  andere  Ordnung  gegründet, 
da  es  nicht  auf  einem  die  äußeren  Verhältnisse  regeln- 
den Gesetz,  sondern  auf  der  persönlichen  Eigenart  seine» 
Trägers  beruht  7,  lö— 17. 

b.  So  erweist  sich  das  Priestertum  Christi  dem  levitischen 
weit  überlegen  7,  18—25. 

a.  Für  die  Aufhebung  der  früheren  Ordnung  bringt  es  Er- 
satz durch  die  Verleihung  einer  besseren  Hoffnung  7, 18  f. 

ß.  Die  mit  einem  Eid  erfolgte  Bestellung  Christi  zum 
Priester  macht  ihn  zum  Bürgen  einer  bessern  Gottes- 
stiftung 7,  20—22. 

;'.  Die  Unvergänglichkeit  seines  Lebens  und  seines  Priester- 
dienstes sichert  der  Gemeinde  das  volle  Heil  7,  23—25. 

C.  Demnach  ist  Jesus  der  schlechterdings  voUkomnaene 
Hohepriester,  der  in  seiner  Reinheit,  himmlischen  Er- 
habenheit und  unvergänglichen  Lebensdauer  das  Ideal 
des  gesetzlichen  Hohepriestertums  und  die  Erfüllung 
des  Priestertums    der  Verheißung    darstellt    7,  26 — 28. 

4.  Jesus  der  Hohepriester  im  Himmel  auf  Grund 
seines  abschließenden  Selbstopfers  8,  1  — 10,  18. 

A.  Hauptsache  ist  dem  Vf  der  Hohepriesterdienst  Christi 
im  Himmel  8,  1 — 6. 

a.  Vermöge  seiner  Erhebung  zu  der  Stätte  der  vollkommenen 
Gottesgemeinschaft  ist  Christus  priesterlicher  Verwalter  des 
wahren  Heiligtums  im  Himmel  8,  If. 

b.  Denn  zur  Verrichtung  des  jedem  Hohenpriesters  zukommen- 
den Opferdienstes  wäre  auf  der  Erde  für  ihn  kein  Kaum, 
weil  hier  die  dem  abbildlichen  Heiligtum  dienenden  Priester 
ihres  Amtes  walten  8,  3—5. 

c.  So  aber  hat  er  einen  ungleich  vorzüglicheren  Dienst  erhalten 
entsprechend  der  vorzüglicheren  testamentarischen  Stiftung, 
deren  Mittler  er  ist  8,  6. 

B.  Eine  solche  war  nötig,  da  die  alte  nicht  zum  Ziele 
führte.  Das  bezeugt  das  Weissagungswort  der  Schrift, 
indem  es  eine  neue,  auf  vollkommene  Sündenvergebung 
gegründete  testamentarische  Stiftung  ankündigt  und  da- 
mit die  alte  abrogiert  8,  7 — 13. 

C.  Die  frühere  testamentarische  Stiftung  hat  demgegenüber 
nur  untergeordnete  Bedeutung  9,  1 — 10. 


XXXn  Einleitung. 

a.  Sie  hatte  zwar  auch  Gottesdienstordnungeu  und  ein  für 
die  Ausübung  des  Kultus  wohl  eingerichtetes,  freilich  der 
Sinnenwelt  angehöriges  Heiligtum  9,  1—5. 

b.  Aber  die  unvollkommene  Annäherung  an  Gott,  die  es  ge- 
stattete, ließ  erkennen,  daß  der  hier  geübte  Dienst  nicht 
zur  Vollendung  führte,  sondern  nur  vorübergehende  und 
weissagende  Bedeutung  hatte  9,  6 — 10. 

D.  Anders  verhält  es  sich  mit  dem  Dienst  des  ins  himm- 
lische Heiligtum  eingetretenen  Christus.  Entsprechend 
dem  überweltlichen  Heiligtum,  in  das  er  gelangt  ist, 
beruht  sein  Eingang  dorthin  auf  der  Hingabe  des 
eigenen  Blutes  und  bewirkt  so  gewiß  eine  ewige  Er- 
lösung, als  das  Blut  Christi  das  wahrhaft  zum  Dienst 
Gottes  befähigende  und  weihende  Reinigungsmittel  ist 
9,   11—14. 

E.  Der  Sühnetod  Christi  ist  aber  auch  die  notwendige 
Voraussetzung  für  das  Heil  9,  15 — 22. 

a.  Denn  nur  unter  Voraussetzung  seines  Sühuetodes  konnten 
die  Berufenen  das  Erbe  des  ewigen  Lebens  erlangen,  welches 
Inhalt  der  neuen  testamentarischen  Stiftung  ist,  insofern 
das  durch  Jesus  vermittelte  wie  jedes  andere  Testament 
erst  durch  den  Tod  des  Testators  Rechtskraft  gewinnt 
9,  15-17. 

b.  Dementsprechend  hatte  auch  die  erste  testamentarische 
Stiftung  Gottes  für  ihre  Gründung  und  ihren  Bestand 
Blutvergießung  zur  Voraussetzung  9,  18 — 22. 

F.  Dabei  ist  eine  Wiederholung  des  Opfers  Christi  aus- 
geschlossen 9,  23  —10,  18. 

a.  Es  gilt  ja  zu  bedenken,  daß  das  himmlische  Heiligtum,  in 
welches  Christus  eingegangen  ist,  zu  seiner  Reinigung  ein 
besseres  Opfer  erfordert  als  das  irdische  9.  2^.  24. 

b.  Eine  oftmalige  Wiederholung  des  Selbstopfers  Christi  nach 
Art  der  Sündopfer  des  Versöhnungstages  ist  gänzlich  aus- 
geschlossen sowohl  durch  die  sonst  sich  ergebende  Not- 
wendigkeit, daß  Christus  oftmals  hätte  den  Tod  erleiden 
müssen,  als  auch  durch  die  tatsächliche  Tilgung  der  Sünde 
in  seinem  Sterben  bei  seinem  ersten  Kommen,  die  in  Über- 
einstimmung mit  der  durchgängigen  Bedeutung  des  Todes 
bei  den  Menschen  für  sei»  zweites  Kommen  keine  andere 
Aufgabe  mehr  Übrig  läßt  als  die  Nutzbarmachung  des  Er- 
trags seines  Todes  für  den  Heilsstand  der  Gläubigen  9,25—28. 

c.  Zu  dem  gleichen  Ergebnis  führt  eine  Vergleichung  der 
Leistung  Christi  mit  den  gesetzlichen  Opfern  10,  1—14. 

«.  Die  ati.  Opfer  konnten,  wie  ihre  alljährliche  Wieder- 
holung zeigt  und  ihr  Material  nicht  anders  erwarten 
läßt,  die  Sünden  nicht  wegnehmen,  sondern  nur  ins 
Gedächtnis  rufen  10,  1-4. 

fl.  ('hriHtus  hat  dagegen  durch  die  Hingabe  seines  Leibes 
im  Sterben  ein  ()pfer  gebracht,  das  den  Ileilswillen 
Gottes  wirklich  erfüllt  und  die  Gläubigen  auf  immer 
belügt  10,  5-10. 
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y.   Die  erhabene  Ruhe,  zu  welcher  Christus  mit  seiner  Er- 
höhung gelangt  ist,  läßt  erkennen,  daß  er  im  Unter- 
schied von  den  allezeit  geschäftigen  Priestern  des  Aß 
sein  Opfer  ein  für  allemal  hinter  sich  hat  10,  11 — 14. 
d.   Den  abschließenden  Charakter  des  Opfers  Christi  bestätigt 
die  Weissagung  des  AB,  die  für  die  Zeit  der  neuen  Gottes- 
stiftung eine  vollkommene  Sündenvergebung  ankündigt  und 
somit  für  ein  weiteres  Opfer  keinen  Raum  läßt  10,  15—18. 

■5.  Ermahnung     zu     aushaltender     Glaubenstreue 
10,  19—12,  29. 

A.  Die  empfangenen  Gnadengüter  sollen  die  Leser  zum 
Eifer  anspornen,  nicht  minder  die  furchtbaren  Folgen 
des  Abfalls  und  die  Hoffnung  auf  den  kommenden 
Herrn  10,   19—39. 

a.  Der  erschlossene  Zutritt  zu  dem  himmlischen  Heiligtum 
fordert  zu  gläubiger  Benützung  des  erlangten  Priester- 
rechtes auf  wie  die  Verheißungstreue  Gottes  und  der  Ernst 
der  Zeit  zum  Festhalten  der  Hoffnung  und  zur  Betätigfung 
der  Liebe  10,  19-2Ö. 

b.  Mutwilliges  Sündigen  würde  unrettbar  dem  Gerichte  Gottes 
überliefern  10,  26—31. 

c.  Ihrem  Verhalten  in  früheren  Leidenstagen  entsprechend 
sollen  die  Leser  in  standhaltendem  Glauben  warten  auf 
den  in  Bälde  erscheinenden  Herrn  und  seine  Belohnung 
10,  32—39. 

B.  Der  auf  die  künftigen  Güter  hoffende,  der  unsichtbaren 
Dinge  gewisse  Glaube  ist  der  Grundzug  der  echten 
Frömmigkeit  aller  Zeiten  11,   1 — 40. 

•C.  Demgemäß  sollen  die  Leser  bei  allem  Leidensdruck  im 
Glauben  ausharren  und  sich  der  Heiligung  befleißigen 
12,  1—17. 

a.  Zu  gläubigem  Ausharren  befähigt  sie  der  Blick  auf  die 
Glaubensmänner  der  Vergangenheit,  vor  allem  auf  den 
Anführer  und  Vollender  des  Glaubens  Jesus  12,  1—3. 

b.  Ihre  Verzagtheit  in  der  noch  nicht  aufs  höchste  gesteigerten 
Erprobung  beruht  auf  Verkennuug  der  Eigenart  aller  gött- 
lichen Zucht  12,  4  —  11.     Diese  hat  ja 

«.   ihren  Ursprung  in  der  väterlichen  Liebe  Gottes  12,  7.  8, 
ß.   ihren  überlegenen  Zweck  in  dem  Anteil  an  der  Heilig- 
keit Gottes  12,  9.  10, 
;'.   ihren  schließlichen  Ertrag  in  der  Heranbildung  zur  Ge- 
rechtigkeit 12,  11. 

c.  Darum  sollen  sie  sich  aufraffen  zu  mutigem  und  ent- 
schlossenem Christenwandel  12,  12.  13, 

d.  ebenso  sich  der  Heiligung  befleißigen  und  sich  nicht  be- 
flecken lassen  durch  mißliche  Elemente,  die  für  vergäng- 
lichen Genuß  das  Vorrecht  ihrer  Eindschaftsstellnng  preis- 
geben 12,  14—17. 

D.    Zum    Schluß    mahnt   der  Vf   noch    einmal    eindringlich 
zum  richtigen  Verhalten  gegenüber  der  abschließenden, 
Riggenbacli.  Hebräerbrief.  III 
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in    die    Gemeinschaft   mit    der   überirdischen   Welt    be- 
rufenden Offenbarung  Gottes  im  NB  12,  18—29. 
a.   Der  Unnahbarkeit  Gottes  bei  seiner  sinnenfälligen  irdischen 
Kundgebung  im  AB  steht  die  Zugänglichkeit  der  himm- 
lischen Welt  bei  Gottes  gnadenreicher  Offenbarung  im  NB 
gegenüber  12,  18—24. 
.    b.   Die   Selbstbezeugung   Gottes   im   NB    hat  abschließenden 
Charakter  und  führt  die  ewige  Vollendung  des  Weltbestandes 
herbei  12,  25—27. 
c.  So  ziemt  sich  dieser  Offenbarung  gegenüber  dankbare  An- 
nahme der  Gnade  gepaart  mit  Furcht  vor  der  Strafe  für 
ihre  Verschmäh ung  12,  28  f. 

III.  Schlußworte  13,  1—25. 

A.  Mahnung  zur  Bruderliebe  und  zur  Reinheit  im  Wandel' 
13,   1—6. 

B».  Mahnung  zum  Festhalten  an  Jesus  und  zur  Anteilnahme 
an  seiner  Schmach  unter  Verzicht  auf  die  kultische  und 
nationale  Gemeinschaft  mit  dem  Judentum    13,   7 — 16. 

C.  Mahnung  zum  Gehorsam  gegen  die  Führer  und  zur 
Fürbitte  für  den  Vf,  Segenswunsch  13,   17 — 21. 

D.  Epilog :  Persönliche  Mitteilungen,  Grüße,  Schlußwunsch. 
13,  22—25. 

§  5.  Anhaltspunkte  betreffend  den  Vf.  Der  Vf 
des  Briefes  gibt  sich  nicht  als  einen  unmittelbai-en  Jünger  Jesu, 
sondern  rechnet  sich  mit  den  Lesern  zu  dem  Kreise  derer,  welche 
das  Wort  des  Herrn  durch  die  Überlieferung  der  Ohrenzeugen 
empfangen  haben  (2,  3).  Immerhin  steht  er  der  Person  Jesu  nahe 
und  schöpft  noch  aus  dem  frischen  Strom  der  Tradition  (4,  15 ; 
5,  7f. ;  7,  14;  12,  2;  13,  12).  Er  scheint  sich  selbst  nicht  zu  den. 
Gründern  der  Gemeinde  zu  zählen,  an  die  er  schreibt  (13,  7),  ist 
aber  mit  ihren  Anfängen  wohl  vertraut  (5,  11  f.),  hat  eine  Zeit- 
lang in  ihrer  Mitte  geweilt  und  eine  leitende  Stellung  in  ihr  ein- 
genommen, wie  er  auch  beabsichtigt,  baldmöglichst  zu  ihr  zurück- 
zukehren (13,  17 — 19.  23).  Der  strenge  Ton,  den  er  gelegentlich 
anschlägt  (5,  11—6,  8;  10,  26  —  31  ;  12,  14—17.  28 f.),  läßt  er- 
kennen ,  daß  er  mit  der  Autorität  eines  angesehenen  Lehrers  zu 
ihr  reden  darf.  Nicht  minder  bekunden  seine  Anerkennung  ver- 
gangener und  gegenwärtiger  Betätigung  ihres  christlichen  Lebens, 
Beine  hoffende  Liebe  und  seine  fürsorgliche  Bemühung  um  ihr  Heil 
(6,  9—12;  10,  32—39;  12,  1 — 11),  daß  er  ein  herzliches  Interesse 
für  sie  hegt  und  sich  mit  ihr  eng  verbunden  fühlt.  Andererseits 
verhehlt  er  sich  nicht,  daß  bei  den  Lesern  ein  unbegründetes  Miß- 
trauen gegen  ihn  besteht  und  ihm  eine  gewisse  Zurückhaltung  auf- 
erlegt (13,  18.  22).  Mit  Timotheus  verbindet  ihn  Glaubens-  und 
Arbeitagemeinschaft  (13,  23).  Sonst  verlautet  nur  von  Beziehungen 
sn  d«n  Oemeinden  Italiens  (13,  24). 
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Als  geborener  Jude  ist  der  Vf  im  AT  zu  Hause,  aber  auch 
mit  jüdischer  Tradition  nicht  unbekannt  (2,2;  9,4.21;  11,37; 
12,  21).  Ob  und  inwieweit  er  des  Hebräischen  kundig  ist,  läßt 
sich  den  wenigen  Stellen ,  aus  denen  man  Vertrautheit  mit  dem 
Grundtext  des  AT  hat  erschließen  wollen  (7,2;  10,30;  11,17; 
12,  9.  12.  26),  nicht  sicher  entnehmen^-).  Dagegen  verrät  die  ge- 
wandte Handhabung  der  griechischen  Sprache  deutlich  den  Helle- 
nisten ,  ja  Stil  und  Anlage  des  Briefes  lassen  auf  rhetorische 
Bildung  des  Autors  schließen.  Als  Hellenist  benutzt  der  Vf  so 
gut  wie  ausnahmslos  die  griechische  Bibel.  In  längeren  Citaten 
pflegt  er  sich  genau  dem  Text  der  LXX  anzuschließen  (cf  z.  B. 
3,  7 — 11;  8,  8 — 12),  ja  er  folgt  ihr  auch  dann,  wenn  sie  nicht 
unwesentlich  vom  Grundtexte  abweicht  und  sich  nur  in  ihrem  be- 
sonderen Wortlaut  zu  dem  beabsichtigten  Schriftbeweis  verwenden 
läßt  (cf  z.  B.  1,7;  2,6-8.13;  10,  5— 7.  37 f.;  12,26).  "Wie 
sehr  der  Vf  in  der  griechischen  Bibel  lebt,  zeigt  sich  am  deut- 
lichsten bei  bloßen  Anspielungen  an  Geschichten  oder  Sprüche  des 
AT.  Hier,  wo  er  ohne  seine  Rolle  aufzuschlagen,  einfach  aus  dem 
Schatz  seiner  Erinnerung  schöpft,  bietet  sich  ihm  stets  der  Wort- 
laut der  griechischen  Übersetzung  dar  (3,  17;  8,  2 ;  10,  27;  11,  5  f. 
21 ;  13,  20).  Der  Texttypus  seiner  LXX  läßt  sich  nicht  mit 
Sicherheit  feststellen.  Jedenfalls  deckt  sich  derselbe  nicht  mit 
dem  irgend  einer  unserer  Majuskelhandschriften  und  liegt  zuweilen 
nur  in  Minuskeln  vor^**).     Das  Buch  Daniel  scheint  der  Vf  in  der 


32)  Cf  unten  S.  181  A  89;   S,  328  A  13;  S.  363  A  16;  S.  396  A  40; 
S.  399  A  50;  S.  422  A  32. 

*")  Der  Nachweis  von  Bleek  1  S.  369—375,  daß  die  LXX-Citate  des 
Hb  mehr  mit  dem  Text  von  A  als  mit  dem  von  B  übereinstimmen,  darf 
nicht  so  verstanden  werden,  als  sei  der  vom  Hb  zugrunde  gelegte  LXX- Text 
mit  dem  in  A  erhaltenen  conform.  Mit  den  Sonderlesaiten  von  A  trifft 
der  Hb  kaum  zusammen.  Merkwürdig  ist  die  starke  Übereinstimmung  mit 
L  Hb  10,  5 — 7  und  R  Hb  3,  10.  Da  unsere  LXX-Hss.  insgesamt  christlichen 
Ursprungs  sind,  so  liegt  die  Frage  nahe,  ob  die  Übereinstimmung  zwischen 
dem  Text  einzelner  LXX-Hss.  und  dem  Wortlaut  mancher  Citate  im  NT 
nicht  auf  Angleichung  des  LXX-Textes  an  das  NT  beruht.  Für  einzelne 
Fälle  ist  das  kaum  zu  bezweifeln,  im  großen  und  ganzen  aber  doch  nicht 
anzunehmen.  Was  z.  B.  den  Hb  betrifft,  so  stimmen  nicht  die  gleichen 
LXX-Hss.  durchweg  mit  dem  Wortlaut  seiner  Citate  überein,  und  wo  ein 
Zusammentreffen  mit  charakteristischen  Lesarten  des  Hb  stattfindet,  erstreckt 
es  sich  häutig  nicht  auf  den  ganzen  Umfang  des  Citats,  wie  bei  absicht- 
licher Konformation  des  Textes  mit  dem  NT  zu  erwarten  stände  (cf  auch 
Staerk,  Die  atl  Citate  bei  den  Schriftstellern  des  NT  in  Z.  w.  Th.  1892.  1893, 
besonders  1895.  1897).  Am  wenigsten  läßt  sich  eine  bewußte  Assimilation 
des  LXX-Textes  an  das  NT  da  voraussetzen,  wo  das  AT  nicht  förmlich 
citiert,  sondern  nur  beiläufig  berührt  wird,  also  in  bloßen  Anklängen. 
Wenn  z.  B.  im  Hb  abweichend  vom  gewöhnlichen  LXX-Text  Lev  16  das 
Allerheiligste  lä  üyut^  nicht  tö  äyior,  der  Bock  ifidyoi,  nicht  /.if^oog  heißt, 
so  ist  ganz  unglaublich,  daß  solche  Hss.  der  LXX,  welche  die  genannten 
Eigentümlichkeiten  mit  dem  Hb  teilen,  in  ihrem  Text  von  diesem  beeinflußt 

III* 
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Übersetzung  des  Theodotion  gelesen  zu  haben  (cf  1,  14;  11,  [12].  33). 
Auch  das  Deuteronomium  gebraucht  er  in  einer  von  der  uns  über- 
lieferten stark  abweichenden  Textgestalt .  vielleicht  sogar  in  einer 
anderen  Version  (1,  6;   10,  30;   12,  15.  21?;   13,  5). 

Weit  wichtiger  als  die  Frage ,  welchen  LXX  -  Text  der  Vf 
benutzt,  ist  die  nach  seinem  Verhältnis  zu  Philo.  Daß  der  Hb 
in  Ausdruck  und  Gedanke  sich  vielfach  mit  dem  alexandrinischen 
Religionsphilosophen  berührt,  ist  eine  Tatsache,  die  schon  längst 
erkannnt  worden  ist  ^*)  und  durch  die  bei  der  Auslegung  mit- 
geteilten Parallelen  reichlich  belegt  wird.  Es  fragt  sich  indes, 
welche  Bedeutung  diesen  Berührungen  zukommt.  Einzelne  Paral- 
lelen erweisen  sich  sofort  als  hinfällig ,  wenn  man  sie  näher  ins 
Auge  faßt  (cf  z.B.  10,3;  13,  5 f.).  Anderes  erklärt  sich  sehr 
einfach  daraus,  daß  derVf  des  Hb  gerade  wie  Philo  als  gebildeter 
Hellenist  seine  Sprache  sorgfältig  bemißt ,  und  daß  er  wie  dieser 
in  der  griechischen  Bibel  wohl  bewandert  und  mit  den  exegetischen 
Regeln  seiner  Zeit  vertraut  ist.  Nichtsdestoweniger  nötigt  manches 
zu  der  Erwägung,  ob  der  Hb  nicht  in  einem  Verhältnis  der  Ab- 
hängigkeit zu  Philo  steht.  Dabei  handelt  es  sich  weniger  um 
Einzelheiten  (cf  z.  B.  6,  16  f.)  als  um  Methoden  und  Vorstellungs- 
komplexe. Schwerlich  ist  hier  der  InspirationsbegrifE  zu  erwähnen, 
der  ja  in  der  palästinensischen  Synagoge  kaum  weniger  ausgebildet 
war  '*) ,  wohl  aber  die  Art  der  Schriftauslegung  ^") ,  nur  daß  wir 
nicht  in  der  Lage  sind  festzustellen ,  wieviel  an  ihr  speziell  auf 
die  Rechnung  Philos  kommt,  und  wieviel  dieser  aus  der  schon  vor 
ihm  bestehenden  alexandrinischen  Schule  übernommen  hat.  Übrigens 
verfährt  der  Hb  hier  z.  B.  in  der  Art,  wie  er  7,  2  f.  das  Schweigen 
der  hl.  Schrift  ausnützt,  ungleich  behutsamer  als  Philo  in  ähnlichen 
Fallen.  In  sachlicher  Beziehung  erinnern  Ausdrücke  wie  vrtöötiyf^ia 
und  OKia  tGjv  ETiovQavUov  (8,  5)  und  ähnliche  (cf  9,  23 f.;  10,  1) 
stark  an  entsprechende  Wendungen  Philos.  Allein  was  bei  Philo 
rein  kosmologische  Vorstellung  ist,  gehört  im  Hb  dem  Gebiet  der 
Heilflgeschichte  an  und  hat  damit  eine  ganz  andere  Orientierung. 
—  Besonders  starke  Spuren  alexandrinischer  Denkweise  findet  man 
in   der    Christologie    des  Briefes.     Wirklich    klingen    manche  Aus- 


sein HoUten.  Vielmehr  verhält  es  sich  so,  daß  diese  Hss.,  die  großenteils 
Min.  HJnd,  eine  Textgestalt  bewahrt  haben,  welche  wesentlich  so  dem  Vf 
des  Hb  vorlag  (cf  unten  vS.  218  A  1;  S.  257  A  4).  Für  die  Geschichte  des 
I-iXX-TexteH  wt  diese  Beobachtnng  von  größter  Tragweite. 

**)  Cf  J,  B.  Carpzov,  Sacrae  exercit.  in  S.  Pauli  ep.  ad  Hebr.  e  Philone 
Alex.  HehuHtädt  17öO;  Bleek  I  S.  898—408;  besonders  Riehin,  Der  Lehr- 
begrill  des  Hb  S.  249—268;  S.  411—424;  S.  658— H70;  S.  865—860. 

»»)  Cf  Weber,  .lüdiBche  Theologie«  Leipzig  1897,  S.  80  f. 

■•)  Cf  Siegfried,  Philo  von  Alexandrien  als  Ausleger  des  AT,  S.  165 
—197;  828  f. 
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sagen  Philos  über  den  Logos  sehr  ähnlich  wie  die  Äußerungen  des 
Hb  über  Christus.     Wenn    der  Vf  den  Sohn   als    den  Mittler   der 
Weltschöpfung  (1,  2),  als  ^a^axT?]'^  und  &7tavyaoua  Gottes  (1,  3), 
als    TtQcoTÖTOTiog   (sc.  vlög)    (1,  6)   und   als    dgxi^Q^'^S   (4>  16)    be- 
zeichnet, ihn  mit  Melchisedek  vergleicht  (cf  die  Vorbemerkung  zu 
c.  7  und  die  Anmerkung  zu  7,  25)  und  ihm  Sündlosigkeit    beilegt 
(4,  15),   80  lassen  sich  zu  alledem  Parallelen  aus  Philo  beibringen. 
Der  Gedanke  ist  jedoch ,    wie    sich    bei    der  Besprechung    der    be- 
treffenden   Stellen    zeigen    wird ,    trotz    aller   Übereinstimmung   im 
Wortlaut  jeweilen  ein  ganz  anderer.     Der  philonische  Logosbegriff 
läßt  durchweg  erkennen,  daß  er  nur  im  Interesse  der  Welterklärung 
aus  der  griechischen  Philosophie  übernommen  ist.     Die  Persönlich- 
keit   des  Logos    bleibt    in    der    Schwebe ,    und    seine  Mittelstellung 
zwischen  Gott    und    der  Welt   läßt   ihn    nach    keiner  Richtung    zu 
einer  klaren  Abgrenzung    gelangen.     Einerseits    ist    er    der  Mittler 
der  Schöpfung ,    andererseits  teilt  er  die  Gottessohnschaft    mit  der 
Welt  und  reiht  sich  den  Engeln  als  deren  höchster  ein.     Der  Hb 
verwendet  den  Logosbegriff  nie  im  Sinne  Philos.     An  der  einzigen 
Stelle,  wo  alte  und  neue  Ausleger  dies  haben  finden  wollen  (4,  12 f.), 
tritt  der  Kontrast  der  beidseitigen  Vorstellungen  besonders  deutlich 
zu  Tage.     Philos  köyog  tOf.uvg  ist  nichts  anderes  als  die  scheidende 
und  unterscheidende  Vernunft ;  der  Xöyoq  xov  ^toü  des  Hb  ist  das 
heilsgeschichtliche    Wort    Gottes ,    das    den   innersten   Bestand    des 
Menschen  seinem  sittlichen  Gericht  unterwirft.     Wenn  der  Hb  vom 
Sohne  Gottes  redet,  geht  er  von  der  geschichtlichen  Persönlichkeit  Jesu 
Christi  aus  (1,  1  f.),  faßt  diese  aber  nach  ihrem  übergeschichtlichen 
Verhältnis  zu  Gott  ins  Auge  und  schreibt  ihr  vollen  Anteil  an  Gottes 
Wesen  und  Walten,  also  auch  nach  vorwärts  und  rückwärts  an  Gottes 
Ewigkeit    zu.     In    dem    metaphysischen  Verhältnis   des  Sohnes    zu 
Gott  und  in  seiner  vorzeitlichen  Tätigkeit  kommt  indes  sein  Mittler- 
beruf noch  nicht  zum  Vollzug.     Beides  ist  nur  Voraussetzung  dafür. 
Zum  Urheber    des  Heils    für    die  Menschheit    wird    der  Sohn    erst 
durch  sein  geschichtliches  Werk,  durch  die  Begründung  der  neuen 
Gottesstiftung.    Während  für  Philo  bei  seiner  Wertung  der  Materie 
die  Verbindung    des   Logos    mit    der  Fleischesnatur   des  Menschen 
ein  unvollziehbarer,  ja  blasphemischer  Gedanke  gewesen  wäre,  muß 
nach  dem  Hb  der  Sohn  Gottes  Fleisch   und  Blut    annehmen ,    sich 
der  Schwachheit,  Leidensfähigkeit  und  Versuchbarkeit  der  mensch- 
lichen Natur  unterstellen  und  schließlich  seinen  Leib  und  sein  Blut 
dahingehen,  um  das  Sühneopfer  für  die  Gemeinde  zu  werden.    Wie 
an  anderen  Punkten  ist  auch  hier  die  Differenz    des  Hb   von    den 
Gedanken    Philos    ungleich    größer    als    die    Übereinstimmung    mit 
ihnen.     Um  das  Verhältnis  zwischen   beiden  Autoren    richtig    ein- 
zuschätzen ,    müßte    man   Philos    gesamte    Exegese    und    Theologie 
heranziehen,  ja  auf  den  letzten  Grund  alles  theologischen  Denkens, 
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die  Gottesauffassung,  zurückgehen^').  Das  kann  hier  nicht  ge- 
schehen ,  aber  es  soll  noch  daran  erinnert  werden ,  daß  der  Hb 
zum  palästinensischen  Judentum  nicht  minder  deutliche  Beziehungen 
hat  als  zur  alexandrinischen  Schule.  Der  Messianismus  des  Briefes, 
speziell  das  messianische  Verständnis  von  Ps  110,  die  Unterscheidung 
des  gegenwärtigen  und  des  künftigen  Aon ,  das  himmlische  Jeru- 
salem, die  ganze  Engellehre,  insbesondere  die  Vermittlung  des  Ge- 
setzes durch  Engel,  und  die  Auffassung  des  Satans  als  Machthaber 
über  den  Tod  —  das  alles  sind  Momente ,  welche  bei  Philo  zum 
mindesten  in  der  spezifischen  Fassung  des  Hb  ebenso  fehlen,  wie 
sie  in  der  palästinensischen  Theologie  geläufig  sind.  Daß  der  Vf 
des  Hb  Beziehungen  zu  der  alexandrinischen  Religionsphilosophie 
hat,  ist  anzuerkennen.  Dagegen  läßt  sich  der  Nachweis,  daß  er 
die  Schriften  Philos  gekannt  und  benützt  hat,  nicht  sicher  erbringen. 
Die  Beeinflussung,  die  er  seitens  des  Alexandrinismus  erfahren  hat, 
ist  wesentlich  formaler  Natur.  Was  ihm  durch  die  Überlieferung 
der  Urgemeinde  über  Jesu  Person ,  die  Taten  und  Worte ,  ins- 
besondere die  Selbstzeugnisse  des  Herrn  als  zuverlässige  Kunde 
zugekommen  ist  (cf  2,  3),  faßt  er  in  Begriffe  und  Ausdrücke,  die 
ihm  von  seiner  hellenistischen  Bildung  her  geläufig  sind,  doch  nicht 
ohne  sie  einer  durchgreifenden  Umformung  zu  unterwerfen ,  in 
dem  er  sie  mit  einem  ganz  neuen  Inhalt  füllt. 

§  6.  Vermutungen  über  Vf,  Adresse  und  Abfas- 
eungszeit  des  Briefes.  Wer  der  Vf  des  Briefes  ist,  läßt 
eich  bei  dem  Schwanken  der  altkirchlichen  Überlieferung  nicht 
sicher  feststellen.  Die  morgenländische  Tradition  von  der  Autor- 
schaft des  PI  ^*)  wird  durch  den  Brief  selbst  nicht  bestätigt.  Ob- 
wohl der  Apostel  nie  ein  Hehl  daraus  gemacht  hat,  daß  er  für 
die  Einzelheiten  der  Geschichte  Jesu  auf  die  Überlieferung  der  Ur- 
apostel  angewiesen  war  (1  Kr  1 1,  23  ;  15,  3),  so  hat  er  doch  bestritten, 
den  Inhalt  seines  Evangeliums  der  Tradition  zu  verdanken  (Gl  1,11  f.), 
und  hätte  sich  also  unmöglich  so,  wie  es  der  Vf  des  Hb  tut  (2,  3), 
mit  den  Empfängern  des  Briefes  zu  denen  rechnen  können,  welche 
die  Heilsverkündigung  des  NB  von  den  ursprünglicken  Hörern  des 

*')  Cf  hierüber  die  treffenden  Bemerkungen  von  Schmitz,  Die  Opfer- 
üDSchauun^  des  Hpilteren  Judentums  1910,  S.  :J02f. 

'•)  Die  im  Mittelalter  allgemein  herrschende  Anschauung,  PI  habe 
den  Brief  verfaßt,  ist  durch  das  Tridentinum  sess.  IV  fixiert  worden,  inso- 
fern dusHelbe  den  Hb  als  letzten,  vierzehnten  Brief  des  PI  aufzählt.  Doch 
j»nch  in  der  katholischen  Kirche  nehmen  die  meisten  Exegeten  nur  mittelbar 
paulinisehen  Ursprung  an.  Für  direkten  entscheidet  sich  Heigl,  Verfasser 
und  Adrc'HHe  des  Briefes  an  die  Hebr.  Freiburg  ltK)5.  Die  Reformatoren. 
voran  Luther  und  ('alvin,  haben  im  Anschluli  un  die  Kritik  eines  Cajetau 
UDd  EruHmuH  die  paulinische  Herkunft  den  Briefes  preisgegeben.  tS|)äter 
ift  lie  freilidi  auch  in  der  protestantischeu  Kirche  behauptet,  neuerdings 
»her  Wohl  ullgcuiein  als  uiihnltbar  erkannt  worden.  Auf  PI  haben  den 
Brief  noeh  /.«irürkgeführt  llofmunn,  Biesenthal,  Holtzheuer. 
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"Wortes  Jesu  gelernt  haben.  Nicht  minder  steht  die  Stildifferenz 
gegenüber  den  Paulusbriefen  der  Annahme  paulinischer  Herkunft 
•entgegen.  Das  haben  schon  die  ältesten  Verteidiger  des  pauli- 
nischen  Ursprungs  empfunden,  wenn  sie  den  Brief  bloß  mittelbar 
auf  PI  zurückzuführen  sich  getraut  haben.  Mag  bei  der  Be- 
sprechung dieses  Arguments  manches  vorgebracht  worden  sein,  was 
zum  Beweise  nicht  taugt,  so  bleibt  doch  unbestreitbar,  daß  ein  so 
gleichmäßig  durchgeführter  Periodenbau,  eine  so  sorgfältig  bemes- 
sene Wortstellung  und  ein  so  streng  innegehaltener  Rhythmus  sich 
iu  keinem  einzigen  Briefe  des  PI  nachweisen  läßt.  Zu  Gunsten  der 
morgenländischen  Überlieferung  scheint  neben  der  unrichtigen  LA 
lOlg  ösof^olg  /nov  10,  34  und  der  Erwähnung  des  Timotheus  nichts  so 
sehr  zu  sprechen  als  der  Gedankengehalt  des  Briefes.  Die  centrale 
Bedeutung  der  Person  Jesu,  insbesondere  seines  Todes  und  seiner 
Erhöhung,  der  Unterschied  zwischen  der  atl  und  ntl  Gottesstif- 
tung, die  Abrogation  des  Gesetzes  durch  das  Werk  Christi,  die 
•entscheidende  AVichtigkeit  des  Glaubens,  das  alles  gehört  auch  zu 
■den  Grundgedanken  der  paulinischen  Verkündigung.  Allein  gerade 
weil  PI  und  der  Hb  in  diesen  Hauptpunkten  zusammentreffen,  ist 
•die  Differenz  um  so  augenfälliger.  PI  schildert  Jesus  nie  wie  der 
Hb  als  den  Apostel  und  Hohenpriester  unseres  Bekenntnisses, 
setzt  Christi  Hingang  nicht  in  Parallele  zu  der  Opferhandlung  des 
Hohenpriesters  am  Versöhnungstag,  er  beschreibt  Jesus  als  den 
Retter  von  dem  göttlichen  Zorn,  den  Bewirker  der  Versöhnung 
und  der  Rechtfertigung  und  das  Haupt  der  Gemeinde,  an  dessen 
Sterben  und  Auferstehen  die  Gläubigen  mitbeteiligt  sind.  Während 
<lie  ntl  Gottesstiftung  nach  dem  Hb  die  Vollendung  dessen  bringt, 
was  die  atl  erstrebt,  aber  nur  mangelhaft  dargeboten  hat,  stehen 
bei  PI  der  Gesetzes-  und  der  Gnadenbund  einander  in  scharfer 
Antithese  gegenüber.  Faßt  der  Hb  das  Gesetz  nach  seiner  kul- 
tischen Seite  ins  Auge,  gelten  ihm  dessen  Einrichtungen  als 
Schattenbilder  der  in  Christus  vorhandenen  Heilsveranstaltung,  so 
betrachtet  PI  das  Gesetz  als  die  sittliche  Forderung  Gottes,  die 
in  ihrer  tötenden  Wirkung  im  Gegensatz  steht  zur  Gnade  und 
<jabe  des  Evangeliums.  Ist  der  Glaube  im  Hb  das  normale  Ver- 
halten aller  Frommen  seit  Anfang  der  AVeit,  so  ist  er  bei  PI  mit 
-der  Offenbarung  Gottes  in  Christus  aufs  engste  verknüpft.  Natür- 
lich sind  diese  Differenzen  großenteils  durch  den  verschiedenen 
JZweck  mitbedingt,  auch  warnt  die  Mannigfaltigkeit  der  Gedanken, 
welche  in  den  einzelnen  paulinischen  Briefen  hervortritt,  vor  über- 
•eilten  Schlüssen.  Allein  der  Abstand  des  Hb  von  der  Gesamtheit 
•der  Paulinen  ist  zu  groß,  als  daß  er  sich  nur  aus  der  Rücksicht 
«uf  die  Lage  der  Leser  und  nicht  zugleich  aus  der  eigenartigen 
Persönlichkeit  des  Schriftstellers  erklärte.  Man  vergegenwärtige 
«ich  nur  den  feinen  Unterschied  in  Wort  und  Sache,    der  bei  den 
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Äußerungen  über  die  Glaubensgerechtigkeit  zwischen  Hb  10, 37 ; 
11,  4.  7  und  den  bezüglichen  Parallelen  im  Km  und  Gl  besteht,  un> 
an  einem  einzelnen  Beispiel  zu  empfinden,  was  für  die  ganze  lehr- 
hafte Formulierung  des  Evangeliums  gilt.  Schließlich  spricht  aucb 
die  Tradition  zu  Ungunsten  der  paulinischen  Autorschaft.  "Während 
es  sich  leicht  erklärt,  daß  ein  den  Paulusbriefen  angehängtes  und 
mit  einer  gleichartigen  Aufschrift  versehenes  Schreiben  im  Morgen- 
land für  paulinisch  gehalten  wurde,  bliebe  es  ganz  rätselhaft,  wie- 
ein wirklich  von  PI  verfaßter  Brief  im  Abendland,  wo  sich  doch 
die  frühesten  Spuren  seiner  Benützung  finden,  dem  Apostel  hätte- 
aberkannt  und  einem  anderen  Autor  zugeschrieben  werden  können. 
Es  darf  demnach  als  sicher  gelten,  daß  PI  nicht  der  Vf  des 
Briefes  ist. 

Weit  mehr  Zutrauen  als  die  orientalische  Tradition  verdient 
die  occidentalische,  welche  Barnabas  als  Vf  des  Briefes  nennt  ^'*). 
Die  Einseitigkeit  der  Überlieferung  ist  vollkommen  begreiflich,. 
wenn  der  Hb  gleich  bei  seiner  Vervielfältigung  seines  ursprüng- 
lichen Kopfes  beraubt  worden  ist.  Das  Fehlen  einer  Autorbezeich- 
nung im  Titel  mußte  die  Folge  haben,  daß  die  Erinnerung  an  den- 
Vf  allmählich  verloren  ging  und  daß  man  mancherorts  den  pein- 
lich empfundenen  Mangel  durch  Hypothesen  ersetzte.  Freilieb 
braucht  auch  die  Überlieferung,  welche  Barn,  zum  Vf  des  Briefe» 
macht,  nicht  notwendig  mehr  als  eine  Vermutung  zu  sein.  Aber 
es  bleibt  dann  die  Frage,  warum  man  unter  den  Persönlichkeitea 
des  apostolischen  Zeitalters  für  die  Autorschaft  gerade  auf  Barn, 
gegriffen  hat.  Die  Selbstbezeichnung  des  Briefes  als  köyog  zj^t," 
jiaQaxXijatiog  (13,  22)  kann  doch  schwerlich  den  Anlaß  gegeben 
haben,  ihn  dem  vibg  TtaQaxkr^aewg  (AG  4.  30)  beizulegen.  Sonst 
führt  im  Inhalt  des  Briefes  nichts  auf  Barn.  Die  Erwähnung 
des  Tim.  (13,  23)  hätte  eher  an  Silas  denken  lassen.  Was  das  NT" 
über  Barn,  berichtet,  entscheidet  weder  für  noch  wider  die  Tra- 
dition. Als  geborener  Cyprier  (AG  4,  36)  war  Barn.  Hellenist 
und  hierdurch  auch  zu  seiner  Tätigkeit  in  Antiochia  befähigt 
(AG  11,  22  —  26;  13,1).  Ob  er  vor  seiner  Übersiedelung  nach 
Jerusalem  (AG  4,  37)  in  der  Lage  gewesen  ist,  die  Khetorenschule- 
einer  griechischen  Stadt  zu  besuchen,  bleibt  dahingestellt.  Jeden- 
falls war  er  eine  geistesmächtige  Persönlichkeit  und  stand  einer- 
seits den  Uraposteln,  andererseits  PI  nahe  genug,  um  Vf  eines 
Briefes  sein  zu  können,  welcher  bei  unverkennbarer  Verwandtschaft 
mit  paulinischen  Gedanken  doch  eine  selbständige  Auffassung  de» 
EvangeliumB  und  Berührung  mit  palästinensischen  und  uraposto- 
liacben    Anschauungen    verrät.      Daß    Barn,    als   Levit  (AG  4,  36)> 

'*)  In  neuerer  Zeit  hat  Wieseler,  Eine  Untcrauchuug  Über  den  Hb,. 
Kiisl  1861  I  8.  60 — 67  die  Bamabasbypothose  besoDders  nachdrückücii  ver- 
teidigt; cf  such  B.  WeiM. 
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von  Irrtümern  in  Betreff  der  Tempeleinrichtung  und  des  jüdischen 
Kultus',  wie  man  sie  in  Hb  7,  27  und  9,  4  zu  finden  geglaubt 
hat,  unbedingt  frei  sein  müßte,  ist  eine  willkürliche  Voraussetzung, 
waren  doch  die  Leviten  nur  mit  untergeordneten  Dienstleistungen 
im  Vorhof  betraut.  Tatsächlich  liegen  freilich  weder  die  behaup- 
teten Irrungen  im  Hb  vor,  noch  hat  dessen  Vf  an  irgendeiner 
Stelle  des  Briefes  den  Tempeldienst  im  Auge.  Er  redet  aus- 
schließlich von  dem  im  Gesetz  angeordneten  Kultus  der  Stiftshütte, 
und  hierzu  bedurfte  er  nichts  als  eine  gründliche  Kenntnis  der  hl. 
Schrift.  Über  die  Wirksamkeit  des  Barn,  besitzen  wir  sichere 
Nachrichten  nur  in  dem  Berichte  der  AG  über  seine  Tätigkeit  in 
Antiochia,  Cypern  und  Südgalatien  (AG  11,  22—26 ;  13,  1—14,  28: 
15,  39)  sowie  in  einigen  Andeutungen  der  paulinischen  Briefe 
(Gl  2,  13;  1  Kr  9,  6;  cf  Kl  4,  10).  Eine  bis  ins  zweite  Jahr- 
hundert  zurückzuverfolgende  Tradition  läßt  ihn  in  Born  mit  der 
Predigt  des  Evangeliums  auftreten,  während  eine  "Wirksamkeit  in 
Alexandria  nur  vereinzelt  berichtet  wird*").  Eine  Angabe  der 
alten  gnostischen  Petrusakten  (actus  Petri  Vercellenses  4:  <{Vod 
non  esset  Romae  Paulus  neque  Timotheus  neque  Bai~nabas,  qvoniam 
in  Macedonia  tnissi  erant  a  Paulo)  erinnert  auffallend  an  die 
Situation  von  Hb  13,  23,  falls  der  Brief  von  Barn,  aus  Italien  ge- 
schrieben sein  sollte. 

Ohne  sich  auf  altkirchliche  Tradition  stützen  zu  können,  hat 
Luther  die  Hypothese  der  Autorschaft  des  Apollos  entweder  selbst 
aufgestellt  oder  doch  sich  angeeignet*').    Die  Charakteristik,  welche 

*°)  Die  dement.  Eecognitionen  I  6 — 11  verlegen  wohl  in  Überein- 
stimmung mit  der  Grundschrift  das  Auftreten  des  Barn,  nach  Rom.  dagegen 
die  Homilien  I  6 — 14  nach  Alexandria.  Die  letztere  Darstellung  erweist 
sich  aus  inneren  Gründen  als  sekundär.  Ob  die  späteren  Berichte  über  die 
Wirksamkeit  des  Barn,  in  Rom  insgesamt  von  den  ßecognit.  abhängig  sind, 
ist  streitig  cf  Lipsius,  Die  apokryphen  Apostelgeschichten  und  Apostel- 
legenden II,  2  1884,  S.  271—275;  Zahn.  Einl.  I»  S.  308  A  6.  Über  Barn, 
in  den  späteren  Jüiigerkatalogen  cf  Schermann,  Propheten-  und  Apostel- 
legenileu  1907,  S.  332.  Die  nepioSot  Ba^vdßa  wissen  nur  von  einer  Wirk- 
samkeit des  Barn,  in  Cypem  cf  Lipsius  a.  a.  0.  S.  276 — 297. 

♦')  In  der  Vorrede  zum  Hb  1522  (Erlang.  Ausg.  Bd.  63  S.  154 f.)  er- 
klärt Luther  den  Vf  des  Briefes  ganz  allgemein  für  einen  „Schüler  der 
Apostel".  Dagegen  sagt  er  in  der  Kirchenpostille  von  1522  (Wcim.  Ausg. 
Bd.  10  !•  S.  143):  „unnd  ist  eyn  glewbwirdiger  wahn,  sie  (sc.  die  Epistel  an 
die  Hebr.)  sey  nit  sanct  Pauls,  darumb  das  sie  gar  eyn  geschmückter  rede 
fürt,  denn  S.  Paulus  an  andemn  ortten  pflegt.  Ettlich  meynen  sie  sey 
S.  Lucas.  Ettlich  S.  Apollo,  wilchen  S.  Lucas  rumet,  wie  er  ynn  der  schrifft 
mechtig  sey  geweßen  widder  die  Juden,  Act.  18.  Es  ist  yhe  war,  das  keyn 
Epistel  mit  solchem  gewallt  die  schrifft  füret  alß  diße,  das  eyn  trefflicher 
Apostolischer  man  geweßen  ist,  er  sey  auch,  wer  er  woll".  Bestimmt  für 
Apollos  spricht  er  sich  aus  in  einer  Predigt  des  Jahres  1537  (Weim.  Ausg. 
Bd.  45  S.  389):  „Dyßer  Apollo  Jst  ein  hochverstendiger  Mau  gewest.  Die 
Epistel  Hebreorum  ist  freilich  sein",  ebenso  im  Kommentar  zur  Genesis 
(Erl.  Ausg.  Op.  exeg.  lat.  Bd.  11  S.  130  zu  Gen  48,  20):  autor  epistolae  ad 
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die  AG  von  diesem  alexandrinischen  Judenchristen  gibt  (AGr  18. 
24 — 28),  indem  sie  ihn  einen  dvrjQ  '/.öyiog,  öwaxog  ev  ralg  yga- 
(palg  und  Letov  rCo  Tcvevf.iaxi  nennt,  würde  Zug  für  Zug  zu  dem 
Bilde  passen ,  das  man  sich  von  dem  Vf  des  Hb  machen  muß. 
Dasselbe  gilt  von  dem  freundschaftlichen  und  zugleich  freien  Ver- 
hältnis, in  welchem  Apollos  nach  dem  ersten  Korintherbrief  (1,  12; 
3,  4— 6.  21;  4,  6;  16,  12;  cf  auch  Tt  3,  13)  zu  PI  stand.  Be- 
denken erweckt  jedoch  das  Fehlen  aller  auf  ihn  lautenden  Tradition 
und  die  abweichende  Überlieferung  des  Abendlandes.  Natürlich 
lassen  sich  auch  noch  andere  mehr  oder  weniger  hervorragende 
Lehrer  der  apostolischen  Zeit  in  A^orschlag  bringen,  bei  denen  in- 
folge gänzlichen  Mangels  an  bestimmten  Anhaltspunkten  gleich 
wenig  für  und  wider  ihre  Autorschaft  spricht,  aber  man  verliert 
sich  damit  ganz  in  ein  bloßes  RatespieH^).  Es  wird  immer  ein 
Vorzug  der  Barnabashypothese  bleiben,  daß  sie  sich  auf  eine  zwar 
nicht  näher  kontrollierbare,  aber  doch  greifbare  Tradition  berufen 
kann. 

Hinsichtlich  der  Adresse  des  Briefes  läßt  sich  kaum  von 
Tradition  sprechen.  Die  in  der  alten  Kirche  herrschende  Annahme, 
der  Hb  sei  an  die  Christenheit  Palästinas,  insbesondere  an  die  Ge- 
meinde zu  Jerusalem  gerichtet,  ist  nur  eine  Schlußfolgerung  aus 
dem  mit  der  Aufschrift  TtQog  'EßQalovg  übereinstimmenden  Ein- 
druck, die  Adressaten  seien  geborene  Juden.  Solche  im  hl.  Lande 
zu  suchen  schien  das  Nächstliegende,  zumal  die  Wirren  des  jüdischen 
Krieges  66 — 70'  für  die  palästinensischen  Christen  ein  Anlaß  zur 
Erschütterung  des  Glaubens  und  zur  Verzagtheit  werden  konnten. 
So  versteht  es  sich  leicht,  daß  bis  in  die  neueste  Zeit  namhafte 
Forscher  diese  Hypothese  allerdings  mit  verschiedenen  Modifikationen 
festgehalten  haben  *'^).     Namentlich,   wenn    man   in  dem  Briefe  die 

Hebraeos,  quisquis  est,  sive  Paulus,  sive,  ut  ego  arbitror  Apollo,  erudi- 
tissime  allegat  hunc  locum.  Im  19.  Jahrhundert  ist  für  die  Apolloshypothese 
Bleek  I  S.  42;-i — 470  am  erfolgreichsten  eingetreten. 

**)  Die  von  Bleek  I  S.  420 — 422  hypothetisch  erwogene  Möglichkeit, 
daß  der  Brief  von  Aquila  verfaßt  sei,  ist  von  Harnack,  Z.  f.  ntl  Wiss.  1900, 
8.  Ifi — '41  aufgenommea  und  dahin  umgestaltet  worden,  daß  die  Abfassung 
weniger  dem  Acjuila  als  seinem  Weibe  Priscilla  zuzuschreiben  sei.  Der 
Wechsel  von  „wir"  und  ^ich"  in  der  Selbstbezeichnung  sei  darauf  zurück- 
zufuhren, daß  das  eine  Mal  das  Ehepaar  gemeinsam,  das  andere  Mal  nur 
PriBcilla  das  Wort  führe.  Allein  abgesehen  davon,  daß  man  dann  11,  32 
statt  des  Mask,  dtf^yot'fierof  das  Femin,  erwarten  müßte,  wUrden  die  Lesör 
auch  im  Unklaren  darüber  gelassen,  wer  das  „Ich"  sei,  das  13,  19.  22  ihnen 
«einen  Besnch  ankündigt.  Überhaupt  darf  man  aus  dem  Wechsel  zwischen 
„wir"  und  „ich"  nicht  auf  eine  Verschiedenheit  des  redenden  Subjekts 
Hchließen  cf  unten  S.  34  A  92.  Über  andere  Hypothesen  cf  Zahn,  Kinl.  II' 
a.  Iü2f.;  Heigl,  Vf  und  Adresse  des  Briefes  an  die  Hehr.,  S.  129—135.  154 
A  1.  246  f. 

*•)  So  Bleek,  Lünemann.  Delitzsch,  Weiss,  Ramsay,  Luke  tho  physiciau 
1906,  8.  299 ff,  a.  n.    Speziell  an  Jumuia  dachte  Orimm,  Z,  f.  wiss.  Theol. 
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Aufforderung  fand,  einen  prinzipiellen  Bruch  mit  dem  jüdischen 
Kultus  zu  vollziehen ,  konnte  mau  die  Leser  kaum  anderswo  als 
in  Jerusalem  wohnhaft  denken,  wobei  es  dann  freilich  sehr  auf- 
fallend erscheinen  mußte ,  daß  die  so  andersartige  Stellung  der 
TJrkirche  zur  Opferfrage  im  Brief  mit  keinem  "Worte  berührt  wird. 
Daß  ein  an  Palästinenser  gerichtetes  Schreiben  griechisch  abgefaßt 
wäre,  ließe  sich  aus  der  hellenistischen  Herkunft  und  Bildung  des 
Vf  verständlich  machen  und  würde  alles  Befremdliche  verlieren, 
wenn  man  speziell  die  hellenistischen  Kreise  der  palästinensischen 
Christenheit  sich  als  Empfänger  des  Briefes  vorstellte.  Immerhin 
dürften  dann  Gemeinden  wie  die  von  Cäsarea,  welche  eine  beträcht- 
liche Zahl  von  Heidenchristen  in  sich  schlössen ,  nicht  zu  den 
Adressaten  gerechnet  werden.  Trotz  alledem  ist  die  palästinensische 
Adresse  des  Briefes  ein  Ding  der  Unmöglichkeit.  Im  hl.  Lande 
gab  es  in  den  60  er  Jahren  des  1.  Jahrhunderts  und  auch  später 
noch  manche  Christen,  die  den  Herrn  selbst  gehört  hatten  und 
nicht  bloß  auf  die  Verkündigung  der  Ohrenzeugen  angewiesen 
waren  (2,  3).  Jerusalem  war  der  Ausgangspunkt  der  gesamten 
Mission  gewesen,  es  konnte  also  der  dortigen  Gemeinde  nicht  .vor- 
gehalten werden,  sie  müsse  wegen  der  Dauer  ihres  Christenstandes 
befähigt  sein,  andere  zu  unterweisen  (5,  12).  Verfolgungen  wai-eu 
über  die  palästinensischen  Christen  mehrfach  ergangen,  ja  es  hatte 
an  Martyrien  in  ihrer  Mitte  nicht  gefehlt  (AG  6,  9 — 8,  3  ;  12,  1 — 4  ; 
1  Th  2,  14),  aber  es  ließ  sich  nicht  von  einer  einzigen,  gleich 
nach  der  Bekehrung  über  die  Leser  ergangenen  Verfolgung  sprechen 
(10,  32),  geschweige  daß  sich  dieselbe  auf  Beschimpfung,  Ge- 
fangensetzung und  Güterkonfiskation  beschränkt  hätte  (10,  33  f.; 
12,  4).  Überdies  wird  man  die  Leser  nach  dem  ganzen  Gedanken- 
gehalt  des  Briefes  lieber  in  der  paulinischen  Einflußsphäre  suchen, 
auf  die  auch  die  Erwähnung  des  Tim.  (13,  23)  führt. 

Viel  Bestechendes  hat  die  Annahme,  der  Hb  sei  an  die 
Christen  Italiens  bzw.  Roms  gerichtet  **).  Seine  Benützung  durch 
Clem.  Rom.  96  p.  C.  wäre  dann  sehr  natürlich.  Auch  setzt  der 
Gruß  derer  von  Italien  (13,  24)  unter  allen  Umständen  irgend 
welche  Beziehung  des  Vf  zu  Gemeinden  dieses  Landes  voraus. 
Ein  Beweis  für  die  Bestimmung  des  Briefes  nach  Italien  ist  frei- 
lich weder  das  eine  noch  das  andere.  In  den  Besitz  der  römischen 
Gemeinde  konnte  der  Hb  auch  dann  gelangen ,  wenn  er  in  Rom 
verfaßt  und  etwa  vor  seiner  Absendung  für  die  römischen  Christen 
abgeschrieben  wurde.  Die  grüßenden  Christen  (13,  24)  aber  sind, 
wie  die  Auslegung  zeigen  wird,,  eher   in  Italien   als  außerhalb  an- 

1870,  S.  19 — 77,  an  Jerusalem  oder  an  eine  von  der  Hauptstadt  abhängige, 
benachbarte  Gemeinde  Westcott. 

**)  Cf  Wettstein,  Holtzmaun  Einl.'  S.  307,  Kurtz,  Zahn  Einl.  II*  S.  147  fL, 
Harnack  in  Z.  f.  ntl  Wiss.  1900  S.  19  ff.  u.  a. 
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eässig  gewesen.  Was  man  ferner  in  einzelnen  Angaben  des  Hb 
wie  6,  10;  10,  32 — 34;  13,  4.  7.  9  an  Beziehungen  zu  der  aus 
dem  Rm  und  anderen  Quellen  bekannten  Geschichte  der  römischen 
Gemeinde  gefunden  hat,  ist,  wie  zu  den  betreffenden  Stellen  dar- 
getan wird ,  ganz  verschiedener  Auffassung  fähig  und  muß  also 
außer  Betracht  bleiben.  Wer  vollendg  die  Leser  des  Hb  als  ge- 
borene Juden,  dagegen  die  des  ßm  in  ihrer  Mehrheit  als  geborene 
Heiden  ansieht,  kann  nur  dann  die  Bestimmung  des  Hb  nach  Rom 
in  Erwägung  ziehen ,  wenn  der  Brief  sich  bloß  an  eine  Gruppe 
der  Gesamtgemeinde  wie  z.  B.  an  eine  der  in  Bm  16  erkennbaren 
Hausgemeinden  wendet.  Der  ganzen  römischen  Gemeinde  gegen- 
über wäre  ohnehin  der  Vorwurf  5,  12  ebenso  unangebracht  wie 
gegenüber  der  jerusalemischen.  Allein  die  Spuren  der  Bestimmung 
des  Briefes  für  eine  Hausgemeinde  sind  doch  recht  unsicher.  Da? 
gilt  in  erster  Linie  von  der  Warnung  vor  dem  Verlassen  der 
eigenen  irtiavvayajyr]  (10,  25)  und  dem  Gruß  an  alle  Vorsteher 
und  alle  Heiligen  (13,  24).  Aber  auch  die  Einheit  der  geistigen 
Signatur  der  Leser  führt  kaum  auf  eine  Hausgemeinde,  sonst  er- 
gäbe sich  derselbe  Schluß  für  die  Gemeinden  Galatiens,  bei  denen 
auch  keine  Unterschiede  der  Entwicklungsstufe  und  Gesinnung  zu 
bemerken  sind ,  wenn  man  die  von  außen  hereingekommenen 
judaistischen  Agitatoren  außer  Betracht  läßt.  Umgekehrt  braucht 
eine  Hausgemeinde  nicht  aus  lauter  homogenen  Elementen  zu- 
sammengesetzt zu  sein.  Wäre  der  Brief  an  eine  solche  gerichtet, 
80  würde  er  ohne  Zweifel  einen  viel  persönlicheren  (Charakter 
haben  und  z.  B.  Grüße  an  einzelne  Christen  nicht  gänzlich  ver- 
missen lassen.  Somit  wird  auch  Rom  als  Bestimmungsort  des  Hb 
ausscheiden. 

Sieht  man  sich  nach  Gegenden  der  griechischen  Diaspora  um, 
in  denen  die  Juden  zahlreich  beisammen  saßen,  und  wo  also  am 
ehesten  kompakte  judenchristliche  Gemeinden  existierten,  so  fällt 
der  Blick  in  erster  Linie  auf  Ägypten,  speziell  auf  Alexandria  *'^). 
Dort  muß  es  schon  zu  Lebzeiten  Jesu  eine  messianische  Bewegung 
gegeben  haben,  und  diese  erhielt  sich  auch  später,  ohne  im  Kontakt 
mit  der  Kirche  in  Jerusalem  zu  stehen.  Aus  den  Kreisen  jener 
JesuBJünger  war  Apollos  (AG  18,  24 — 26)  hervorgegangen.  Be- 
saß er  am  Anfang  der  50  er  Jahre  noch  keine  Fühlung  mit  der 
konstituierten  Kirche,  so  muß  die  Gründung  der  Gemeinde  von 
Alexandria  in  eine  verhältnismäßig  späte  Zeit  fallen,    womit  über- 


**)  Neben  Babylonien  besaß  Ägypten  die  stärkste  judische  Diaspora 
JoH.  c.  Ap.  I  83  (7).  Die  Zahl  der  dort  ansä8sig§;i  Juden  soll  sich  auf  eine 
Million  belaufen  haben  Philo  c  Flacc.  (6).  Für  Ägypten  als  Bestimmungs- 
ort des  Briefes  haben  sich  erklärt  Wie»eler,  Unters,  über  den  Hb  II  1861 
a.  8tnd.  n.  Krit.  1867  S.  665 ff.;  Ritüchl,  Stud.  u.  Krit.  1866  S.  89 ff.; 
HOnnicke,  Dum  Judenchristentam  1*.)0K  S.  98  f. 
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einstimmt,  daß  Markus  als  deren  Stifter  genannt  wird  (Eus.  h.  e. 
II  16.  24).  Es  ließe  sich  denken ,  daß  die  durch  den  jüdischen 
Krieg  hervorgerufene  Erregung  auch  in  Ägypten  nachzitterte  und 
bei  den  dortigen  Judenchristen  jene  Stimmung  hervorrief,  welche 
<Ier  Hb  bei  seinen  Lesern  voraussetzt.  Ein  Alexandriner  wie 
Apollos  könnte  sich  dann  leicht  veranlaßt  gesehen  haben ,  seine 
Stammes-  und  Glaubensgenossen  auf  die  ihnen  mit  dem  Abfall 
von  Christus  drohende  Gefahr  aufmerksam  zu  machen.  Diese 
Möglichkeiten  entbehren  indes  eines  gesicherten  Anhaltes.  Die 
Beziehungen,  welche  der  Hb  zu  PI  hat,  bleiben  unerklärt.  Auch 
wird  völlig  unverständlich,  wie  sich  in  Alexandria  schon  um  die 
Mitte  des  2.  Jahrhunderts  eine  ganz  falsche  Tradition  über  den 
Vf  und  die  Leser  eingebürgert  haben  konnte,  wenn  der  Brief  eben 
dahin  gerichtet  war.  Die  angebliche  Berücksichtigung  des  Tempel- 
kults in  Leontopolis  durch  den  Hb  wird  beute  mit  Grund  allge- 
mein abgelehnt  *^). 

So  sieht  man  sich  auf  den  Umkreis  des  paulinischen  Miesions- 
gebietes  zurückgeführt.  Überwiegend  heidenchristliche  Gemeinden 
wie  das  syrische  Antiochia  und  Ephesus,  für  die  sonst  manches 
spräche  *'),  scheiden  natürlich  aus.  Ansprechend  ist  die  Ver- 
mutung, der  Brief  sei  nach  Berüa  bestimmt  gewesen  *^),  Die  durch 
PI  in  Verbindung  mit  Silas  und  Timotheus  daselbst  gesammelte 
Gemeinde  setzte  sich  vorwiegend  aus  Juden  und  Proselyten  zu- 
sammen, Sie  legte  großes  Gewicht  auf  die  Begründung  des  Evan- 
geliums durch  die  Schrift,  und  sie  scheint  auch  gleich  nach  ihrer 
Bekehrung  einen  Sturm  der  Verfolgung  ausgehalten  zu  haben 
(AG  17,  10—14).  Sollte  die  oben  S.  XLI  citierte  Angabe  der 
actus  Petri  irgendwelchen  geschichtlichen  Wert  besitzen,  so  könnte 
Barn,  von  Kom  aus  den  Brief  nach  Beröa  geschrieben  haben,  ehe 
■er  sich  selbst  mit  Tim.  auf  den  Weg  dahin  machte.  Fraglich 
bleibt  jedoch,  ob  eine  mitten  im  Gebiet  der  Heidenchristenheit 
gelegene  Gemeinde  ihren  vorwiegend  judenchristlichen  Charakter 
längere  Zeit  behaupten  konnte.  PI  faßt  in  seinen  Briefen  die  Ge- 
meinden Macedoniens  als  eine  Einheit  zusammen  (2  Kr  8,  1 ;  Rm 
15,  26).  Hiernach  ist  es  nicht  wahrscheinlich,  daß  die  Gemeinde 
von  Beröa  zehn  oder  zwanzig  Jahre  nach  ihrer  Gründung  eine 
ganz  isolierte  Stellung  sollte  eingenommen  haben. 

Eine  relativ  selbständige  Geschichte  mochten  dagegen  die  Ge- 
meinden Cyperns  haben.     Auf  dieser  Insel  zählten  die  Juden  nach 


**)  Gegen  die  bezüglichen  Ausführungen  von  Wieseler  cf  Zahn  Einl.  II* 
S.  145  und  besonders  PRE  Bd.  VII*  S.  öOOf.  Über  den  Tempel  zu  Leonto- 
polis cf  Schürer.  Gesch.  des  jüd.  Volkes  III*  S.  144 — 148. 

*')  An  Antiochia  dachte  Hof  mann,  an  Ephesus  Roeth. 

**)  So  A.  Klostermann  unter  der  Voraussetzung,  Vf  des  Briefes  sei 
Apollos. 
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Tausenden  *^).  Die  Missionare,  welche  das  Evangelium  zuerst  dort- 
hin brachten,  waren  Judenchristen  aus  Jeinisalem.  Wie  sie  ihre 
Wirksamkeit  auf  die  Juden  beschränkten  (AG  11,  19  cf  8,  4),  so 
scheinen  auch  PI  und  Barn,  auf  ihrer  ersten  Missionsreise  in  Cypern 
ausschließlich  in  den  Synagogen  gepredigt  zu  haben  (AG  13,  4 — 13). 
Nach  der  Trennung  von  PI  übernahm  Barn,  die  Pflege  der  christ- 
lichen Gemeinden  auf  Cypern  (AG  15,  39).  Dort  lassen  auch  die 
allerdings  wenig  zuverlässigen  TiEQLodoL  Bagvdßa  die  weitere  Wirk- 
samkeit des  Barn,  sich  abspielen.  Nach  Epiphanius  haer.  XXX  18 
gab  es  noch  zu  seiner  Zeit  in  Cypern  ebionitische  Gemeinden. 
Von  einer  Verfolgung,  welche  die  cj'prischen  Christen  gleich  nach 
ihrer  Bekehrung  betroffen  hätte,  wissen  wir  allerdings  nichts,  aber 
das  stürmische  Auftreten  der  Juden  Kleinasiens  läßt  vermuten,  es 
werde  auch  in  Cypern  der  Friede  nicht  von  zu  langer  Dauer  ge- 
wesen sein.  Mit  den  in  1  Pt  vorausgesetzten  Verhältnissen  der 
kleinasiatischen  Gemeinden  berührt  sich  die  Situation  der  Leser 
des  Hb  in  mancher  Beziehung.  Hier  wie  dort  ist  eine  Verfolgung 
im  Anzug,  und  hier  wie  dort  bedürfen  die  Christen  der  Ermahnung,, 
sich  durch  die  Drangsal  am  Glauben  nicht  irre  machen  zu  lassen,. 
vielmehr  das  Ungemach  des  irdischen  Pilgerstandes  im  Hinblick 
auf  die  himmlische  Heimat  mutig  zu  ertragen.  Hat  sich  nun  ge- 
zeigt, daß  die  Tradition  über  den  Hb  am  ehesten  zu  Gunsten  der 
Autorschaft  des  Barn,  spricht,  und  daß  dieser  sich  wahrscheinlich 
eine  Zeitlang  in  £,om  aufgehalten  hat,  so  stimmt  das  gut  zu  der 
Annahme,  die  Adressaten  seien  in  Cypern  zu  suchen.  Die  dortigen 
Christen,  von  denen  ein  Bruchteil  wohl  durch  Barn,  selbst  für  das 
Evangelium  gewonnen  war,  blieben  andauernd  ein  Gegenstand  seiner 
Fürsorge.  Wie  kaum  ein  anderer  mochte  er  sich  verpflichtet  fühlen, 
sie  vor  dem  drohenden  Abfall  zu  bewahren.  In  erster  Linie  suchte 
er  sie  durch  seinen  Brief  zurecht  zij  bringen.  Doch  hegte  er  zu- 
gleich die  Absicht,  sich  selbst  sobald  als  möglich  zu  den  Adressaten 
zu  begeben,  um  durch  seinen  unmittelbaren  Einfluß  ihren  Glaubens- 
mut wieder  anzufachen.  Tim.,  den  er  mit  sich  nehmen  wollte 
(13,  23),  mochte  schon  wegen  seiner  Herkunft  aus  dem  benach- 
barten Lykaonien  den  cyprischen  Christen  längst  bekannt  sein.  Daß 
die  Christen  Italiens  mit  Teilnahme  die  Krisen  der  kleinasiatischen 
Gemeinden  verfolgten,  bedarf,  wenn  der  Hb  in  Rom  geschrieben 
ist,  keiner  weiteren  Erklärung.  Ist  er  für  die  cyprischen  Christen 
bestimmt  gewesen,  so  erinnert  man  sich  aber  ohne  weiteres  daran, 
daß  ein  angesehener  Kömer,  der  Prokonsul  Sergius  Paulus,  um  das 
Jahr  50  auf  Cypern  durch  PI  bekehrt  worden  ist.  Die  beginnende 
Abwendung   vom  Christentum    dürfte    bei  den  Adressaten  mit  der 

*•)  Cf  Schürer,  Gesch.  des  iUd.  Volkes  III*  S.  56.  —  An  die  Be- 
■tiiDinaDg  den  IIb  für  cynrische  Jadenchristen  dachte  schon  Schneckenburger 
in  ijtud.  u.  Krit.  186»,  S.  288 ff. 
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durch  den  jüdischen  Krieg  (66 — 70)  hervorgerufenen  Erregung 
der  Gemüter  im  Zusammenhang  gestanden  haben.  Bei  dieser  An- 
setzung  könnte  unter  den  verstorbenen  Führern,  welche  den  Lesern 
das  Wort  Gottes  gesagt  haben  (13,  7),  der  Apostel  PI  mitein- 
begriffen sein. 

Selbstverständlich  soll  nicht  behauptet  werden,  die  Entstehungs- 
verhältnisse des  Hb  seien  durch  diese  Kombinationen  klargelegt 
oder  gar  sicher  fixiert.  Es  sollte  nur  gezeigt  werden,  daß  sich 
unter  Voraussetzung  judenchristlicher  Adressaten  ein  konkretes 
Bild  der  Situation  entwerfen  läßt.  Unsere  Kenntnis  des  aposto- 
lischen Zeitalters  ist  viel  zu  lückenhaft,  als  daß  wir  dessen  Ge- 
schichte mit  einiger  Sicherheit  zu  konstruieren  vermöchten.  Neben 
einzelnen  hell  beleuchteten  Ausschnitten  gibt  es  viele  Partien,  die 
für  uns  immer  dunkel  bleiben.  "Weiter  hat  aber  die  obige  Skizze 
auch  deutlich  machen  wollen,  daß  die  Frage  nach  dem  Vf  und 
dem  Leserkreis  ineinander  greifen.  Man  kann  die  eine  nicht  ohne 
Rücksicht  auf  die  andere  beantworten. 

Nicht  anders  verhält  es  sich  mit  der  Datierung  des  Briefes. 
Der  einzige  ganz  sichere  Ausgangspunkt  hierfür  liegt  in  der  Tat- 
sache, daß  Clemens  von  Kom  in  seinem  Schreiben  an  die  Korinther 
(a.  96)  den  Hb  schon  reichlich  verwertet  hat.  Hieraus  ergibt  sich, 
daß  unser  Brief  spätestens  c.  90  geschrieben  sein  kann.  Wie  weit 
wir  ihn  aber  vor  diesen  Zeitpunkt  hinaufrücken  sollen,  läßt  sich 
durch  kein  einziges  sicheres  Datum  feststellen.  Tim.  (13,  23)  kann 
bis  gegen  das  Ende  des  1.  Jahrhunderts  gelebt  haben.  An  einem 
unzweifelhaften  Hinweis  auf  die  Zerstörung  Jerusalems  fehlt  es 
ganz  (auch  3,  9),  obwohl  der  Inhalt  des  Briefes  zur  Erwähnung 
des  Ereignisses  reichlich  Anlaß  gegeben  hätte.  Die  Art,  wie  13,  14 
von  Jerusalem  gesprochen  wird,  begünstigt  eher  die  Annahme,  es 
stehe  noch  da  als  die  gefeierte  Metropole  des  Judentums.  Dagegen 
gestatten  die  bei  der  Schilderung  des  jüdischen  Kultus  verwendeten 
Praesentia  (5,  1—4;  7,  5.  8;  8,  3—5;  9,  6—10.  22;  10,  1  —  4.  8. 
11;  13,  11)  durchaus  nicht  den  Schluß,  der  Tempeldienst  sei  noch 
in  vollem  Gange.  Der  Vf  legt  ja  nur  in  zeitloser  Vergegen- 
wärtigung dar,  wie  der  vom  Gesetz  angeordnete  heilige  Dienst  in 
der  längst  nicht  mehr  vorhandenen  Stiftshütte  vor  sich  gehe. 
Zudem  kommen  praesentische  Beschreibungen  des  Terapelkults 
auch  in  solchen  Schriften  vor,  deren  Abfassung  nach  70  ganz 
außer  Frage  steht  ^°).  Für  den  Vf  gehört  der  AB  mit  allen  seinen 
Einrichtungen  der  Vergangenheit  an  (cf  9,  1),  seitdem  der  NB 
durch  Christus  gestiftet  worden  ist.  Die  Entscheidung  über  das 
Datum  des  Briefes    hängt  also    daran,    wie    man  über  den  Vf  und 

6»)  Cf  Jos.  ant.  III  151  ff.  (7,  1  ff.).  224  ff.  (9, 1  ff.) ;  c.  Ap.  II  77  (6). 
193  ff.  (23);  1  Clem.  49  f. ;  ep.  ad  Diog.  .S,  auch  Schürer,  Gesch.  des  jüd.  Volkes 
I*  S.  652 f.;  Zahu,  Einl.  IV  S.  144 f.  A  13. 
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die  Leser  denkt.  Die  durch  das  Schweigen  über  den  Fall  Jerusalems 
empfohlene  Ansetzung  vor  70  wird,  wenn  man  Barn,  als  Xi  des 
Briefes  ansieht,  fast  zur  Notwendigkeit.  Im  Genaueren  läßt  sich 
kein  Zeitraum  ausfindig  machen,  der  die  Glaubensmüdigkeit  der 
judenchristlichen  Leser  so  leicht  verständlich  machte  wie  die  für 
das  Judentum  an  Hoffnungen  und  Enttäuschungen  so  reiche  Zeit 
der  Jahre  66 — 70  mit  ihrer  unvermeidlichen  Spannung  zwischen 
Judentum  und  Christentum.  Ein  völlig  gesichertes  Resultat  läßt 
sich  nun  einmal  nicht  gewinnen.  Das  mahnt  dazu,  sich  weniger 
um  die  Lösung  vorläufig  unlösbarer  Probleme  und  mehr  um  das 
erreichbare  Ziel  eines  gründlichen  Verständnisses  des  Briefes  zu 
bemühen. 

§7.  Der  Text  des  Briefes.  Im  großen  und  ganzen  ist  der  Text 
des  Briefes  gut  überliefert,  wenngleich  an  einigen  Stellen  der  Verdacht 
besteht,  es  möchten  schon  iu  frühester  Zeit  Verderbnisse  eingedrungen  sein 
(cf  1,8?;  4,2?;  10,1?;  11,37;  12,7.  18).  Die  Zeugen  für  die  einzelnen 
Texttypen  sind  im  allgemeinen  dieselben  wie  bei  den  Paulusbriefen.  Eine 
reinliehe  Scheidung  der  Gruppen  ist  nicht  immer  möglich.  Besondere 
Vorsicht  ist  bei  der  Zuweisung  von  Minuskeln  zu  einem  bestimmten  Text- 
typus geboten.  Hauptquelle  für  die  textkritischen  Angaben  ist  Tischendorfs 
Nov.  Test,  graece.  Editio  octava  critica  maior.  Die  in  den  Prolegomena 
dieser  Ausgabe  aufgezählten  Textzeugen  sind  in  meinem  Kommentar  mit 
den  dort  verwendeten  Sigla  angeführt.  Abweichend  ist  hier  nur  die 
Peschittho  durch  syr^,  die  syrische  Version  des  Thomas  von  Charkel  durch 
syr*  bezeichnet  Neu  vergüchen  habe  ich  die  koptische  Version  (cop)  nach 
der  Ausgabe  von  Homer  Vol.  III  Oxford  1905  und  die  altlateiuische 
Version  d  nach  Tischendorfs  Ausgabe  des  Codex  Claromontanus  Lipsiae  1852, 
ebenso  viele  patristische  Citate.  Von  dem  reichen  handschriftlichen  Material, 
das  seit  Tischendorfs  Octava  bekannt  geworden  ist.  muß  das  Wichtigste 
in  den  Originalausgaben  verglichen  werden.  Manche  wertvolle  Hss.  sind 
noch  immer  nicht  publiciert.  Für  einzelne  Lesarten  lassen  sich  die  Teit- 
zeugen  entnehmen  aus  von  Soden.  Die  Schriften  des  NT  in  ihrer  ältesten 
erreichbaren  Textgestalt.  1.  Teil  Berlin  1902—1910  S.  1898—2035.  Wo  in 
der  unten  stehenden  Liste  eine  Ausgabe  nicht  erwähnt  ist,  verdanke  ich 
die  Kenntnis  der  Texte  den  Angaben  von  Sodens.  In  den  Sigla  folge  ich 
bei  diesen  in  Tischendorfs  Octava  noch  nicht  genannten  Hss.  der  von 
Gregory  (Die  griechischen  Handschriften  des  NT  Leipzig  1908)  eingeführten 
neuen  Bezeichnung. 

p"  =  London  Brit.  Mus.  Pap.  1632,  Oxyrhynclius  Pap.  (557 .    4.  Jahrb.,  ent- 
haltend Hb  2,  14—5,  5:  10,  8—11,  13;  11,  28—12,  17,  neben  B  vielleicht 
die  wichtigste  Hs.  des  Hb;  cf  The  0.\yrhynchus  Papyri  ed.  Grenfell 
and  Hunt  Bd.  IV  London  1904,  S.  :«5— 48. 
<)44  =  Atho8,  Laura  des  hl.  Athanusius  172  oder  B'.  52,  8.  oder  9.  Jahrh. 

Vom  Hb  fehlt  8,  11—9,  19. 
l73d  =  Atho8,   Laura  B'.  64,   10.  .h\\irh.  cf  E.  von  der  Goltz,  Eine  text- 
kritische Arbeit  des   10.  bzw.  6.  .lahrh.  (Texte  u.  Unters.  N.  F.  Bd.  2 
Heft  4)  Leipzig  1899.  dazu  Zahn  Bd.  IX'  S.  21  A  19. 
«»=E8korial  '/'.  111.  18,  10.  Jahrh. 
l«4ft  =  Sinai  275,  11.  Juhrh. 
18ie  =  Jeru».  J'atr.  47,  11.  Jahrh. 
18Bl«Jeru».  Putr.:  Saba  107.  10.  Juhrh. 
1888  —  Athen,  Nnt.  149,  10.  Juhrh. 
2127  M  Palermo  Nutionulnui»cunt  1,  12.  Juhrh. 
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1-  =  Müuehen,  kön.  Clm.  6436  und  Univ.,  früher  Freisingen  236,  lat.,  6.  Jahrb., 
enthält  vom  Hb  c.  6,  6—7,  5;  7,  8—8,  1;  9,  27—11,  7;  cf  L.  Ziegler, 
Italafragmente  der  paulinischen  Briefe.  Marburg  1876,  S.  51 — 54  und 
S.  132—148. 

Prise.  =  Priscilliani  opera  ed.  Schepss :  C  S  E  L  Bd.  18  Wien  1889. 

Ithac.  =  Ithacius  contra  Varimadum,  fälschlich  dem  Vigüius  von  Tapsns 
zugeschrieben,  Migne  S.  L.  Bd.  62  S.  351—434. 

pal.  =  Palästinensisch-aramäische  Version  aus  dem  4.  Jahrh.  Codex  climaci 
rescriptus  6.  Jahrh.  enthält  Hb  2,  9—3,  1;  7,  12—27;  9,  11—19  cf 
A.  S.  Lewis,  Horae  semiticae  No.  8  Cambridge  1909,  S.  18U — 185. 

Aphr.  =  Aphrahats  des  persischen  Weisen  Homilien,  aus  dem  Syrischen 
übersetzt  von  G.  Bert.  (Texte  u.  Unters.  Bd.  3  Heft  3.  4)  Leipzig  1888. 

§  8.  Literatur.  Die  älteste  Auslegung  des  Hb.  von  der  wir 
Kunde  haben,  stammt  von  Origenes.  Er  hat  den  Brief  in  Homilien  und  in 
■einem  Kommentar  behandelt.  Zwei  Fragmente  aus  den  ersteren  sind  bei  Eus. 
h.  e.  VI  25,  11—14,  vier  aus  dem  letzteren  bei  Pamphilus,  apol.  pro  Orig. 
■erhalten,  beide  Gruppen  bei  Origenis  opera  ed.  Lommatzsch  Bd  V  Berlin 
1835  S.  297—302.  Zwei  weitere  Excerpte  aus  Orig.  bei  Smaragd  von  St. 
Mihiel,  coUectiones  (Migne  S.  L.  Bd.  102  S.  165  f.)  sind  mit  einigen  Be- 
richtigungen abgedruckt  in  meinen  Historischen  Studien  zum  Hb  in  Zahns 
Forschungen  zur  Gesch.  des  ntl  Kanons  Bd.  VIII  Leipzig  1907  S.  7 — 9. 
Einzelne  exegetische  Bemerkungen  finden  sich  zerstreut  in  verschiedenen 
Werken  des  Orig.  Im  folgenden  sind  die  Schriften  berücksichtigt,  welche 
bis  jetzt  erschienen  sind  in  der  von  der  Kirchenväter-Commission  der  Preuß. 
Akademie  der  Wissensch.  veranstalteten  Ausgabe :  Origenes  Werke  Bd.  I — IV. 

Aus  der  alten  und  mittelalterlichen  Kirche  sind  zu  nennen: 
Ep  hr.  =  S.  Ephraem  Syri  comm.  in  epist.  d.  Pauli  a  patribus  Mekitharistis 

translati  Venetiis  189:^,  S.  200 — 242.   (Aus  dem  Syrischen  ins  Armenische, 

aus  diesem  ins  Lateinische  übersetzt). 
€hrys.  =  Jo.  Chrysostomi  in  Pauli  ep.  ad  Hehr,  homil.  34  (ed.  F.  Field) 

Oxon.  186?.     (Gelegentlich    ist    auch    die    Ausgabe    von    Montfaueon 

Opera  Bd.  XII  Paris  1838  beigezogen). 
Thdr  =  Theodori  Mopsuesteni  in  NT  comment.  quae  reperiri  potuerunt, 

coUegit  0.  F.  Fritzsche  Turici  1847,  S.  160—172. 
Thdrt  =  Theodoreti   comment.   in   omnes   Pauli  epist.   ed  E.  B.  Pusey 

pars  II  Oxon.  1870,  S.  132—219. 
Oekum.  =  Oecumenii  comment.  in  Acta,  epist.  Pauli  et  epist.  cathol,  ed. 

Morellus  Lutet.  Par.  1630,  II  S.  315— 437  (hier  auch  Excerpte  aus  Photius). 
Theophyl.  =  Theophylacti  in  Pauli  epist.  comment.  ed.  Lindsell  Londini 

1636,  S.  875—1032. 
Euthym.  =  Euthymii  Zigabeni  comment.  in  XIV  ep.  Pauli  et  VII  cathol. 

ed.  Calogeras  Athenis  1887  Bd.  II,  S.  341—472. 
Cr  am  er  =  Catenae  graecorum  patrum  in  NT  ed,  Cramer  Bd,  VII  Oxon. 

1844,  erste  Katene  S.  112—278,  zweite  von  Nicetas   verfaßte  nur  zu 

1,  1-8,  11  S.  279—598. 

Über  „die  ältesten  lateinischen  Kommentare  zum  Hb"  habe  ich  aus- 
führlich gehandelt  in  meinen  „Historischen  Studien  zum  Hb"  (s.  oben). 
Die  Grundlage  für  alle  älteren  lat.  Kommentare  bildet  die  auf  Cassiodors 
Betreiben  durch  Mutian  hergestellte  lat.  Übersetzung  der  Homilien  des 
€hrys.  (in  Chrys.  opera  ed.  Montfaueon  Bd.  XII). 
Alkuin  =  Alcuini   expos.  in  epist.   Pauli  apostoli  ad  Hebr.    Migne  S.  L. 

Bd.  1(X)  S.  1031—1084  (fälschlich  auch  unter  dem  Namen  des  Ambrosius 

überliefert). 
C'laudius-Hatto  =  Attonis  s.  Vercellarum   ecclesiae   episc.   opera   ed. 

C.  Burontius  de  Signore.    Pars.  I  Expos,  epist.  s.  Pauli.   VerceUis  1768. 
Riggenbach,  Hebräerbrief.  IV 
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Hrabanus  Maurus,  enarrat.  iu  ep.  Pauli.    Migne  S.  L.  Bd.  112  S.  711 

bis  834. 
W»lafrid  Strabo,   glossa   ordinaria.    Migne  S.  L.  Bd.  114  S   643—670. 
Haimo  von  Auxerre,  expos.  in  epist.  s.  Pauli.    Migne  S.  L.  Bd.  117  S.  819* 

bis  938  (fälschlich  unter  dem  Namen  des  Primasius,  Haimo  von  Halber- 

stadt,  Remigius  von  Auxerre  u.  a.  überliefert). 
Anonymus  Sangallensis  bei  Zimmer,  Pelagius  in  Irland.   Berlin  1901,. 

S.  420-448. 
Ps.-Hieron.  =  Pseudo-Hieronymus  in  meinen  Historischen  Studien  S.  205- 

bis  212. 
Sedul.  =  Sedulius  Scotus,  collectanea  in  omnes  b.  Pauli  epist.  Migne  8.  L. 

Bd.  10:^  S.  251—270. 
Herv.  ~  Herveus,  commeut.  in  epist.  Pauli.    Migne  S.  L.  Bd.  181  S.  1519' 

bis  1692.      (B.    Unruh,    Die   Kommentare    des   Herveus   Burgidolensis 

Heilbronn  1909  hat  bewiesen,  daß  das  Werk  wirklich  dem  Herveus  ange- 
hört.   Hiermit  sind  die  Zweifel,  die  ich  Hist.  Stud.  S.  229—233  inbetreff 

der  Autorschaft  des  Herveus  geäußert  habe,  erledigt). 
Thom.  Aqu.  =  Thomae   Aquinatis    in   omnes   Pauli   epistolas   comment.. 

August.  Tauiin  1902,  Bd.  II.  S.  281—452. 
Von  Kommentaren  seit  dem  16.  Jahrhundert  seien  erwähnt: 
Erasmu3=  Paraphrasis  in  NT:  Opera  omnia  tom.  VII  Lugduni  Batav. 

1706. 
Calvin  =  Joh.  Calvini  in  omnes  NT  epist.  comm.  ed.  Tholuck  (edit.  altera) 

Halis  1834  vol.  II  p.  373-^25. 
Beza  =  Novum  Testamentum.    Genevae  1565,  ed.  V  1598. 
Schlicht.  =  Nov.  Test,  illustratum  per  Crellium,   Slichtingium,   Woltzo- 

genium.    Eleutherop.  1656.    vol.  II  fol.  61—229. 
Grot.  =  H.  Grotii  annotationes  in  epistol.  apostolicas  et  Apocalypsin.   Op. 

theolog.  tom.  II  vol.  II  Amstelaedami  1679   p.  1010-1069. 
Braun  =  Joh.  Brauni  comment.  in  epist.  ad  Hebr.  Amstelaed.  1705. 
Bengel  =  J.  A.  Bengelii  Gnomon  Nov.  Test.  Ed.  tert.  (1773)  Stuttg.  1860- 

p.  855-936. 
Wettstein  =  Nov.  Test,  graecum  op.  et  stud.  J.  J.  Wetstenii.  tom.  II 

Amstelaed.  1752  p.  383-446. 
Michaelis  =  J.  D.  Michaelis,   Erkl.  des  Briefes  an  die  Hebr.   2.  Aufl. 

2  Teile.    Frankfurt  1780.  86. 
Menken  =  Erkl.  des  11.  Kap.  des  Briefs  an  die  Hebr.   14  Homil.  —  Homil. 

über  das  9.  und  10.  Kap.  des  Briefes  an  die  Hebr.  nebst  einem  Anhang 

etl.  Homil.  über  Stellen   des   12.  Kap.   von  G.  Menken   in:   Schriften 

Bremen  ia58  Bd.  II  S.  303-434;  Bd.  III  S  275—483. 
Böhme  =  C.  F.  Böhme,  Ep.  ad  Hebr.  lat.  vertit  atque  comm.  instruxit 

perpet.    Lipsiae  1825. 
lUeek  =  F.  Bleek,  Der  Brief  an  die  Hebr.    8  Teile.    Berlin  1828—1840. 

Derselbe,   Der  Hb  erklärt,   (nach   dem  Kollegienheft  des  Verfassers) 

herausgegeben  von  Windrath.    Elbcffeld  18f:8. 
Tholuck  =  A.  Tholuck,  Kommentar  zum  Brief  an  die  Hebr.    3.  Ausg. 

Hamburg  1860. 
De  Wette  =  Kurzgef.   exeget.   Handbuch    zum    NT.    II.  Band   ö.  Teil. 

3.  Aufl.  von  W.  Moeller.     Leipzig  1H67. 
Kbrard  =  J.  H,  A.  Kbrnrd,  Der  Brief  an  dio  llobr.     Königsberg  1860. 
LUnem.  =  Meyere  Kritisch  exegetischer  Koniiiiciitar  über  das  NT.  Bd.  XIII. 

Der  Hb  von  G.  LUnemanu.    4.  Aull.    (üötlingon   1878. 
Del.  ■»  P.  DelitKfich,   ('ommentar  zum  liricfe  an  die  Hebr.     Leipzig  1857. 
Karte  =  J.  H.  Kurtz,  Der  Brief  an  die  llt-br.  erklärt.    Mitau  18()9. 
Hofm.  *=  J.  (;.  K.  von  Hofmann,    Die   hl.  Schrift  neuen  Te.'^t.    V.  TeiL 

NOrdlingen  187H. 
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Woerner  =  E.  Wömer,  Der  Brief  St.  Pauli  an  die  Hebr.  Ludwigsbur^  1876. 
Biesenthal  =  J.  H.  R.  Biesenthal,   Das  Trostschreiben  des  Ap.  Paulus 

an  die  Hebr.    Leipzig  1878. 
Kahler  =  M.  Kahler,  Neutestamentliche  Schriften  in  genauer  Wiedergabe 

ihres  Gedankengangs  dargestellt.  1.  Der  Hebräerbrief.  2.  Aufl.  Halle  1889. 
Holtzheuer  =  0.  Holtzheuer,  Der  Brief  an  die  Hebr.    Berlin  1883. 
Keil  =  C.  F.  Keil,  Commeutar  über  den  Brief  an  die  Hebr.     Leipzig  1885. 
Kübel  =  ß.  Kübel  in  Strack-Zöcklers  Kurzgefaßtem  Kommentar  zu   den 

hl.  Schriften  A  u.  NT.    NT  V.  Teil.    2.  Aufl.    München  1898. 
Weiß  =  B.  Weiß  in  Meyers  Kritisch-exeget.  Kommentar  über  das  NT. 

13.  Abteilung.    6.  Aufl.     Göttingen  1897. 
Schlatter  =  A.  Schlatter,    Der   Hebräerbrief   ausgelegt   für   Bibelleser. 

2.  Aufl.     Calw  1892. 
Weste.  =  B.  F.  Westcott,   The  epistle  to  the  Hebrews.  Second  edition. 

London  1892. 
V.  Sod.  =  H.  von   Soden   im    Handkommentar   zum   NT.    3.   Aufl.     Frei- 
burg 1899. 
Schaefer  =  Die  Bücher  des  NT  erklärt  von  A.  Schäfer.    V.  Bd.  Der  Hb. 

Münster  1893. 
Seeb.  =  A.  Seeberg,   Der  Brief  an  die  Hebr.     Leipzig  1912. 

Die  isagogische  Literatur  ist  in  >^§  1 — 6  angeführt.  Hier  seien 
nur  die  folgenden  bei  der  Exegese  mitzuberücksichtigenden  Abhandlungen 
erwähnt:  Th.  Zahn,  Artikel  „Hebräerbrief"  in  Haucks  Eealencyklopädie 
(PEE»)  Bd.  VII  S.  492—506;  Einleitung  in  das  NT  Bd.  IP  §§  45—47.  — 
E.  M.  Roeth,  Epistolam  vulgo  „ad  Hebraeos"  incriptam  etc.  s.  oben  S.  XXIII 
A  31.  —  F  0 verbeck,  Zur  Geschichte  des  Kanons.  1880,  S.  1—70.  — 
H.  von  Soden,  Jahrb.  für  protest.  Theologie  1884  S.  435 ff.  627 ff.  — 
J.  Kögel,  Die  Verborgenheit  Jesu  als  des  Messias,  das  Problem  des  Hb. 
Greifswald  1899.  —  W.  Wrede,  Das  literarische  Rätsel  des  Hb.  Göttingen 
1906.  —  B.  Weiß,  Der  Hb  in  zeitgeschichtlicher  Beleuchtung  (Texte  u. 
Unters.   Bd.  35.   Heft  3).    Leipzig  191Ü. 

Zur  Theologie  des  Hb  seien  genannt:  E.  Riehm,  Der  Lehr- 
begriff des  Hb.  2.  Ausg.  Basel  1867.  —  V.  Thalhof  er.  Das  Opfer  des 
alten  und  des  neuen  Bundes  mit  besonderer  Rücksicht  auf  den  Hb  usw. 
Regensburg  1870.  —  E.  Menegoz,  La  theologie  de  l'epitre  aux  Hebreux. 
Paris  1894.  —  A.  Seeberg,  Der  Tod  Christi  in  seiner  Bedeutung  für  die  Er- 
lösung. Leipzig  1895,  S.  1—116.  —  M.  Kahler,  Dogm.  Zeitfr.  II:  Zur  Lehre 
von  der  Versöhnung.  Leipzig  1898,  S.  289—322.  —  G.  Milligan,  The  theo- 
logy  üf  the  epistle  to  the  Hebrews.  Edinburgh  1899.  —  A.  Seeberg,  Der 
Katechismus  der  Urchristenheit.  Leipzig  li;'03.  —  A.  Schlatter,  Die 
Theologie  des  NT.  II  Calw  1910,  S.  436— 456.  —  0.  Schmitz,  Die  Opfer- 
anschauung des  späteren  Judentums  und  die  Opferaussagen  des  NT. 
Tübingen  1910,  S.  259—299. 

An  philologischen  Hilfsmitteln  sind  außer  der  bei  der  Exegese 
erwähnten  Spezialliteratur  benützt  die  Wörterbücher  zum  NT  von  Bret- 
schneider,  Wilke-Grimm  und  Cremer;  Expos.  =  Moulton,  Notes 
from  the  Papyri,  Expositor  1901  und  1903  bzw.  Moulton  and  Milligan, 
Lexical  notes  from  the  Papyri,  Expositor  1908 — 1912;  Kühner-Gerth  = 
Grammatik  der  griech.  Sprache.  3.  Aufl.  1898 — 1904;  May  s  er  =  Grammatik 
der  griech.  Papyri  aus  der  Ptolereäerzeit.  Leipzig  1906;  H eibin g  = 
Grammatik  der  8eptuaginta.  Laut- und  Wortlehre.  Göttingen  1907;  ferner 
die  Grammatiken  zum  NT  von  Win  er  7.  Aufl.  1867.  Winer-Schmiedel 
Lieferung  1—3.  1894—1898,  Buttmann  1859,  Blaß  2.  Aufl.  1902,  Rader- 
macher in  Lietzmanns  Handbuch  zum  NT  1911,  Moulton,  Einleitung 
in  die  Sprache  des  NT  1911. 
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].  Die  einzigartige  Erhabentieit  der  Person  des  ntl  Offenbarungs- 
trägers  und  die   bedrohlichen  Folgen  des  Unglaubens  gegen- 
über seinem  Worte  I ,  I  —4,  1 3. 

1.  DerSohn  in  seiner  schlechthinigen  Überlegenlieit 
über  die  atl  Grottesboten  1,  1 — 2,  4. 

Statt  mit  der  üblichen  Aufschrift  oder  einer  allgemein  ge- 
haltenen Charakteristik  seiner  Person  und  seines  Verhältnisses  zu 
<len  Lesern  (cf  die  Einl.)  beginnt  der  Vf  seinen  Brief  mit  einer 
zusammenfassenden  Schilderang  der  einzigartigen  Erhaben- 
heit des  Sohnes  Gottes  1,  1 — 4.  Indem  dabei  der  Sohn  zunächst 
den  Propheten  der  Vergangenheit  gegenübergestellt  wird,  tritt 
sogleich  die  Tendenz  des  ganzen  Briefes  hervor.  Der  Vf  wül  die 
Überlegenheit  der  ntl  Heilsordnung  über  die  atl  aufzeigen,  wie  sie 
sich  aus  der  einzigartigen  Bedeutung  des  Mittlers  der  ntl  Ordnung 
ergibt.  Er  tut  das  im  ersten  Hauptteil  in  der  Weise,  daß  er 
die  göttliche,  alle  Geschöpfe  überragende  Hoheit  des  Sohnes  dar- 
legt, die  auch  durch  dessen  zeitweilige  Erniedrigung  nicht  in  Frage 
gestellt  werden  kann,  sondern  gerade  in  ihr  zu  eigenartiger  Aus- 
prägung kommt.  So  gewinnt  er  gleich  von  Anfang  an  die  Mög- 
lichkeit, dem  praktischen  Zweck  seines  Briefes  gemäß  zum  Fest- 
halten an  Christus  zu  ermahnen. 

Seinen  Ausgangspunkt  nimmt  er  bei  der  geschichtlichen  Offen- 
barung Gottes  und  stellt  den  Sohn  als  den  Träger  des  ntl  Offen- 
barungswortes den  Gottesboten  der  vorchristlichen  Heilsgeschichte 
gegenüber.  In  einer  Beziehung  stehen  das  atl  und  das  ntl  Zeit- 
alter einander  gleich.  Beide  waren  nicht  darauf  angewiesen,  Gottes 
Gedanken  und  Willen  durch  Ahnungen  zu  erfassen  oder  bloß  aus 
Zeichen  und  Symbolen  zu  enträtseln.  Beide  empfingen  vielmehr 
ein  Offenbarungswort,  das,  obwohl  durch  Vermittlung  menschlicher 
Boten  gesprochen,  Gott  zum  Subjekte  hatte.  Dabei  sind  freilich 
Riggenbach,  Hebräerbrief.  1 


2  Die  einzigartige  Erhabenheit  des  Sohnes  Gottes  1,  1—4. 

die  verschiedenen  Umstände,  unter  denen  Gottes  Rede  erfolgte,  zu 
berücksichtigen.     Gottes  Wort  ist  ergangen  zu  verschiedener  Zeit, 
an  verschiedene  Personen  und  durch  verschiedene  Organe,  und  der 
Fortschritt,    den  die    ntl  Offenbarung   in    diesen    Beziehungen    auf- 
weist, bedingt   ihre   überragende  Bedeutung.     Dies    bringt   der  Vf 
in     einem     streng     antithetisch     gebauten    Satze     zum    Ausdruck: 
[1,  1  u.  2*]    Nachdem  Gott  in  der  Vergangenheit  viel- 
fach und  auf  vielerlei  Weise    zu    den  Vätern  geredet 
hat  in    den  Propheten,    hat    er    in    dieser   Endzeit    zu 
uns  geredet    in  einem,    der    Sohn    ist.      Die    vorchristliche 
Offenbarung  charakterisiert  sich  zunächst  dadurch,  daß  sie  der  Ver- 
gangenheit angehört  ^)  und  demgemäß  an    die  Väter    ergangen  ist. 
Wo  ol  naxegeg  nicht  die   leiblichen  Eltern  bezeichnet,    heißen  im 
NT  so  gewöhnlich  die  Patriarchen  als  die  ehrwürdigen  Begründer 
des  israelitischen  Volkstums  (Jo  7,  22  ;  AG  13,  32  ;  Em  9,  5  ;  11,  28  ; 
15,  8).     Da   aber   diese    hier    selbstverständlich    nicht   in    Betracht 
kommen,  so  muß  der  Ausdruck    in    gleichem  Sinne    gemeint   sein,. 
wie  er  sonst  (abgesehen  von  der  Variante  AG  3,  22)    nur   in  Ver- 
bindung mit  dem  Pronomen  vorkommt,  nämlich  von  den  Vorfahre» 
des  israelitischen  Volks  seit  den  Tagen  Mosis.  ^)     Ihnen    steht  die 
ntl  Gemeinde    gegenüber,    der    sich    der  Vf    mit    den    Lesern    ein- 
rechnet.    Auch  sie  hat  Gottes  Wort  empfangen ;  denn  obwohl  die 
meisten   ihrer   gegenwärtigen    Glieder,    wie    auch    der  Vf    und    die 
Leser,  nicht  unmittelbare  Hörer  der   im  Sohn    ergangenen  Gottes- 
rede gewesen  sind,  so  sind  sie  doch  des  ntl  Heilswortes  durch  zu- 
verlässige   Überlieferung    teilhaftig    geworden    (2,  3).      Daß    dieses 
nicht  das  ehrwürdige  Alter  einer  beträchtlich  zurückliegenden  Ver- 
gangenheit für  sich  in  Anspruch  nehmen  kann,  tut  seiner  Autorität 
keinen  Eintrag.     Vielmehr  muß  es,  weil  krt'  ka%dnov  tCjv  fjfiegcbv 
tomwv ')  ergangen,    als    das    abschließende  Gotteswort    gelten.     In 

*)  DäXai  bezieht  sich  meistens  auf  eine  für  das  Gefühl  des  Redenden 
beträchtlich  zurückliegende  und  abgeschlossene  Zeit,  mag  diese  in  Wirk- 
lichkeit in  graue  Ferne  (Ju  4)  oder  nur  in  die  unmittelbare  Vergangenheit 
(Mc  15,  44;  2  Kr  12,  19)  zurückreichen.  In  Hb  1,  1  bezeichnet  das  Adv.  die 
Vergangenheit  im  Unterschied  von  der  Gegenwart  cf  Sap  11,16;  12,27 
so  besonders  gegenüber  lijv  Esth  3,  13;  Jes  48.  7. 

«)  Cf  Hb  3,  9;  8,  9:  Mt  23  30.  32;  Jo  6,  31.  49.  68;  AG  7,  19.  38.  44. 
46.  51.  52;  15, 10;  28,  25;  im  übrigen  vergleicht  sich  am  nächsten  das  ab- 
■olnte  ol  npeaßvzepoi  „die  Vorfahren"  11,2;  Mt  16,  2.  —  Da  die  ntl  Ge- 
meinde auf  dem  heilsgescbichtllchen  Boden  Israels  erwachsen  ist,  so  können 
die  Ahnen  des  jüdischen  Volkes  Väter  der  ntl  Gemeinde  jüdischer  und  heid- 
nischer Herkunft  heißen  cf  1  Kr  10, 1.  Aus  der  Verweisung  auf  die  nuii()ee 
ergibt  sich  demnach  kein  zwingender  Schiuli  für  die  Annahme,  Vf  und 
Leser  des  Briefes  seien  Judenchristen  gewesen.  Das  Nächstliegende  bleibt 
aber  diese  Auffassung  doch.  Vielleicht  darf  man  auch  darauf  Gewicht  legen, 
daß  Hcidenchristen  niemals  sagen,  Christus  hat  zu  „uns"  geredet,  wie  das 
der  Vf  1.  1  tut  cf  Zahn,  Eiul.  II»  S.  188.  142  f. 

*)  Die  LA  in*  iaxdTcav  (044  Min  d  syr*  u.  ')  ist  nicht  nur  ungenügend 


c.  1,  1.  2\  3 

der  LXX  steht  Itt'  io%dT(x)v  röjv  fjj:i€Qü)V  (Gen  49,  1 ;  Jer  30  [37],  24  ; 
Ez  38,  16;  Dan  2,  28;  Dan  Theod.  10,  14;  Hos  3,  5;  Mi  4,  1),  ver- 
einzelt auch  (zuweilen  nur  als  Variante)  Itz^  eaxdtov  twv  r^i.i€Qü)V 
(Num  24,  14;  Jer  49,  39  [25,  18];  Dan  10,  14)  als  Übersetzung  von 
D'P'n  n'"inN3  von  der  Endzeit,  die  sich  dem  Sprechenden  je  nach 
dem  Standpunkt,  den  er  einnimmt,  verschieden  darstellt,  aber  stets 
als  abschließende  Epoche  der  Weltentwicklung  gedacht  ist.  In  der 
vorliegenden  Stelle  ist  zu  diesem  Ausdruck  das  Pronomen  rovrcov  hin- 
zugefügt. Das  ergibt  nur  dann  einen  passenden  Sinn,  wenn  rovriov 
nicht  bloß  mit  fif.i€QÜ)V  verbunden,  sondern  auf  den  einheitlichen 
Ausdruck  stz^  iox^crov  rCbv  fif.i€Qü)v  bezogen  wird.  *)  So  verstanden 
besagt  derselbe  ein  Doppeltes,  daß  nämlich  Gott  in  der  Gegenwart  ge- 
redet hat,  und  daß  diese  Gegenwart  zugleich  die  Endzeit  ist.  Wie 
sehr  diese  Anschauung  im  Gedankenkreis  des  Briefes  liegt,  zeigt 
9,  26.  Christus  ist  eTti  awreXEicjc  tCbv  aitLvcDV  erschienen,  und 
seine  Panisie,  welche  den  definitiven  Abschluß  bringen  wird,  ist  in 
Bälde  zu  erwarten  (10,  25.  37).  Die  Vorstellung  ist  also  wesent- 
lich die  gleiche  wie  1  Pt  1,  20,  wo  es  heißt,  Christus  sei  iu^  ka- 
XccTOv  Tü)V  y^QOViov  offenbar  geworden.  Was  der  Urgemeinde  und 
mit  ihr  dem  Vf  des  Hb  Anlaß    zu    einer  solchen  Schätzung    ihrer 


bezeugt,  sondern  hat  auch  innere  Gründe  gegen  sich.  Die  Assimilierung 
von  eay.  an  r]fianö)v  lag  um  so  näher,  als  der  Plural  in  den  Parallelen  des 
AT  überwiegt  cf  auch  2  Pt  3,  3.  Der  Sinn  ist  übrigens  wesentlich  der 
gleiche  wie  bei  der  LA  Iti  ta/ä^ov,  da  in  saxäriuv  wegen  der  Stellung  des 
Adi.  vor  dem  Artikel  nicht  mit  d  übersetzt  werden  darf:  in  novissimis 
diebus  his,  sondern  substantivisch  gefaßt  werden  muß.  Für  sti'  iaydrov 
zeugen  die  Unc  vulg  cop  usw. 

*)  Delitzsch'  Vorschlag,  t&v  fju.  toviiov  als  Apposition  zu  £.t'  ia/drov 
zu  fassen:  „an  dem  Zeitende,  welches  diese  Tage  bilden",  scheitert  an  dem 
Fehlen  des  Artik.  bei  iaydrov ;  dagegen  ist  er  im  Recht  mit  der  Annahme, 
daß  rovTior  logisch  zum  ganzen  Begriff  gehöre.  Nur  so  läßt  sich  der  Aus- 
druck befriedigend  erklären.  Die  herrschende  Auslegung,  nach  welcher 
ai  rjueoai  amni  mit  6  alaty  ovTOi  identisch  sein  soU,  ist  sprachlich  nicht  zu 
belegen  und  ist  auch  darum  unannehmbar,  weil  al  ^fiioai  airai  hier  nicht 
einen  Gegensatz  zu  der  Zukunft,  dem  ahbt'  fäXXtov  6,  5,  sondern  zu  der 
Vergangenheit  (cf  ndlai)  bilden.  Gewöhnlich  ist  mit  airai  al  tjaioat  die 
einen  größeren  oder  kleineren  Zeitabschnitt  umfassende  Gegenwart  des 
Sprechenden  gemeint  (Lc  24,  18;  AG  1,  5;  3,  24;  5,  36;  21,  38;  Sach  8,  9.  15), 
wenn  der  Zusammenhang  nicht  ausdrücklich  die  Beziehung  auf  einen  anders- 
wie bestimmten  Zeitraum  fordert.  Aus  der  Kombination  dieses  Sprach- 
gebrauchs mit  der  aus  dem  AT  übernommenen  Formel  erklärt  sich  die  un- 
genaue Relation  des  Pronomens.  Nur  eine  Reminiscenz  an  Hb  1,  2  dürfte 
die  Variante  «-V  iaydrov  rav  ri/ieoßvroi>TO)i^  Test.  Dan  1,  1  sein,  wo  übrigens 
sicher  avrov  statt  rovriov  zu  lesen  ist.  Orig.  zu  Jer  4,  20  (Bd.  III  S.  277)  gibt 
2'  in  freier  Reproduktion  folgendermaßen  wieder:  in'  iaydrcoi.'  rar  T]iiBoä>v 
ildhjaev  rifiiv  iv  vli3.  Für  sein  Gefühl  war  somit  der  Ausdruck  des  Hb 
mit  der  atl  Formel  wesentlich  gleichbedeutend.  Dieselbe  Auffassung  ver- 
rät auch  Hermas  sim.  IX,  12,  3:  ön,  frioi,  in  ioydnov  r&v  fiue^cSv  rrj^  avme- 
Xeiae  favs^os  iyepejo. 
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4  Die  einzigartige  Erhabenheit  des  Sohnes  Gottes  1,  1 — 4. 

Gegenwart  gegeben  hat,  ist  die  Gewißheit,  in  Christus  eine  alle 
früheren  überbietende  und  selbst  nicht  überbietbare  Gottesoffen- 
barung zu  besitzen.  Während  Gott  in  der  Vergangenheit  durch 
die  Propheten  geredet  hat,  so  jetzt  durch  einen,  der  Sohn  ist. 
JTQO(pfJTat  heißen  nicht  bloß  die  Propheten  im  engeren  Sinn  des 
Wortes  (11,  32),  wie  sie  von  Samuel  an  in  langer  Heihe  während 
der  Geschichte  Israels  aufgetreten  sind  (AG  3,  24),  sondern  alle 
Träger  göttlichen  Geistes,  welche  als  solche  Sprecher  Gottes  ge- 
wesen sind,  mit  Einschluß  eines  David  (AG  2,  30)  und  insbesondere 
Moses,  des  ersten  und  größten  aller  Propheten  cf  3,  5 ;  AG  3,  22 ; 
7,  37 ;  Deut  34,  10.  ^Ev  besagt  nicht,  wie  wenn  öiä  (2,  2.  3)  oder 
öia  aiöi^arog  (Lc  1,  70;  AG  3,  21)  stünde,  daß  sich  Gott  der 
Propheten  als  der  Organe  und  Werkzeuge  zur  Kundmachung  seines 
Willens  bedient  habe  —  denn  daß  der  so  gewandt  griechisch 
schreibende  Vf  €V  hebraisierend  nach  Analogie  von  3  HB"  für  did 
gesetzt  haben  sollte  (2  Sam  23,  2  ;  cf  auch  1  Sam  28,  6 ;  Hos  1,  2), 
ist  nicht  anzunehmen  ^)  — .  Andrerseits  soll  aber  auch  nicht  hervor- 
gehoben werden,  Gott  habe  sich  im  Innern  der  Propheten  ver- 
nehmen lassen  —  denn  nicht  diese,  sondern  die  Väter  werden  als 
Empfänger  des  göttlichen  Wortes  in  Betracht  gezogen  — .  Viel- 
mehr sollen  die  Propheten  als  Vertreter  Gottes  gekennzeichnet 
werden,  in  deren  Person  er  selbst  zu  den  Hörern  geredet  habe.  *) 
Daß  es  ihrer  viele  waren,  bildet  an  sich  einen  Vorzug  der  an  die 
Väter  ergangenen  Offenbarung.  Schon  in  der  Vergangenheit  ist 
Gott  nicht  stumm  geblieben,  sondern  hat  sein  Wort  immer  wieder 
durch  neue  Boten  und  auf  die  mannigfaltigste  Weise,  wie  es  die 
Bedürfnisse  erheischten,  kundgegeben.  Hieran  erinnern  die  Ad- 
verbia  7toXv(.t€Qü)g  'Kai  noXvTQüTtcog,  von  denen  das  eine  das  quan- 
titative ,  das  andere  das  qualitative  Verhältnis  zum  Ausdruck 
bringt.  ^)     Es  zeugt  von  dem  Heichtum  der  göttlichen  Offenbarung, 


*)  Nicht  sein  Sprachgefühl,  sondern  der  Wunsch,  einem  dogmatischen 
Einwand  der  Eanomianer  zu  begegnen  (cf  Basilius  bei  Gramer  YII  397  f.) 
hat  den  Chrysostomus  zu  der  Bemerkung  veranlaßt :  'Opus  öti.  xal  rd  iv  Std 
ioTt  (I  8.  9). 

*)  Dieser  Auffassung  des  Verhältnisses  Gottes  zu  den  Propheten  ent- 
spricht die  häutige  Charakterisierung  des  Schriftwortes  als  Hede  Gottes 
(1,6.18;  4,8;  6,6.6;  6. 13;  8,8;  13,  6)  oder  des  heiligen  Geistes  cf  3,  7;  10,  16  f. 

')  Die  beiden  Adverbia  entbehren  eines  Gegenstücks  in  2»;  sie  be- 
dürfen eines  solchen  auch  nicht,  da  der  in  ihnen  angedeutete  Gegensatz  in 
in'  io/dTov  und  namentlich  in  tv  vhif  einbegriffen  ist.  Die  seit  Chrys.  ge- 
wöhnliche Beziehung  von  nolxn^.  auf  die  verschiedenen  Arten  der  gött- 
lichen Offenbarung  in  Traum,  Gesicht  usw.  (Num  12,  6—8;  Hos  12,  11) 
wid(;ri|)richt  dem  Zusammenhang,  der  nicht  davon  handelt,  wie  sich  Gott 
den  Propheten  kundgegeben,  sondern  wie  er  in  ihnen  zu  den  Vätern  ge- 
redet hat.  Viel  richtiger  erklärt  Soverian  (Gramer  Vll  123):  ^nolvfito^i^ 
ftkf  natä  tat  Siafopäe  f&v  x^dvatv,  iv  als  r^xovofii^drj  rä  napl  *)f*^t',  .... 
fiokiä  yäp  iä  fiiQTj  rlje  irtip  i}ftd>v  ro€  O'tof}  olnijoacJS'     ^•noXvxpÖTVos'*  Öh  uii 


c.  1,  1.  2.  5 

daß  sie  eich  zahlreicher  Organe  bediente,  und  daß  sie  auf  sehr 
verschiedene  Weise  bald  als  Gebot,  bald  als  "Weissagung,  bald  als 
Drohung,  bald  als  Verheißung  sich  bekundete.  Allein  eben  hierin 
lag  auch  ihre  Schranke.  Die  Vielheit  der  Boten  hatte  zur  Folge, 
daß  der  göttliche  Ratschluß  immer  nur  stückweise  und  also  unvoll- 
kommen zur  Aussprache  kam,  und  die  Mannigfaltigkeit  der  gött- 
lichen Offenbarung  ließ  die  Einheit  des  göttlichen  Heilswillena 
nicht  zur  Darstellung  gelangen.  In  beiderlei  Hinsicht  wird  die 
atl  Offenbarung  durch  die  ntl  bei  weitem  überboten,  indem  hier 
an  die  Stelle  der  vielen,  jeweilen  nur  mit  einem  begrenzten  Auf- 
trag ausgestatteten  Offenbarungsträger  ein  einziger  tritt,  der  im 
Unterschied  von  jenen  vollen  Einblick  in  Gottes  Ratschluß  besitzt, 
weil  er  Gott  gegenüber  Sohnesstellung  einnimmt.  Absichtlich 
schreibt  der  Vf  iv  viq)  ohne  Artikel,  freilich  nicht ,  um  Jesus 
mit  anderen  Söhnen  Gottes  in  eine  Reihe  zu  stellen,  aber  auch 
nicht  in  der  Absicht,  ihn  erst  durch  die  weiteren  Aussagen 
V.  2  f.  von  anderen  Söhnen  zu  unterscheiden  —  denn  von 
solchen  ist  im  Zusammenhang  nicht  die  Rede  — ,  wohl  aber  um 
die  Eigenart  seines  Wesens  hervorzuheben  cf  3,  6 ;  5,  8  ;  7,  28. 
Während  die  Propheten,  so  viele  ihrer  sind,  nur  durch  ihren  Be- 
ruf Organe  Gottes  geworden  sind,  steht  der  Sohn  seinem  Wesen 
nach  in  einer  einzigartigen  Verbindung  mit  Gott,  die  ihn  zum  voll- 
kommenen Offenbarer  des  göttlichen  Willens  macht  cf  Mt  21,  33 — 41. 
AVie  sollten  also  die  Leser,  denen  sich  Gott  in  solcher  Weise  kund- 
getan hat,  sich  für  verkürzt  halten  gegenüber  denen,  zu  welchen 
Gott  in  vergangener  Zeit  in  unvollkommener  Weise  und  durch 
untergeordnete  Boten  geredet  hat ! 

Wie  unstatthaft  das  wäre,  muß  ihnen  vollends  deutlich  werden, 
wenn  sie  bedenken,  in  welch  einzigartigem  Verhältnis  der  Sohn, 
in  dem  Gottes  Wort  an  sie  ergangen  ist,  zur  Welt  und  zu  Gott 
steht.  Der  Vf  legt  dieses  Verhältnis  in  drei  Relativsätzen  dar, 
von  denen  die  beiden  ersten  nach  Form  und  Inhalt  näher  zu- 
sammengehören: [1,2'']  Welchen  er  bestimmt  hat  zum 
Erben  aller  Dinge,  durch  welchen  er  auch  die  Welt 
gemacht  hat.  Daß  der  Sohn  zum  Erben  bestellt  wird,  ent- 
spricht dem  allgemeinen  Rechtsgrundsatz :  ei  vlbg  xai  ylr^QOv6(.iog 
Gl  4,  7 ;  cf  Rm  8,  15.  Die  Einzigartigkeit  seiner  Sohnschaft  tritt 
aber  darin  zutage,  daß  ihm  nicht  bloß  dieses  und    jenes    zum  Be- 


äXXf]  eSöd'r}  evtoXrj  reo  lASdfi  ....  y.al  Stä  Mcoaems    äXXrj    xal  Siä  rtöv  ttoo- 

(friißv  öiä(fO(toi.  —  Ohne  Rückbeziehung  auf  Hb  1,  1  sind  die  Adjektive 
Ttolvuso^s  und  TiolvrooTios  nebeneinander  nur  noch  bei  Maximus  Tyrins 
VII  2  und  XVII  7  (ed.  Dübner)  nachgewiesen.  In  ähnlichem  Sinn  wird 
7iokv^s(jr^i  häufig  mit  Tioixdos  verbunden  cf  Vettius  Valens  anthol.  libri 
S.  132,5;  272,26;  859,  9;  258,  32;  259,17;  auch  txoUiXos  mit  ttoUtqotios 
Jos.  ant.  X  142  (8,  3). 
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sitztum  zugewiesen  wird,  sondern  daß  er  als  Universalerbe  eine 
Anwartschaft  auf  alle  Dinge  erhält,  daß  also  alles  sein  Eigentum 
und  sein  Herrschaftsgebiet  werden  soll.  ^)  Wann  die  Bestimmung 
zum  Erben  erfolgt  ist,  sagt  der  Vf  nicht.  Er  legt  den  Nachdruck 
ganz  auf  die  Tatsache  selbst ,  weil  diese  die  weltumfassende  Be- 
deutung des  Sohnes  beleuchtet.  Dennoch  läßt  der  Zusammenhang 
erschließen,  welcher  Zeitpunkt  dem  Vf  vorschwebt.  An  eine  vor- 
zeitliche Bestellung  im  ewigen  Katschluß  Gottes  kann  nicht  ge- 
dacht sein.  Unter  dem  Sohn  ist  nach  2*  durchaus  die  geschicht- 
liche Person  Jesu  Christi  zu  verstehen.  Kommt  demselben  auch 
eine  vorzeitliche  (1,  10 — 12)  und  übergeschichtliche  (3,  3 — 6) 
Existenz  zu,  so  hätte  der  Rückgriff  darauf  doch  notwendig  durch 
eine  Zeitbestimmung  wie  TtQO  y.ataßoXfjg  xÖGfiov  (Jo  17,  24; 
Eph  1,  4;  1  Pt  1,  20),  TtQo  zwv  aiwvwv  (1  Kr  2,  7)  oder  tzqo 
Ttarubg  toü  aicovog  (Ju  25)  bemerklich  gemacht  werden  müssen. 
Andrerseits  kann  auch  nicht  die  Erhöhung  Christi  gemeint  sein, 
wie  nach  Ephr.  und  Chrys.  die  griechischen  Exegeten  aus 
Abneigung  gegen  eine  subordinatianische  Christologie  erklärten,  *) 
da  mit  dem  xid-ivaL  y.lr]gov6f.iov  nur  die  rechtskräftige  Zusage, 
nicht  aber  die  tatsächliche  Aushändigung  des  Erbes  gegeben 
ist  (cf  Hm  4,  17).  Die  offenbare  Anknüpfung  an  Ps  2,  7  f., 
wo  der  messianische  König  aufgefordert  wird,  sich  rot  ed-vi]  und 
TC  7C€Qara  Tfjg  yfjg  als  Y}.riQOVO(.iict  von  Gott  zu  erbitten,  gestattet 
nur  die  Beziehung  auf  die  in  der  atl  Weissagung  erfolgte  Ein- 
setzung zum  Erben  (cf  1,  5),  obwohl  der  Vf  den  Umfang  des 
Erbes  nicht  nach  dem  beschränkten  Maß  der  Verheißung,  sondern 
nach  der  umfassenden  Ausdehnung  der  Erfüllung  bestimmt.  So 
entspricht  es  nur  der  Bestimmung  des  Sohnes,  daß  Gott,  wie  der 
zweite  Relativsatz  betont,  durch  ihn  auch  die  Weltschöpfung  voll- 
zogen hat,  80  daß  der  Sohn  Ziel  und  Mittler  der  Schöpfung  ist 
(Kl  1,  16).  Die  Korrespondenz  zwischen  der  Einsetzung  des  Sohnes 
zum  Erben  und  der  durch  ihn  vermittelten  Schöpfung  der  Welt 
wird  durch  Y.aL  ausdrücklich  namhaft  gemacht  (cf  6,7;  7,  25).  ^^) 
Da  aber  jene  nur  in  einem  allmählich  fortschreitenden  Prozesse  im 
einzelnen  zur  Durchführung  gelangt,  diese  dagegen  in  Einem  Akte 
zum  Abschluß  kommt,  so  ist  die  Welt  dort  als  eine  alles  Einzelne 


")  Nur  mit  einer  rhetoriflchen  Hyperbel  sagt  Philo  IV  vita  Mos.  1155  (28) 
ähnliches  Über  Moses  ans. 

'j  Von  Neueren  hat  Riehm  S.  295—97  diese  Auffassung  besonders 
ein(;ehcnd  beendet;  später  S.  XXV  hat  er  sie  indes  selbst  moditicicrt, 
and  seine  Argumente  sind  durch  Läneniann  widerlegt  worden. 

'")  I^ic  durch  KLI'  usw.  ungciiüjjend  bcglaublK'tc  Vomnstcllung  von 
toht  alonui  Vor  statt  hinter  i-nolijoty  (n  AHÜM)  widcrsjiriclit  dem  Zusaniraen- 
htntf,  welcher  nicht  ndnu  und  tot v  nlatui  einander  entgegensetzen,  sondern 
die  Vnbii  n!Ntai  und  rtouif  piinillclisieren  will. 
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umspannende  Vielheit  bezeichnet,  hier  dagegen  als  ein  in  sich  zu- 
sammenhängender Komplex  vorgestellt.  Schon  die  Rückbeziehung 
auf  ndvra  läßt  erkennen,  daß  ol  ai&veg  hier  nicht  wie  9,  26 ; 
13,  8.  21;  1  Tm  1,  17  ZeitbegrifE  ist,  der  die  verschiedenen  ein- 
ander ablösenden  Zeitalter  zusammenfaßt.  Wie  das  späthebräische 
dHv  bezeichnet  aiwv  und  aiüjveg  in  der  jüdisch-hellenistischen 
Sprache  auch  das  von  dem  Zeitlauf  Umschlossene  und  seinen  kon- 
kreten Inhalt  Bildende,  die  Welt,  als  Inbegriff  dessen,  was  zur  Zeit- 
lichkeit gehört  und  in  ihr  sich  abspielt.  Dabei  kann,  wie  hier  der 
Aor.  iTtolrjasv  andeutet  und  Hb  11,  3  in  seiner  Rückbeziehung  auf 
Gen  1  vollends  bestätigt,  im  Sprachgebrauch  der  Gedanke  der  zeit- 
lichen Entwicklung  ganz  zurücktreten,  so  daß  die  Welt  nur  als  Zu- 
sammenfassung aller  in  ihr  vorhandenen  Stoffe  und  Kräfte  mate- 
terieller  und  geistiger  Art  vorgestellt  wird.  ^^)  Wenn  aber  Gott 
es  ist,  der  durch  den  Sohn  die  Welt  geschaffen  hat,  so  ist  dieser 
ihr  gegenüber  nicht  der  letzte  Urheber  (2,  10),  sondern  der  Rütt- 
ler, ^^)  wie  er  auch  das  Erbe  der  Welt  nicht  eigener,  sondern  gött- 
licher Bestimmung  verdankt.  So  vollkommen  ist  also  der  Sohn 
Offenbarer  und  Organ  Gottes  gegenüber  der  Welt. 

Es  ließe  sich  nun  erwarten,  daß  der  Vf  in  dem  dritten  Re- 
lativsatze die  abschließende  Verwirklichung  der  Einsetzung  des 
Sohnes  zum  Erben  nach  Analogie  von  v.  2  als  eine  Handlung 
Gottes  beschriebe.  Statt  dessen  hören  wir  ihn  von  einer  Hand- 
lung des  Sohnes  selbst  reden.  Dieser  Wechsel  des  Subjekts  ist 
darin  begründet,  daß  zuerst  das  bleibende  Verhältnis  des  Sohnes 
zu  Gott  und  zur  Welt  dargelegt  werden  soll,  ehe  zu  seinem  ge- 
schichtlichen   Werke    und    der    darauf    folgenden    Erhöhung    über- 

^0  1d  tler  Zeit  vor  Abfassung  des  Briefes  findet  sich  der  Plural  ot 
al&fss  in  der  Bedeutung  „Welt"  nirgends  (außer  vielleicht  Apok.  Abr.  9), 
nicht  Ps.-Philo  mund.  (7);  wohl  aber  der  Singular  cf  Sap  13,  9;  14,  6;  18,  4; 
Philo  III  somn.  I  139  (22);  V  spec.  leg.  1 170  (vict.  3);  cf  auch  Epictet  bei 
Zahn  zu  Gl  l,  4  (Bd.  IX^*  S.  37).  Über  or;?  =  Welt  cf  Dalman,  Die  Worte 
Jesu  I.  1898,  S.  140—146.  Zum  Beweis'  daför,  daß  auch  der  Plur.  cd"?!? 
für  „Welt"  vorkomme,  beruft  sich  Bleek  II,  S.  38  auf  die  Ausdrücke 
D'D?ij;  3-1  und  o'oSiv  xin,  gibt  indes  keine  Belegstellen  an,  so  daß  Datum  und 
genauer  Sinn  des  hier  vorliegenden  Sprachgebrauchs  nicht  zu  ermitteln 
sind.  Mir  ist  es  nicht  gelungen,  eine  Stelle  ausfindig  zu  machen,  in  welcher 
B'pSiv  „Welt"  bedeutet.  Wo  der  Plur.  nicht  den  Zeitbegriff  enthält,  scheint 
er  sich  stets  auf  eine  Mehrheit  von  Welten  zu  beziehen  c£  z.  B.  nio^i:?  Be- 
reschith  Rabba  1,  5;  l,  31.  Cf  auch  Schlatter,  Beitr.  z.  Ford.  christl.'TheoI 
■X.IV  1,  S.  9. 

")  go  gciioji  orig.  zu  Jo  1,  3  (Bd.  IV,  S.  64).  Wie  der  Vf  des  Hb, 
Paulus  (cf  1  Kr  8,  6;  Kl  1,  15)  und  Johannes  (1,  1.  3.  10)  die  Schöpfung  der 
Welt  durch  Christus  vermittelt  sein  lassen,  so  Philo  durch  den  Logos- 
I  Cherub.  127  (35);  V  spec.  leg.  I,  81  (sacerd.  5);  III,  96  (31);  II  conf.  ling 
63(14);  migr.  Abr.  6  (1).  Lehrreich  ist,  daß  Philo  hierbei  den  Logos  mit 
dem  göttlichen  Schöpf erworte  gleichsetzt  cf  I  leg.  alleg.  I,  21  (9);  sacrif. 
Ab.  et  Caini  8  (3). 
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gegangen  wird.  Demgemäß  macht  der  Vf  den  Sohn  selbst  zum 
Gegenstand  der  Aussage,  indem  er  fortfährt:  [1,3]  "Welcher, 
da  er  der  Grlanz  seiner  Herrlichkeit  und  das  Abbild 
seines  "Wesens  ist  und  das  All  durch  sein  Machtwort 
trägt,  nachdem  er  eine  Reinigung  von  den  Sünden 
[durch  sich  selbst]  gemacht,  sich  zur  Rechten  der  Maje- 
stät in. der  Höhe  gesetzt  hat.  Dem  Hauptverbum  gehen 
drei  Participialbestimmungen  voraus,  von  denen  die  beiden  ersten, 
die  auch  durch  das  innerlich  verbindende  ts  aneinandergefügt  sind, 
näher  zusammengehören,  während  die  dritte  schon  durch  ihr 
Tempus  mit  dem  im  Aor.  stehenden  Hauptverbum  enger  verknüpft 
erscheint.  In  Verbindung  mit  einem  Hauptverbum  im  Aor.  ver- 
gegenwärtigt ein  Part,  praes.  dauernde  Handlungen  und  Zustände, 
welche  entweder  nur  in  dem  Moment  der  Handlung  des  Haupt- 
verbums  (Hb  11,  21 ;  2  Kj-  1,  23)  oder  überhaupt  (Hb  5,  8;  Jo  11,  49; 
AG  18,  24 ;  1  Kr  9,  19  ;  Eph  2,  4)  vorhanden  sind  oder  mit  der 
Handlung  des  Hauptverbums  ihren  Abschluß  erreichen  (AG  20,  9 ; 
Eph  2,  13;  Jo  11,  31).  Da  nun  das  hier  in  Rede  stehende  Ver- 
hältnis des  Sohnes  zu  Gott  und  zur  Welt  ein  andauerndes  ist  und 
nicht  nur  für  den  Präexistenten,  sondern  auch  für  den  Erhöhten 
zurecht  besteht,  so  ist  durch  die  Participien  von  dem  Sohn  etwas 
ausgesagt,  das  von  ihm  schlechthin  gilt  und  ihm  als  Sohn  eigen- 
tümlich ist  cf  Jo  3,  13.  Es  gehört  zu  seiner  Eigenart,  daß  er 
Glanz  der  göttlichen  Herrlichkeit  und  Bild  des  göttlichen  Wesens 
ist  und  den  Bestand  der  Welt  vermittelt.  Damit  ist  nicht  gesagt, 
daß  dies  auch  in  den  Tagen  des  Fleisches  (5,  7)  bei  dem  Sohn  in 
die  Erscheinung  getreten  sei.  Da  sich  der  Vf  die  Menschwerdung 
nach  2,  9  ff.  als  eine  Erniedrigung  des  Sohnes  unter  die  Engel 
denkt,  so  kann  er  dem  geschichtlichen  Jesus  die  Prädikate  des 
Sohnes  nur  insoweit  beilegen,  als  sie  mit  seinem  wirklichen  Mensch- 
eein  sich  vertragen  und  in  seiner  menschlichen  Natur  zur  Dar- 
stellung gelangen  können.  Das  Verhältnis  des  Sohnes  zu  Gott 
veranschaulicht  der  Vf  durch  zwei  bildliche  Ausdrücke.  Die  Herr- 
lichkeit Gottes  d.  h.  seine  der  "Welt  gegenüber  in  die  Erschei- 
nung tretende  Erhabenheit  (cf  Ex  33,  18 f.;  Jes  40,  5;  Em  9,  23; 
Jo  1,  14),  gelangt  im  Sohn  zu  gleich  vollkommener  Darstellung, 
wie  sich  das  (öfter  als  Bild  der  göttlichen  Herrlichkeit  Jes  60, 
1 — 3;  2  Kr  4,  4.  6;  Ap  21,  23  verwendete)  Licht  in  dem  von  ihm 
ausgestrahlten  Glänze  darstellt,  in  welchem  —  anders  als  in  dem 
bloß  augenblicklich  und  nach  einer  Seite  hin  aufleuchtenden  Strahl 
—  andauernd  die  ganze  Fülle  des  Lichts  zur  Entfaltuug  kommt. 
Nicht  minder  findet  im  Sohn  das  sich  gleichbleibende  Wesen 
Oott«8  (Sap  16,  21)  sein  vollkommen  zutreffendes  Abbild,  wie  der 
8i«gelabdrack    die   markanten  Züge    des  Prägstocks    wiedergibt.  ^") 

»•)  Für  dnai/aofta  ist  die  Bedeutung  „Reflex",  „Widerschein"  hier 
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Der  Sohn  steht    somit  in    einem  Verhältnis    engster  Zugehörigkeit 
zu  Gott,     Er    hat    seinen    Ursprung   in    Gott     wie    der   Glanz    im 


nicht  anwendbar,  da  sie  der  ganz  unpassenden  Frage  rufen  würde,  von 
welchem  Gegenstand  der  Widerschein  zurückgeworfen  werde.  Schon  Orig. 
zu  Je  13,  31  f.  (Bd.  IV,  S.  474)  faßt  das  Wort  im  Sinne  von  „Ausstrahlung", 
„Glanz"  und  so  auch  die  späteren  griech.  Exegeten,  Mit  der  Verwendung 
in  Hb  1,  3  berührt  sich  am  nächsten  die  Bezeichnung  der  göttlichen  Weis- 
heit als  äiiavyaa/iia  fcojös  diSiov  Sap  7,  26.  Bei  Philo  n  plant.  50  (12)  heißt 
die  Welt  ohv  äyicov  dTtavyaofia  und  V  spec.  leg.  IV,  123  (concup.  11)  der 

menschliche  Geist  rTji  /uaxa^ias    xal  r^iofiaxa^ias  (fvaecos    (sc.   Gottes)  «rrav- 

yaofia.    Indirekt  wird  der  göttliche  Logos  so  genannt  I  opif.  mundi  146  (51) : 

Tiäs  ävd'^tDTtog  Karä  ftiv  tTjV  Sidvoiav  q/xsieorai  käyot  d'eitp  tf}s  fiay.apias  jpv- 
asojg  txftayslov  Tj  änöoTiaofia  fj  dTTavyaa/ua  yeyovüs.  —  Xacaicxr^Q  „Gepräge", 

sowohl  am  Stempel  als  an  dessen  Abdruck,  heißt  ein  Bild,  das  sein  Ürigmal 
nicht  in  allen  Einzelheiten,  aber  in  allen  wesentlichen  Strichen  und  kenn- 
zeichnenden Merkmalen  wiedergibt.  So  nennt  Antiochus  I.  Yon  Kommagene 
eine  von  ihm  errichtete  Statue  seiner  Person:  %agaxxT,oa  fioQtff^i  iftrjt  c£ 
Dittenberger,  Orient,  Graec.  inscr.  sei.  383,  60.  Phüo  I  quod  det.  potior! 
83  (23)  nennt  das  menschliche  Ttvev/ua ;  tvTxov  ifkä  xal  yapaxrTJpa  d'eiai  ifi'- 
vdfiBCog,  fjv  bvöfiazt  xvp'uo  Meovo^ä  elxöva  xaXet.  Nach  Philo  II  plant,  18  (5) 
ist  die  vernünftige  Seele  toC  O^eiov  xal  dopdrov  Tivev/na-Tos  txeivov  Söxiuov 
.  ,  ,  vöfiiofia  arifj.suod'av  xal  ivrzcoO'iv  nifpaylSi  S'eoü ,  »^s  6  yaoaxTi^p    sotiv  i 

diSioi  Xöyos  —  Liegen  hier  formale  Parallelen  zwischen  Hb  1,  3  und  Philo 
vor,  so  fehlt  es  ebensowenig  an  sachlichen,  wie  wenn  z,  B.  I  cherub,  97  (28) 
von  Gott  gesagt  wird:  dpx^tvnos  aiyrj  ftvpiae  dxrifae  ixßdXksi  und  dem- 
gemäß auch  von  dem  Trlrj^eoratoe  aiiov  Xöyoe,  er  sei  ya»»-  und  das  Muster- 
bild des  übersinnlichen  Lichtes  III  somn.  I  75  (13).  Am  stärksten  trifft 
mit  Hb  zusammen  III  somn.  I  239  (41),  wo  es  heißt:  wie  die,  welche  die 
Sonne  selbst  nicht  zu  sehen  vermögen,  trjv  dvdi^kiov  adyrjv  d.  h.  die  Neben- 
sonne als  Sonne  ansehen,   ,   .   .  ovims  xal    t^v    loH  d'eoU  elxova,    löy  äyyeXov 

avtov  Xöyov,  cos  avröj^  xatavoovatv.  Der  Unterschied  liegt  indes  auf  der 
Hand.  Philos  Logos  ist  ein  nur  im  spekulativen  Interesse  der  Kosmologie 
ersonnenes  Gedankengebilde.  Der  Hb  setzt  bei  der  geschichtlichen  Person 
Jesu  ein  und  stellt  deren  Bedeutung  für  den  Heilsstand  der  Gläubigen  dadurch 
ins  Licht,  daß  er  auf  das  ewige  Verhältnis  des  Sohnes  zu  Gott  und  zur  Welt 
zurückgreift.  Demzufolge  erstreckt  sich  Christi  Bestimmung  auch  nicht  bloß 
auf  die,  deren  mangelhafte  Erkenntnis  ihnen  nicht  gestattet,  zu  Gott  selbst 
vorzudringen.  Er  ist  der  Mittler  der  Heilsoffenbarung  für  die  gesamte  Mensch- 
heit. —  Für  i>7i6oTaoii  „Grundlage",  „Eealität"  kommen  im  Zusammenhang 
von  Hb  1,3  nur  die  Bedeutungen  „Dasein",  „Existenz"  cf  Ps39,  6;  89,48; 
Philo  incorrupt.  mund.  (17,  18)  und  „Wesen"  in  Betracht.  Schlatter,  Der 
Glaube  im  NT'.  1905,  S.  615  bezweifelt  das  Vorhandensein  der  letzteren 
Bedeutung;  allein  sie  liegt  schon  Philo  III  somn.  I  188  (32)  6  vor.ifji  vtiö- 
atäaecos  xöoftoe  am  nächsten :  die  Welt  geistigen  Wesens  im  Gegensatz  zur 
sinnlichen.    Wahrscheinlich  ist  sie  femer  1  Sam  13,  21 :  rf  d^ivr,  xal  rcs  Spe- 

Tidvip  vTTÖOTaais  i^v  fj  aTurrj.  Sicher  findet  sie  sich  Sap  16,  21 :  f)  iTTÖaraais  oov 
(sc.  Gottes)  ifjv  UTjV  ylvxvxTjra  Ttpös  rexva  sve<fdviae  und  ep.  ad  DiogU.  2,  1 : 
Tivog  vrioatdaecos    f]  livoe  siSovg  zvy/dvovaiv   ovs    ipelte    xal   völligere  S'eovg, 

Daß  der  Sohn  „das  Merk-  und  Wahrzeichen  der  Existenz  und  Eealität  des 
Vaters"  sei,  ergibt  auch  keinen  in  den  Zusammenhang  des  Hb  passenden 
Gedanken.  Die  Leser  bedürfen  nicht  eines  Beweises  für  die  Existenz  Gottes, 
wohl  aber  müssen  sie  zur  richtigen  Wertschätzung  Christi  angeleitet  werden, 
und  das  geschieht  durch  die  Erinnerung  daran,  daß  er  das  zutreffende  Bild 
des  göttlichen  Wesens  ist  cf  2  Kr  4,  4;  ;fi  1,  15.    Bei  den  christolog.  Streitig- 
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Lichte  und  der  Siegelabdruck  im  Stempel.  Er  bringt  in  "Wesen 
und  Erscheinung  die  Eigenart  Gottes  zum  Ausdruck.  An  ihm 
kommt  nicht  bloß  wie  an  der  Kreatur  eine  Seite  des  göttlichen 
Wesens  zur  Veranschaulichung.  Er  vermittelt  auch  nicht  nur  wie 
ein  undeutliches  Spiegelbild  einen  mangelhaften  Eindruck  von  dem, 
was  Gott  ist,  vielmehr  ist  er  in  seiner  Person  eine  adäquate,  ein- 
heitliche und  allseitige  Selbstdarstellung  Gottes.  ^^)  Die  Frage 
nach  Zeit  und  Art  der  Entstehung  dieses  Verhältnisses  wird  gar 
nicht  aiifgeworfen.  Ein  spekulatives  Interesse  liegt  dem  Vf  fern. 
Ihm  ist  es  nur  darum  zu  tun,  verständlich  zu  machen,  wie  er- 
haben die  Person  des  Mittlers  der  Offenbarung  ist,  und  wie  voll- 
kommen sich  in  ihr  Gott  der  Welt  erschließt.  Der  Sohn  ist  näm- 
lich nicht  nur  Mittler  der  Schöpfung,  sondern  vermöge  seines  Ver- 
hältnisses zu  Gott  dauernd  der  lebendige  Grund  und  Halt  des  Alls 
cf  Kl  1,  17).  ^')  Mit  einem  auch  der  jüdischen  Theologie  geläufigen 
Ausdruck  ^")  nennt  der  Vf  dies  ein  cpegeiv  rä  Ttccvra,  wobei  sich 
mit  der  Vorstellung  des  Tragens,  also  der  Überwindung  aller  den 
Bestand  gefährdenden  Kräfte  diejenige  der  Hinlenkung  zu  dem  ins 
Auge  gefaßten  Ziele  verbindet.  ^')  Zu  diesem  cpiqeLV  bedarf  es 
nur  der  Willensäußerung    des    Sohnes,    da   seinem    Worte   dieselbe 


keiten  ist  also  imöaraais  von  den  Abendländern  so  verstanden  worden,  wie 
es  im  Hb  gemeint  ist,  während  die  Morgenländer,  einem  durch  Orig.  an- 
gebahnten Sprachgebrauch  folgend,  darunter  die  Existenz  bzw.  die  Einzel- 
existenz verstanden  cf  Loofs  Art.  Christel.  PRE»  IV,  S.  43 f.;  45—47. 

'*)  Die  Bestimmungen  dnavyaofia  Tfjs  Sö^rjg  und  /«(»«xt/;^  t^s  iTioard- 
asoji  sind  als  ein  einheitlicher  Ausdruck  gedacht,  wie  ihre  Zusammenfassung 
durch  das  Pronomen  airov  beweist.  Beide  wollen  die  Gleichartigkeit  des 
Sohnes  mit  Gott  feststellen,  und  es  geht  schon  über  den  unmittelbaren 
Wortsinn  hinaus,  wenn  Chrys.  im  Gegensatz  einerseits  zu  sabellianischen, 
andererseits  zu  arianischen  Folgerungen  bemerkt :  ^lä  roe  änavydaftaToe  [r6 
taav  iarifiavt^  r^e  oiaiag  [>cal  jtjv  tcoös  tbv  ITajeoa  iy^övriTa^  MSei^er  .... 
Kai  inijyayep  öji  xal  xapaxTijo.  'O  yäo  yanaxiijo  ällog  rie  iari  Trapä  tö  tiqco- 
töxvnov'  alXos  t^'e  oi  Ttdyrr],  dJ.Xä  xajä  rö  hi'TTÖaraTov  alvai  (II,  S.  22). 

")  Tä  ndvja  ist  der  Sache  nach  identisch  mit  nätna  v.  2,  ohne  daß 
der  Artikel  rückweisende  Kraft  zu  haben  braucht  cf  2,  8.  10;  1  Kr  15,  27  f. 
Bei  7id%na  ist  die  Vorstellung  der  Vielheit,  bei  t«  ndvTa  die  der  Zusammen- 
fassunsr  vorherrschend. 

"')  Belege  ans  rabbinischen  Schriftwerken  geben  Schüttgen  I,  S.  919, 
Bleek  U,  S.  71;  cf  ferner  Philo  III  quis  rer.  div.  her.  36  (7);  mut.  nom. 
256  (44).  Zur  Sache  cf  I  eher  ab  36  (11)  ö  ÖIottos  xal  xvßs(>vj^Ti]s  roc  Tiatnös 
Xövoi  t%ios;  außerdem  III  somu.  I,  241  (41),  wo  Gott  von  sich  sagt,  er  habe 
alle«  geschaffen  und  geordnet  ira  aTtjptx'^U  ßsßaltos  rtp  xoaratqf  xal  i:Td^xV 
pov  ).6yt{). 

'')  Bei  fiQuv  hat  der  Grieche  gerade  wie  der  Hebräer,  wenn  er  Gott 
der  Welt  gegenüber  ein  ^.y^  zaschreibt,  zunächst  die  Vorstellung  des  Tragens 
eiaer  Last  (cf  Nam  11,  \\\  Deat  1,  9),  dann  aber  auch  die  Idee  der  Lenkung 
ud  Regierung  cf  Chrys.  II,  8.  28:  „</'/(»«»'  t«  yd(>,  pjol,  iä  ndtTn"  tov- 
rioTi  xvßipvß>v'  tä  Ittanlmovra  ovyxfarit.  —  Die  LA  fovt^&v  (B)  paßt 
flieht  vx  dem  folgenden  t.  Qrjfi.  r.  owdftatos  airoo. 


c.  1,  3.  11 

Kraft  eignet,  die  seiner  Person  innewohnt,  und  es  also  an  "Wir- 
kungskraft nicht  hinter  dem  göttlichen  Schöpf erwort  11,  3  zurück- 
steht. ^^)  Dieser  kurzen  Erwähnung  des  übergeschichtlichen  Wir- 
kens Christi  auf  die  Welt  schließt  sich  ein  ebenso  kurzer  Hin- 
weis auf  sein  geschichtliches  Werk  an.  Indem  der  Vf  dasselbe  als 
Bewirkung  einer  Sündenreinigung  charakterisiert,  zeigt  sich,  wie 
sehr  dieser  den  Hauptinhalt  des  Briefes  beherrschende  Gedanke 
ihm  schon  hier  vorschwebt.  Allerdings  fügt  sich  diese  Betrach- 
tung dem  Zusammenhang  passend  ein,  weil  die  der  Welt  im  Sohn 
zugedachte  Gemeinschaft  mit  Gott  ihr  nur  dann  zugute  kommen 
kann,  wenn  die  Menschheit  von  der  sie  befleckenden  und  Gottes 
Widerwillen  erregenden  Sünde  gereinigt  wird.  ^^)  Da  der  Vf  von 
den  Sünden  überhaupt  und  nicht  speziell  von  denen  der  Gläubigen  ^^) 
redet,  so  muß  er,  wofür  auch  der  Aor.  n:oirjadu€vog  epricht,  eine 
Beinigungstat  im  Auge  haben,  durch  welche  der  Sohn  die  Sünden 
aller  Menschen  gesühnt  hat^^),  und  deren  Folge  erst  die  Zueignung 
der  Sühne  an  die  einzelnen  (cf  9,  14;  10,  2)  d.  h.  die  Sünden- 
vergebung bildet.  Wodurch  die  Reinigung  vollzogen  ist,  wird 
nicht  ausdrücklich  gesagt;  aber  wenn  die  immerhin  ansehnlich  be- 
glaubigte LA,  welche  öi'  iavxoD  vor  xa&aQiOf^bv  tCbv  a/^iuQziwv 
notrjG.  einschiebt,  echt  sein  sollte,  ^^)  so  wäre  angedeutet,  daß  der 


^'*)  Die  Weglassung  von  aHov  (M  67**  1739)  beruht  wohl  nur  auf  der 
durch  den  Zusammenhang  verwehrten  Beziehung  von  x(3  ^r^u.  tfj:  bw.  auf 
Gott  statt  auf  den  Sohn.  Eichtig  d :  verho  virtutis  siiae ;  so  auch  die  grlech. 
Exegeten. 

'*)  Ein  von  xadapiauöi  abhängiger  Objektsgenitiv  führt  meistens  die 
Personen  ein,  welchen  die  Reinigung  zuteil  wird  cf  Mr  1,  44 ;  Lc  2,  22.  Hier- 
nach könnte  man  zu  xndafjtofidv  ißv  ä^aoxi&v  die  Menschheit  als  Objekt 
der  Reinigung  ergänzen;  einfacher  ist  es  jedoch  rts^  äuaotiav  als  Objekt 
zu  fassen:  die  Wegreinigung,  Tilgung  der  Sünden  cjf  2  Pt  1,  9  und  be- 
sonders Hi  7,  21:  TioiElaO'ai  ....  xaüagiauöv  ä/naQiias  ftov-  Herm.  sim.  V, 
6,  2.  3 :  vca&aoi^siv  rag  äfiapjiae ;  Tob  12,  9 :  änoxad'aoitetv  Ttäaav  ä/uaoria*'  • 
cf  auch  Mt  8,  3.  —  Zum  Medium  Tioieta&at  cf  Blaß  §  53,  3. 

^ö)  Das  Pron.  fjuCiv  nach  tcö*'  dfiapncöp  (HKL  usw.)  ist  nach  n  ABDM 
1739  usw.  und  den  meisten  Verss.  zu  streichen.  Es  ist  auch  ganz  über- 
flüssig cf  10,  4. 11 ;  9,  26. 

*')  Zn  dem  hier  vorliegenden  Gebrauch  von  xa&apia/uös  kann  man  die 
Stellen  der  LXX  vergleichen,  wo  das  Wort  zur  Wiedergabe  von  onss 
(Ex  29,  36;  30,  10)  oder  ci«  (Prov.  14.  9)  dient;  freilich  ist  nicht  sicher,  ob 
der  Übersetzer  seine  Vorlage  genau  hat  wiedergeben  wollen.  Gemeint  ist 
die  objektive,  in  Christi  Opfertod  vollzogene  Beseitigung  der  Sünden,  die 
äiHiiiiHs  T^s  dftapTiag  (9,  26),  auf  Grund  deren  die  subjektive  Reinigung 
des  einzelnen  erfolgt. 

^*)  Unabhängig  von  der  schwankenden  Stellung  des  Part.  Tiotrjaäuevos 
vor  oder  hinter  t<ö/^  äuapri&p  ist  die  LA  Öi'  nvrov  (D  137),  nach  Thdrt  mit 
Spiritus  asper  zu  lesen,  oder  dt  iavjov  (HKLM  1739  d  syr*  u.  *  aeth  cop 
Ithac.  c.  Varim.  37  Aug.  de  pecc.  mer.  I,  50),  welche  ihrer  starken  Ver- 
breitung wegen  jedenfalls  Beachtung  verdient.  Ihr  Wegfall  hinter  dem 
aixoü  bei  T^s  Övvduecos  erklärt  sich   leichter  als  ihre  Einschiebung.    Be- 
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Sohn  nicht  wie  die  Priester  des  AB  durch  eine  von  seiner  Person 
verschiedene  Opfergabe  oder  eine  nicht  unablösbar  an  seine  Person 
gebundene  Kultushandlung,  sondern  durch  sich  selbst  die  Reinigung 
bewirkt  habe.  Älit  dem  Vollzug  der  Sündentilgung  war  die  Mög- 
lichkeit gegeben,  daß  der  Sohn  in  die  Stellung  einträte,  durch 
welche  sein  Verhältnis  zur  "Welt  die  seiner  Bestimmung  entsprechende 
Durchführung  erlangen  sollte.  Im  Anschluß  an  Ps  110,  1  wird 
die  Erhöhung  als  ein  sich  Setzen  zur  Rechten  der  Majestät  in  der 
Höhe  charakterisiert,  um  anzudeuten,  daß  der  Sohn  damit  Anteil 
an  gottgleicher  Hoheit  und  "Würde  empfangen  habe  und  zu  der 
unmittelbarsten  Gemeinschaft  mit  Gott  erhoben  sei.  "Während 
^syakcoavvrj  sonst  ein  Attribut  Gottes  ist,  steht  es  hier  wie  8,  1 
zur  "[Jmschreibung  des  Gottesnamens  (cf  12,  2).  ^^)  Der  Vf  schließt 
sich  hierin  jüdischem  Sprachgebrauche  an,  freilich  nicht  aus  Scheu 
vor  Verwendung  des  göttlichen  Namens,  sondern  um  noch  stärker, 
als  es  durch  ein  bloßes  -d-aög  geschehen  könnte,  die  majestätische 
Erhabenheit  Gottes  ins  Bewußtsein  zu  rufen.  In  gleicher  Absicht 
bestimmt  er  den  Ort,  wo  der  Sohn  nun  seinen  Wohnsitz  empfangen 
hat,  nicht  nur  als  den  Ehrenplatz  zur  Rechten  Gottes  fl  Reg  2,  19  ; 
Sir  12,  12;  Herm.  vis.  III,  2,  1),  sondern  stellt  denselben  durch 
kv  v\pT]Xolg  (cfPs93,  4;  113,5;  Jes  57,  15)  in  ausdrücklichen 
Gegensatz  zur  Erde  als  den  niedrigen  Regionen,  über  welche  hin- 


denklich  macht  indes  ihr  Fehlen  bei  n  ABP  17  usw.  vulg,  so  daß  die  Ent- 
scheidung unsicher  bleibt.    Über  airov  und  iamov  cf  Mayser  I,  S.  305  ff. 

**)  Jm  AT  und  in  den  Apokryphen  wird  die  fisyahoavvT]  häufig  Gott 
zugeschrieben  (cf  1  Chron  29,  11;  Ps  145(144),  3,  6;  150,  2;  Sap.  18,  24; 
Tod  13, 4. 6. 7 ;  Sir  2, 18 ;  18, 5)  und  steht  meistens  neben  Ausdrücken  der  „Kraft" 
und  „Stärke"  als  Kennzeichen  der  königlichen  Majestät  Gottes.  Bei  dieser 
Fassung  wäre  in  Hb  1,  3  und  8,  1  der  Genitiv  rov  üeon  zu  ergänzen.  Da 
aber  12,  2  toC  Oeoi)  an  die  Stelle  von  usya/Movvr]s  tritt,  so  liegt  es  am 
nächsten,  fieyn)..  in  1,  3  u.  8,  1  als  Decknamen  Gottes  anzusehen.  Bekannt- 
lich sind  im  späteren  Judentum  ähnliche  Umschreibungen  des  Gottesnamens, 
stark  verbreitet  cf  Bousset,  Die  Keligion  des  Judentums  im  ntl  Zeitalter' 

1906,  S.    356 — 364.      Man    vergleiche:    ij    Sö^a   ^   fteydlr]    kxdOtjro    irc''    nvrcS 

(bc.  Tiß  dQöpio)  Hen  14,  18  ff.  und  ganz  besonders  die  Ersetzung  des  Gottes- 
namens  durch  Övvafue  (Sap  1,3)  =  ni-a;,  für  welches  hebräische  Wort  Dan 
LXX  2,  20  ueyaXeoovyrj  steht  cf  Dalman,"  Die  Worte  Jesu  I,  S.  164  f.  Merk- 
würdig ist,  daß  Jesus  bei  der  Anführung  von  Ps  llOj  1  sich  eben  dieser 
Umschreibung  des  Gottesnamens  bedient  zu  haben  schemt:  äyeax'h  ror  v\bv 
roO  dv\)()ü)7iov  xad^ftavov  ix  ÜaStdiv  t^s  Swdfteiae  (Mt  26,  64),  und  daß  Ja- 
kobos  nach  Hegesipp  bei  Euseb.  bist.  eccl.  II,  23,  13,  indem  er  das  Wort 
Jesu  reproduciert,  wiederum  dieselbe  Umschreibung  verwendet:  "iWf>b-  xrf- 
9ijjai  ip  jq)  oipnptp  ix  de^ißv  jfje  fteyd).qs  üvtäiientg.  Es  sclieiiit  fast,  der 
Vf  des  Hb  knüpfe  an  eine  bei  der  Citation  von  Ps  110,  1  üblich  gewordene 
jüdische  Formel  an,  wenn  man  nicht  lieber  annehmen  will,  der  feierliche 
Aossprucb  Jesa  Mt  26,  64  sei  für  den  judenchrlHtiichen  Sprachgebrauch  mnü- 

gebend   geworden.      Die    Vermutung    von    A.   Seeberg,   Das  £vaugi'lium 
hristi    1906,  S.   16,  der  Vf  des  Hb  zeige  sich   1,  8  und  8,  1  von  der 
»QUabensformel"  abhängig,  ist  nicht  begründet. 


c.  1,  3.  13 

aus  der  Sohn  in  den  Himmel  emporgestiegen  ist  (8,  1).  Daß  das 
Sitzen  zur  Rechten  Gottes  nicht  ein  müßiges  Ruhen,  sondern  ein 
Versetztsein  in  den  Stand  ungehemmten  und  vollkommenen  "Wirkens 
ist,  versteht  sich  für  den  Vf  von  selbst ;  ^^)  aber  die  Art  der  Wirk- 
samkeit wird  hier  noch  nicht  entfaltet.  Es  genügt  dem  Vf,  die 
einzigartige  Hoheit  des  Sohnes  festzustellen.  Während  die  Diener 
und  so  auch  die  Engel  (1  Reg  22,  19;  Jes  6,  2;  Sach  3,  4.  7; 
Dan  7,  10;  Hen  39,  12;  40,  1.  Bar.  Apkl.  21,  6;  Lc  1,  19;  Ap 
7,11;  8,  2)  vor  ihrem  Herrn  stehen,  sitzt  der  Sohn  auf  dem 
Thron  Gottes  (cf  Hb  10,  llf.^,  wie  es  ihm  gemäß  seinem  Ver- 
hältnis zu  Gott  nach  Vollendung  seines  irdischen  Lebenswerkes 
gebührt.  Obwohl  Ps  110  zur  Zeit  Christi  von  den  Juden  messia- 
nisch  gedeutet  wurde,  und  auch  in  der  späteren  rabbinischen  Lite- 
ratur noch  Spuren  dieses  Verständnisses  vorhanden  sind,  erklärt 
sich  die  reichliche  Anwendung  dieses  Psalms  im  NT  doch  am 
natürlichsten  aus  dem  Gebrauch,  den  Jesus  am  Ende  seines  Lebens 
davon  gemacht  hat:  Mt  22,  44;  26,  64.  2'^;  Das  gilt  insbesondere 
für  den  Hb,  für  dessen  Ideenkreis  Ps  110  entscheidende  Bedeutung 
hat.  Manche  grundlegende  Gedankengänge  des  Briefes  sind  nichts 
anderes  als  die  Entfaltung  der  Hauptsätze  des  Psalmes.  ^"j 

So  hat  der  Eingang  des  Briefs  mit  einigen  kräftigen  Strichen 
die  einzigartige  Erhabenheit  des  Sohnes  gekennzeichnet,  wie  sie  in 
dessen  Verhältnis  zu  Gott  und  zur  Welt,  in  der  Bedeutsamkeit 
seines  geschichtlichen  Werkes  und  seiner  übergeschichtlichen  Stellung 
gegeben  ist.  Die  Lossagung  von  ihm  wäre  Scheidung  von  Gott 
und  Verzicht  auf  die  in  dem  Sohn  der  Welt  dargebotenen  Heils- 
güter. Wenn  nun  der  Vf  von  dieser  allgemeinen  Charakteristik 
der  Person  und  Stellung  des  Sohnes  zu  einem  Vergleich  desselben 


**)  Die  Erhebung  auf  den  Thron  Gottes  bedeutet  schon  nach  Hen  51, 3 ; 
55,4;  61,8;  62,  2;  69,29  die  Beteiligung  am  göttlichen  Weltregiment. 
In  noch  höherem  Maß  gilt  das  für  das  NT  cf  1  Kr  15,  25.  Eine  einseitige 
Verwertung  von  Hb  10, 12  f.  in  dem  Sinne,  daß  sich  der  Vf  den  erhöhten 
Christus  rein  passiv  vorstelle,  wird  durch  den  ganzen  Brief  verwehrt  cf 
besonders  8, 1  f. 

'")  Das  Streitgespräch  Jesu  Mt  22,  42 — 44  u.  Par.  ist  nur  unter  der 
Voraussetzung  verständlich,  daß  die  messianische  Deutung  von  Ps  110  auch 
für  die  Gegner  eine  feststehende  Voraussetzung  war.  Erst  die  Polemik 
gegen  die  Christen  scheint  die  jüdische  Exegese  auf  andere  Wege  geleitet 
zu  haben ;  aber  die  ältere  Anschauung  brach  selbst  dann  immer  wieder 
durch,  cf  meine  Studie  „Melchisedek  der  Priesterkönig  von  Salem  im  Licht 
der  Geschichte  und  der  Offenbarung"  in  „Bibelglaube  und  Bibelforschung". 
Neukirchen  1909,  S.  41  f.  46 f.;  Billerbeck,  Der  110.  Psalm  in  der  altrabbi- 
nischen  Literatur  in  der  Zeitschrift  „Nathanael"  1910,  S.  21  ff.,  besonders 
S.  27—29;  33  ff.  Im  NT  wird  Ps  110,1  citiert  oder  benützt  Mrl6,  19; 
Km  8,  34;  1  Kr  15,  25;  Eph  1,  20;  Kl  3,  1;  1  Pt  3,  22;  Ap  3,  21;  cf  auch 
Phil  2,  9—11. 

2«)  Im  Hb  wird  Ps  110, 1  verwertet  1,  13;  8,  1 ;  10, 12 f.;  12,  2;  — 
Ps  110,  4:  Hb  5,  6. 10;  6,  20;  7, 1-25. 
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mit  den  Engeln  übergeht,  so  gibt  er  damit  das  schon  v.  2^  und 
3  vorbereitete  Thema  an,  welches  seine  weiteren  Ausführungen 
in  1,  5 — 2,  18  beherrscht.  "Was  ihn  dazu  veranlaßt,  diesen  Gegen- 
stand zu  behandeln,  läßt  sich  nicht  von  vornherein  feststellen.  An 
sich  Ijig  ein  Vergleich  des  Sohnes  mit  den  Engeln  als  den  nicht 
mit  der  Materialität  behafteten  und  insofern  den  Menschen  über- 
legenen Geistwesen  nicht  fem.  Sie  erscheinen  auch  im  AT  als  die 
Gottes  Thron  zunächst  stehenden  Geschöpfe.  Dennoch  muß  der 
Vf  einen  besonderen  Grund  haben,  den  Vergleich  durchzuführen, 
.den  er  in  so  umfassender  Weise  unternimmt.  Es  ließe  sich  denken, 
daß  die  Leser  in  dem  Sohn  eine  Art  von  Engelwesen  gesehen  hätten, 
und  daß  der  Vf  sich  gedrungen  fühlte,  solchen  die  centrale  Be- 
deutung Christi  verkennenden  Anschauungen  entgegenzutreten. 
Gedanken  dieser  Art  lassen  sich  bei  verschiedenen  Gruppen  des 
Judenchristentums  nachweisen,  ^^)  und  auch  Paulus  sah  sich  ge- 
nötigt, ähnliche  Vorstellungen  abzuwehren  Eph  1,  20 f.;  Kl  2,  10; 
cf  auch  1  Pt  3,  22.  Allein  wenn  auch  die  Ausführlichkeit  der  Er- 
örterung bei  dieser  Voraussetzung  eine  entsprechende  Erklärung 
fämde,  so  iMsen  sich  doch  gerade  die  negativen  Sätze  2,  5  u.  16 
nicht  als  Antithese  gegen  die  ebionitische  Christologie  verstehen, 
Kein  einziger  Ausdruck  in  dem  ganzen  Abschnitt  1,  4 — 2,  18 
nötigt  zur  Annahme  einer  direkt  polemischen  Tendenz.  Es  liegt 
um  so  weniger  Grund  vor,  derartige  Beziehungen  anzunehmen,  als 
der  Vf  2,  2  selbst  in  eine  andere  Richtung  weist.  Nach  der  vom 
Urchristentum  übernommenen  Anschauung  des  späteren  Judentums 
waren  die  Engel  bei  der  Gesetzgebung  am  Sinai  beteiligt,  und 
ihre  Mitwirkung  verlieh  dem  sinaitischen  Gesetze  einen  überirdischen 
Glanz.  Sollte  also  das  durch  den  Sohn  geredete  Wort  für  das 
Bewußtsein  der  Leser  nicht  hinter  der  Offenbarung  vom  Sinai  zurück- 
stehen, so  mußte  der  Beweis  erbracht  werden,  daß  der  Sohn  jenen 
anderen  Boten,  deren  sich  Gott  bei  der  Gesetzgebung  bedient  liatte, 
bei  weitem  überlegen  sei.  —  In  diesem  Sinn  fügt  der  Vf  zu 
iycäO'ioev  v.  3  die  den  Gedanken  weiterführende  Bestimmung  hinzu : 
[1,4]  Indem  er  um  so  viel  erhabener  geworden  ist 
denn  dieEngel,  als  er  ihnen  gegenüber  einen  vorzüg- 
licheren Namen  ererbt  hat.    Mit  sorgfältig  gewählter  Wort- 


")  Für  die  Ebioniten  cf  Tertullian  de  came  Chr.  14;  Epiph.  haer.  HO,  16, 
für  die  Elkesaiten:  Hippolyt  Philos.  9,  13;  man  vergleiche  auch  die  nahe 
Beziehung,  in  welcher  nach  Hermas  der  Sohn  Gottes  zu  Michael  stellt  vig. 
Ilf,  8,  4;  Bim.  VIII,  3,  3;  IX,  12,  7  f.  (cf  Hoennicke,  Das  Judeuchristeutum  im 
1.  u.  2.  Jahrh.  1908,  S.  JlOl  f.).  —  Polemik  tfcgen  ebionitische  Christologie 
bat  namentlich  Schneckenburger  (St.  Kr.  ISfil,  S.  544— f)51)  in  IIb  1  und  2 
ffefanden.  K.  11.  Küstlin,  Der  Lehrbegriff  des  Ev.  und  der  Briefe  Job.  usw. 
1848,  8.  887  bat  die  Annahme,  es  bandle  sich  um  Ablehnung  der  Engel- 
Terehning,  tp&ter  lelbst  zurückgenommen  (Theol.  Jahrbücher  von  Baur  u. 
Zeller  1864,  8.  881  f.). 


c.  1,  4.  16 

Stellung  werden  die  Punkte  herausgehoben,  auf  die  es  im  Zusammen- 
hang ankommt.  Der  Vorrang,  den  der  Sohn  den  Engeln  gegen- 
über erlangt  hat ,  steht  in  entsprechendem  Verhältnis  zu  dem 
Namen,  der  ihn  vor  jenen  auszeichnet.  Daß  mit  ■/.QeixxuiV  nur  an 
einen  Vorzug  der  Stellung  und  Würde,  nicht  der  "Wesensbeschaffen- 
heit gedacht  ist,  kann  im  Zusammenhang  mit  3"*  und  4''  ebenso- 
wenig fraglich  sein,  als  daß  durch  y€v6f.i€vog  (cf  5,  9)  ein  wirk- 
liches "Werden  d.  h.  ein  Gelangen  zu  einer  vorher  nicht  innegehabten 
Stufe  gemeint  ist.  Damit,  daß  der  Sohn  sich  zur  Rechten  der 
Majestät  in  der  Höhe  gesetzt  hat,  ist  er  etwas  geworden,  was  er 
zuvor  nicht  war.  Das  stände  freilich  in  einem  seltsamen  "Wider- 
spruch mit  den  Attributen,  die  der  Vf  3  *  ihm  beigelegt  hat,  wenn 
er  nicht  voraussetzte,  daß  der,  welcher  als  Sohn  gemäß  seinem 
Verhältnis  zu  Gott  von  Hause  aus  den  Engeln  überlegen  war, 
zeitweise  unter  die  Engel  erniedrigt  worden  (2,  9)  und  so  bei  seiner 
Erhöhung  nur  in  die  ihm  gebührende  Stellung  zurückgetreten  sei 
cf  Jo  17,  5.  Daß  dies  der  Meinung  des  Vf  entspricht,  ergibt 
sich  aus  dem  Satze,  in  welchem  die  dem  Sohn  nunmehr  zukommende 
Überlegenheit  über  die  Engel  in  Parallele  gestellt  wird  zu  der 
Vorzüglichkeit  des  Namens ,  der  ihn  vor  jenen  auszeichnet.  -*) 
Der  Sohnesname ,  der  nach  v.  5  u.  8  mit  dem  öiacfOQi'oTEQOV 
bvof.ia  allein  gemeint  sein  kann,  eignet  zwar  dem  geschichtlichen 
Christus  (cf  2  *)  und  benennt  das  einzigartige  Verhältnid,  in  welchem 
der  messianische  König  zu  Gott  steht.  Aber  in  der  Person  Jesu 
hat  er  eine  neue  Beziehung  erhalten,  insofern  es  sich  hier  zeigte, 
daß  jenes  Verhältnis  der  Zugehörigkeit  erst  in  der  "Wesensgemein- 
schaft mit  Gott,  welche  dem  Sohn  in  seinem  übergeschichtlichen 
Dasein  zukommt  (v.  3),  seine  vollkommene  Erklärung  findet.  Dem- 
gemäß ist  dem  Sohn  der  ihn  auszeichnende  Name  nicht  erst  bei 
der  Auferstehung  zuteil  geworden ,  auf  welche  seit  Theodoret 
viele  Erklärer  das  Perf.  X€y(lriQov6iirjx.ev  beziehen,  sondern  eignet 
ihm  als  dauerndes  Besitztum,  seitdem  die  atl  "Weissagung  (2  Sam 
7,  16;  Ps  2,  7;  89,  27  f.)  den  Sohnesnamen  promulgiert  hat.  Mit 
seiner  menschlichen  Geburt  ist  also  der  Sohn  nur  in  den  tatsäch- 
lichen Besitz  des  ihm  längst  zugefallenen  Erbes  getreten. 

Zur  Erhärtung  der  Aussage  von  v.  4  läßt  der  Vf  nun  einen 


**)  Die  Formulierung  eines  Korrespondenzverhältnisses  durch  roaovroe 
—  öaos  gehört  zu  den  Lieblingswendungen  des  Vf  (7,  20.  22 ;  10,  25 ;  cf 
auch  8,  6)  und  findet  sich  auch  bei  Philo  I  opif.  mund.  140  (49) ;  leg.  ad 
Caium  (36).  Zu  Tia^d  beim  Komparativ  cf  Blaß  §  36,  12;  Eadermacher 
S.  104.  —  Es  beruht  wohl  nur  auf  Zufall,  wenn  Clem.  ad.  Cor.  36  und  Orig. 
zu  Jer  1,  8  (Bd  III,  8.  7)  bei  freier  Wiedergabe  von  v.  4  xpeirrcov  durch  fieiKojv 
ersetzen  und  wie  B  den  Artikel  vor  dyyelcof  weglassen.  Die  Engel  werden 
durch  den  Artikel  als  einheitliche  Klasse  gekennzeichnet  und  als  solche  dem 
Sohn  gegenübergestellt. 
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Schriftbeweis  für  die  Überlegenheit  des  Sohnes  über  die 
Engel  1,5 — 14  folgen  -^)  und  zwar  zunächst  (v.  5)  im  Anschluß 
an  4^  hinsichtlich  des  Namens,  sodann  (v.  6 — 14)  mit  Bezugnahme 
auf  4*  hinsichtlich  der  Stellung  und  "Wirksamkeit.  Die  Aus- 
führung erfolgt  in  drei  chiastisch  aneinander  gereihten  Abschnitten, 
in  denen  jeweilen  der  Sohn  und  die  Engel  einander  gegenüber- 
gestellt werden:  5 f.,  7 — 12,  13 f.  Wenn  übrigens  der  Vf  hierbei 
vielfach  auf  die  Gedanken  von  v.  2  u.  3  zurückgreift,  so  bestätigt 
sich,  daß  ihm  schon  dort  der  Gegensatz  zwischen  dem  Sohn  und 
den  Engeln  vorschwebte,  und  daß  zwischen  dem,  was  von  dem 
Sohn  schlechthin,  iind  was  von  ihm  seit  seiner  Erhöhung  gilt,  nicht 
streng  zu  scheiden  ist.  Die  zur  Begründung  von  4^^  dienende  Doppel- 
frage: [1,6]  Denn  zu  welchem  von  den  Engeln  hat  er 
je  gesagt^''):  „Mein  Sohn  bist  du,  ich  habe  dich  heute 
gezeugt"  (Ps  2,  7),  und  [zu  welchem  hat  er]  wiederum  [ge- 
sagt]: „Ich  werde  ihm  zum  Vater  sein,  und  er  wird 
mir  zum  Sohn  sein"  (2  Sam  7,  14)?  erwartet  selbstverständlich 
eine  verneinende  Antwort.  Dem  steht  nicht  entgegen,  daß  im  AT 
gelegentlich  auch  die  Engel  „Söhne  Gottes"  genannt  werden ;  denn 
diese  heißen  immer  nur  als  Gattung  so,  nicht  aber  in  dem  Sinn, 
daß  „Sohn  Gottes"  kennzeichnende  Benennung  eines  einzelnen 
Individuums  wäre.  Überdies  hat  die  LXX,  nach  welcher  der  Vf 
fast  ausnahmslos  citiert,  diese  Bezeichnung  der  Engel  entweder 
ausgemerzt  oder  umgedeutet.  ^^)  Subjekt  von  elrcev  (wie  von  elg- 
aydyr]  v.  6)  kann  nur  der  Gott  sein,  der  in  der  Vergangenheit 
durch  die  Propheten  geredet  hat  (v.  1)  und  auch  jetzt  noch  in  der 
Schrift  redet.  "Was  er  in  der  durch  die  hl.  Schrift  beurkundeten 
Heilsgeschichte  niemals  zu  einem  Engel  gesagt  hat,  das  hat  er  dem 
messianischen  Könige  zugesprochen,  wenn  er  diesen  im  Unterschied 


••)  Cf  Fr.  Zimmer,  Neutestamentl.  Studien  I.  1882,  S.  1—19. 

")  Die  Versetzung  von  Tiori  hinter  töJ^  äyyekMp  (D  2.  131.  221.  815 
syr*)  zerstört  die  absichtliche  AnseinanderrUckang  der  zasammengehörigen 
Worte  Ttpi  und  rdif  äyyihov  an  den  Anfang  und  den  Schluß  der  Frage, 
also  an  die  beiden  Tonstellen. 

»')  Der  Tatbestand,  auf  den  Bleek  II,  S.  90-92  nachdrücklich  hin- 
gewiesen hat,  ist  folgender:  ü'."j''Nn  «pa  heißen  die  Engel  Gen  6,  2,  4;  Hi  1,  6; 
2,  1;  38,  7,  Die  LXX  gibt  hier  durchweg  oX  äyyekoi  toC  O'eoC;  denn  auch 
für  Gen  6, 2.  4  ist  diese  LA  durch  Philo  II  gig.  6  f.  (2) ;  quod  deus  sit 
immut.  1.  2.  8  (1);  quaest.  in  Gen  I  (92)-  Jos.  ant.  I,  73  (3,  1)  verbürgt. 
wiSh-ij  Dan  8,  2ö  (gr.  v.  92)  im  Munde  des  heidnischen  Königs  wird  von 
TheodotioD  durch  vidi  O-boü,  von  LXX  durch  äyyeXoi  &eov  wiedergegeben. 
Dag;egen  haben  beide  Übersetzungen  als  Referat  des  Erzählers  in  dem  nur 
|niecbisch  vorhandenen  Abschnitt  Dan  3,  48  [6)  äyyakos  xvplov.  d«'?n  »::}  wird 
ra  29,  1 ;  89,  7  von  der  LXX  mit  vloi  O'eoo  übertragen,  aber  an  der  ersteren 
Stelle  nach  dem  Zusammenhang  sicher  und  also  auch  an  der  zweiton  wiibr- 
•eheinlicb  anf  Menschen  bezogen,  ebenso  unzweifelhaft  in  dem  Zusatz  der 
LXX  Deat82.48. 


c.  1,  5.  17 

von  anderen  als  seinen  Sohn  anerkennt  und  sein  Verhältnis  zu  ihm 
als  das  eines  Vaters  zu  seinem  Sohn  darstellt.  Ohne  daß  die 
Frage  nach  dem  Autor  des  zweiten  Psalms  hier  erörtert  zu 
werden  braucht,  ist  doch  folgendes  festzustellen :  1)  Beide  Citate 
beziehen  sich  in  ihrem  ursprünglichen  Zusammenhang  nicht  direkt 
auf  den  Messias;  für  2  Sam  7,  14  steht  das  außer  Zweifel  (cf  14*'; 
1  Chron  22,  7—10;  28,  10;  29,  1 ;  1  Reg  5,  19;  8,  17—20),  es 
läßt  sich  aber  auch  für  Ps  2  nicht  bestreiten,  da  dieser  nicht  einen 
Ausblick  auf  den  König  der  Zukunft,  sondern  einen  Rückblick 
des  israelitischen  Königs  auf  ein  entscheidendes  Erlebnis  seiner 
Vergangenheit  enthält.  2)  Ps  2,  7  ist  nur  der  poetische  Widerhall 
des  Gottesspruches,  der  nach  2  Sam  7,  14  durch  Nathan  an  David 
«rgangen  ist ;  beide  Worte  beziehen  sich  demnach  auf  die  Stellung, 
welche  David  und  seine  Nachkommen  auf  dem  israelitischen  Königs- 
thron Gott  gegenüber  einnahmen.  3)  Schon  in  vorchristlicher 
Zeit  (cf  Ps  Sal  17,  4.  21  —  24)  und  vollends  in  der  christlichen 
Gemeinde  (cf  AG  4,  25.  28;  13,  33;  Ap  2,  27 f.;  12,  5;  19,  15) 
ist  Ps  2  als  eine  Weissagung  auf  den  Messias  verstanden  worden. 
Das  hat  sein  Recht  darin,  daß  was  von  dem  davidischen  Könige 
gesagt  ist,  in  höchstem  Maße  von  dem  Messias  gelten  muß,  in 
welchem  als  dem  Davidssohne  in  besonderem  Sinne  die  Be- 
stimmung des  israelitischen  Königtums  ihre  abschließende  Ver- 
wirklichung findet.  Fraglich  ist,  ob  bei  dem  Citat  aus  Ps  2,  7 
nicht  nur  die  für  den  Zusammenhang  unmittelbar  in  Betracht 
kommenden  Worte  vlög  uov  el  av,  sondern  auch  deren  Fortsetzung 
iyo)  ar]f.i€QOv  yeyevvrjxd  ae  vom  Vf  direkt  auf  Jesus  angewendet 
worden  sind.  Die  Wiederholung  des  Citats  in  gleichem  Umfang 
5,  5,  vielleicht  auch  der  in  den  drei  Citaten  von  v.  5  und  6  zu 
beobachtende  Fortschritt  von  der  Zeugung  (5  *)  zu  dem  dauernden 
Verhältnis  (5*^)  und  der  noch  bevorstehenden  Offenbarung  (v.  6) 
macht  es  wahrscheinlich,  daß  die  zweite  Vershälfte  nicht  unbetont 
sei.  Allein  in  welchem  Sinn  der  Vf  das  aijfxSQOV  ysyevvrfAcc  ae 
auf  die  Person  Christi  übertragen  hat,  läßt  sich  nur  mit  annähernder 
Sicherheit  feststellen.  Unmöglich  ist  die  seit  Orig.  (zu  Jo  1,  1 
Bd.  IV,  S.  27),  Aug.  (enarr.  in  Ps  2,  7)  und  Mutian,  der  hier  von 
Chrys.  abweicht,  häufig  befolgte  Beziehung  auf  die  ewige  Zeugung 
des  Sohnes.  Was  sich  zugunsten  dieser  Deutung  anführen  läßt, 
ist  nicht  durchschlagend.  ^^)     Dagegen    würde  sie  dem  ganzen  Ge- 


*^)  In  dem  für  den  Hb  so  bedeutsamen  110.  Psalm  scheint  die  LXX 
V.  3  durch  die  Worte  ex  yaarpöi  ttoö  ecoa^öpov  eyewr^ad  ae  die  verwelt- 
liche Erzeugung  des  Messias  angedeutet  zu  haben,  und  Philo  erklärt  zu 

Gen  35,  4  I  leg.  alleg.  III,  25  (8j :  6  aiiav  äTias  ti3  orifieoov  TtagauetoelTat 
und  zu  Deut  4,4  III  fug.  et  inv.  57  (11):  arjfispov  8'  iarlv  6  äTiioaios 
xal  ddu^iTr^rog  aicov.  Allein  damit  ist  höchstens  festgestellt,  daß  die  Be- 
ziehung von  Ps  2,  7  auf  die  ewige  Zeugung  des  Sohnes  für  den  Vf  des 
Riggenbach,  Hebräerbrief.  2 
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dankenkreis  des  Briefes  widersprechen,  der  sich  auf  Spekulation 
über  die  Entstehung  des  Sohnes  niemals  einläßt,  ganz  abgesehen 
davon,  daß  sie  die  atl  Citate  ihrer  ursprünglichen  Beziehung  auf 
den  Davidssohn  entfremden  würde.  Wie  fem  dem  Vf  diese  Auf- 
fassung liegt,  zeigt  sich  am  deutlichsten  5,  5,  wo  Ps  2,  7  als  ein 
an  den  geschichtlichen  Christus  gerichtetes  Gotteswort  verwendet 
wird.  Nicht  minder  ausgeschlossen  ist  die  Deutung  auf  die  Auf- 
erstehung Christi,  die  durch  AG  13,  33  nahegelegt  wird  und 
schon  an  Hilarius  (tract.  in  psalm.  zu  2,  7)  einen  Vertreter  hat. 
Sie  scheitert  daran,  daß  Christus  schon  während  seiner  irdischen 
"Wirksamkeit  Sohn  Gottes  ist  (cf  1,  2;  5,  8)  und  es  nicht  erst  mit 
seiner  Erhöhung  wird.  So  erübrigt  nur,  entweder  mit  Justin 
(dial.  c.  Trj'ph.  88)  an  die  bei  der  Taufe  Jesu  erfolgte  Gottesstimme, 
deren  Wortlaut  Lc  3,  22  bei  wichtigen  abendländischen  Textzeugen 
nach  Ps  2,  7  formuliert  ist,  oder  aber  mit  Chrys.  und  den  meisten 
Griechen  an  die  wunderbare  Empfängnis  Jesu  Lc  1,  35  zu  denken. 
Zugunsten  der  letzteren  Auffassung  spricht,  daß  nach  der  wahr- 
scheinlichsten Deutung  von  v.  6  das  TtdXiv  eioaydyri  auf  eine  erst- 
malige Einführung  des  Sohnes  in  die  Welt  zurückweist,  die  (cf  10,  5) 
kaum  anders  als  beim  Eintritt  in  das  irdische  Dasein  geschehen 
sein  kann.  Bei  den  nun  folgenden  Worten:  [1,  6]  Wann  er 
aber  wiederum  eingeführt  haben  wird  den  Erst- 
geborenen indie  Welt,  sprichter:  „und  es  sollen  ihn 
anbeten  alle  Engel  Gottes"  kann  nämlich  der  Vf.  nur  die 
Parusie  im  Auge  haben. '')  An  sich  läge  allerdings  die  Annahme 
nahe,  TtdXiv  diene  wie  häufig  ***)  zur  Einführung  eines  neuen  Citats. 
Die  Stellung  von  ndXiv  hinter  statt  vor  der  Konjunktion  würde 
hieran  nicht  hindern  cf  Sap  14,  1.  Allein  da  der  Conj.  Aor.  bei  6Vav 
hier  nur  die  Bedeutung  eines  Fut.  exact.  ^'*)  haben  und  also  nicht 
auf  eine  Tatsache  der  Vergangenheit  wie  z.  B.  die   Geburt  Christi 


Hb  nach  den  Voraussetzungen  seiner  Zeit  nicht  unmöglich  gewesen  ist, 
nicht  aber  daß  sie  seiner  Meinung  entspricht.  Im  Gegenteil  muß  es  ge- 
rade auffallen,  daß  die  von  den  Kirchenvätern  so  oft  citierte  Stelle  Ps  110.  3 
im  Hb  trotz  der  reichlichen  Benützung  des  Psalms  (cf  oben  S.  13  A  26.) 
niemals  erwähnt  wird. 

**)  Die  Beziehung  von  6'  auf  die  Parusie  findet  sich  zuerst  bei  Gregor 
von  Nyssa  c.  Eun.  II  ed.  MoreU  1638.  p.  454  B;  IV,  p.  641  B— 542  A.  Doch 
begegnet  bei  ihm  antirrh.  adv.  Apoll,  ed.  Gall.  1770,  p.  568  D  auch  die 
seit  Uhrys.  bei  den  Griechen  herrschende  Deutung  auf  die  Menschwerdung. 

»*)  Cf  1,  6;  2, 18;  4,  6;  10,  30;  Rm  15,  10.  11.  12;  1  Kr  3,  20;  Philo  I  leg. 
aUeg  III,  4  (2):  III  quis  rer.  div.  her.  122  (24);  ebenso  in  der  Mischna:  ijjn'ji. 

**)  Obwonl  sich  in  der  späteren  Sprache  Spuren  einer  Abschleifun^ 
der  im  Uassiscben  Griechisch  üblichen  Verwendung  von  6tav  mit  Couj. 
Aor.  finden  cf  1  Kr  16,  27,  ist  im  NT  der  Unterschied  zwischen  örnf  mit  Conj. 
PrMt.  ond  Conj.  Aor.  doch  keineswegs  erloschen  cf  Radermacher  S.  128 f.; 
MonltOD  8.  294.  Westcott  verweist  hierfUr  auf  Jo  7,  27.  81;  16,  21.  Dem 
Vf  dM  Hb  ist  ein  inkorrekter  Sprachgebrauch   am  wenigsten  zuzutrnuen. 


c.  1,  0.  6.  19 

bezogen  werden  kann,  so  ist  die  ohnehin  durch  die  "Wortstellung 
empfohlene  Verbindung  des  Adv.  mit  eioaydyrj  geboten.  ^®)  Bei 
der  Parusie  wird  Gott  den,  der  jetzt  im  Himmel  weilt  (v.  3)  und  also 
dem  Bereich  der  sichtbaren  Welt  entrückt  ist,  wieder  in  diese  ein- 
führen, und  dann  wird  der  Sohn  nicht  mehr  für  sich  allein,  sondern  als 
der  erste  einer  Schar  von  Gottessöhnen  dastehen  (2,  10 ;  Rm  8,  29), 
unter  denen  er  nicht  bloß  der  Zeit  nach  den  Vorrang  hat,  sondern 
denen  er  auch  an  Würde  voransteht  cf  Ex  4,  22 ;  Jer31,  9; 
Ps  89,  28.  ^')  Wie  somit  die  hier  dem  Sohne  beigelegte  Bezeich- 
nung sich  aus  dem  Blick  auf  die  Parusie  erklärt,  so  auch  das 
folgende  Citat ,  welches  dem  Sohn  die  Huldigung  der  Engel  in 
Aussicht  stellt,  bilden  doch  die  Engel  in  den  AVeissagungen  der 
Parusie  das  ständige  Geleite  des  Wiederkommenden.  '*)  Was  dann 
geschehen  wird,  bezeugt  Gott  schon  jetzt  in  der  Schrift.  ^'')  Der 
Wortlaut  des  Citats  und  insbesondere  das  im  Zusammenhang  des 
Hb  bedeutungslose,  aber  durch  den  Text  des  AT  dargebotene 
zat  beweist,  daß  der  Vf  Deut.  32,  43  anführt.  Die  citierten  Worte 
stammen  aus  einem  im  masoretischen  Text  fehlenden  Zusatz  der 
LXX,  der  sich  inhaltlich  stark  mit  Ps  97,  7  berührt  und  von  dort 
in  den  Zusammenhang  des  Deut,  eingedrungen  sein  dürfte.  *^  Das 
Lied  Mosis  Deut.  32  schildert  die  abschließende  Offenbarung  Jahves 
zum  Gericht,  das  nach  Bestrafung  der  Sünden  Israels  zu  dessen 
Erlösung   führt.      Die    Weissagung    von    dem    künftigen    Kommen 


3*)  Die  differenten  Auffassungen  des  rr«/.«*'  treten  schon  in  den  lat. 
Übersetzungen  hervor.  6*  lautet  bei  d:  deinde  itencm  cum  indticit  primo- 
genitum  in  creatione,  dicit;  dagegen  bei  vulg:  et  cum  iterum  ititroducit 
jyrimonenitum  in  orbem  terrae,  dicit. 

*')  UüioToioxoi  steht  also  hier  in  allgemeinerem  Sinn  als  Kl  1,  18  und 
Ap  1.  5;  doch  wird  Christus  auch  nicht  wie  Kl  1,  15  aller  Kreatur  gegen- 
übergestellt, insbesondere  nicht  den  Engeln,  denen  ja  der  Name  „Sohn 
Gottes"  1,  5  aberkannt  wird.  Vollends  in  ganz  anderem  Sinn  heißt  der 
Logos  bei  Philo  TioMröyovos  vlös  II  agric.  51  (12);  conf.  ling.  63  (14)  oder 
noMTÖyovoi  löyos  146  (28);  III  somn.  I  215  (37).  Dagegen  läßt  sich  ver- 
gleichen Schemoth  Kabba  zu  Ex  18,  2  (Wünsche  S.  150 f.):  „Gott  sprach 
zu  Mose,  sagte  R.  Nathan,  sowie  ich  Jakob  zum  Erstgeborenen  gemacht 
habe  (cf  Ex  4,  22),  so  mache  ich  auch  den  König  Messias  zum  Ersteeboreneu 
(cf  Ps  89,  28)". 

»-*)  Cf  Mt  16,  27  ;  24,  30  f. ;  25,  31 ;  1  Th  4,  16;  2  Th  1,  7 ;  Ap  19,  14. 

^^)  Da  die  Meinung  des  Vf  selbstverständlich  nicht  sein  kann,  bei  der 
künftigen  Wiedereinführung  des  Sohnes  in  die  Welt  eitlere  Gott  Deut  32, 43, 
so  ist  oiuv-ksyei  als  eine  nicht  ganz  zutreffende  Formulierung  des  Gedankens 
zu  betrachten:  „im  Blick  auf  die  dereinstige  Wiedereinführung  des  Sohnes 
in  die  Welt  sagt  Gott  schon  jetzt  in  der  Schrift".  Zum  Präs.  leyet  cf  5,  6: 
8,  5.  8.  /  >    ' 

*")  In  Deut  32,  43  ist  wahrscheinlich  schon  die  hebr.  Vorlage  der  LXX 
durch  einen  nicht  in  den  Zusammenhang  passenden,  auf  Ps  97,  7  zurück- 
gehenden Zusatz  erweitert  worden.  Außerdem  ist  der  LXX  =  Text  dadurch 
korrumpiert,  daß  zwei  parallele  Übersetzungen  ineinander  geschoben  sind, 
cf  Swete,  Introduction  to  the  Old  Testament  in  Greek  1900,  S.  243. 

2* 
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Jahves  sieht  der  Vf  des  Hb  in  der  Sendung  des  Sohnes  erfüllt, 
so  zwar,  daß  das  bei  der  ersten  Erscheinung  Christi  noch  nicht 
Realisierte  durch  sein  "Wiedererscheinen  in  der  Welt  zur  Verwirk- 
lichung gebracht  wird  cf  Mr  1,  2f. ;  Rm  15,  10. 

In  einem  neuen  durch  xaZ  deutlich  markierten  Abschnitt 
V.  7 — 12  stellt  nun  der  Yf  durch  i.i€V  (v.  7)  und  de  (v.  8)  noch 
ausdrücklicher  als  bisher  die  Engel  und  den  Sohn  einander  gegen- 
über, indem  er  das,  was  Gott  in  der  hl  Schrift  in  bezug  auf*') 
die  einen  und  den  anderen  sagt,  in  Kontrast  setzt.  "Während  die 
Engel  ihrem  geschöpflichen  Ursprung  gemäß  der  "Wandelbarkeit 
unterworfen  sind  und  untergeordnete  Dienstleistungen  in  der  Natur 
zu  verrichten  haben,  besitzt  der  Sohn  seiner  gottheitlichen  "Würde 
entsprechend  ein  unveränderliches  "Wesen  und  eine  unvergängliche 
Herrschaft.  [1,7]:  Von  den  Engeln  heißt  es  (Ps  104,4): 
„Der  seine  Engel  zu'Winden  macht  und  seineDiener 
zur  Feuer  flamme".  So  nämlich  ist  das  Citat  zu  übersetzen, 
das  der  Vf  wörtlich  aus  der  LXX  in  einer  mit  A  überein- 
stimmenden Textgestalt  herübergenommen  hat.  Im  Urtext  hat 
freilich  die  Stelle  den  etwas  abweichenden  Sinn:  „Der  zu  seinen 
Boten  macht  "Winde  und  zu  seinen  Dienern  loderndes  Feuer" 
cf  Ps  148,  8.  Die  LXX  hat,  einer  stark  verbreiteten  jüdischen 
Tradition  ^^)  folgend,  VDS^D  und  vnitJ'ö  als  Objekte  aufgefaßt  und 
darum  bei  der  Übertragung  mit  dem  Artikel  versehen,  wodurch 
niriil  und  unV  tJ^X  die  Stellung  von  Prädikatsakkusativen  erhalten 
haben.  Der  Gedanke,  daß  in  den  elementaren  Erscheinungen  des 
"Weltlebens  Engelmächte  tätig  seien,  findet  sich  durchweg  im  AT 
und  NT.  Er  bekommt  aber  hier  eine  eigenartige  "Wendung.  Die 
Engel  haben  keine  sich  gleichbleibende  Existenzformen,  sondern 
erhalten  jeweilen  die  Gestalt,  welche  der  von  ihnen  auszurichtende 
Dienst  erheischt.  Als  Geschöpfe  Gottes  sind  sie  in  ihrem  Dasein 
ganz  von  dem  Willen  des  Schöpfers  abhängig,  der  ihre  Existenz 
und  ihre  Aufgabe  nach  seinem  Belieben   gestaltet.  *^)     Sturm  und 


*')  Da  Ps  104,  4  keine  Anrede  an  die  Engel  enthSlt,  kann..^(>dc 
hier  nur  die  Personen  einführen,  „in  Rücksicht  auf"  welche  eine  Äuße- 
rung getan  wird  cf  4,  13;  Rm  10,  21 ;  Lc  12,  41  und  besonders  Mr  12,  12  = 
Lc  20,  lUj  wo   in  der  Parallele  Mt  21,  11  Tzeoi  steht.     Wie  das  ^oös   v.  8 

femeint  ist,  bleibt  in  der  Schwebe,  da  hier  wirklich  direkte  Anrede  an  den 
ohn  erfolgt  (v.  8-12). 

♦»)  Cf  4  EsrS,  21:  „Deren  (der  Engel)  Chor  sich  wandelt  in  Sturm 
und  Feuer";  Targum:  Qui  facit  nuntios  suos  veloces  aicut  spiritus,  mini' 
8tro8  Huoa  fortcB  »icut  ignis  flammican8;  ferner  verschiedene  Rabb.  des 
8.  Jahrh.  bei  Bacher,  Agada  d.  pal.  Amoräer.  Bd.  11.  Straßburg  18'J(i,  S.  85. 
292.  49Ö;  Peaikta  VI.  XXIX  (Wünsche  S.  70.  275) ;  Bereschith  Rabba  zu 
Gen  82,  86  (Wünsche  S.  378);  Schemoth  Rabba  zu  Ex  12,  1  f. ;  1«,  4  (Wünsche 
8.  107.  18Ö);  Midr.  Tehill.  zu  Ps  104,  4  (Wünsche  II,  8.  115);  cf  auch 
SchOttffen,  Horae  Hebraicae  et  talmudicao  1733.  I,  S.  »23  f. 

♦*)  Kann  man   auch  in  v.  7  nicht  mit  Chrys.  und  Tlidrt  ausschließ- 


c.  1,  6—9.  21 

Feuer  waren  nacli  12,  18  f.  Begleiterscheinungen  der  sinaitischen 
Gesetzgebung.  Das  mag  (cf  2,  2)  dem  Vf  den  Anlaß  gegeben 
baben,  die  Verwendung  der  Engel  zur  Dienstleistung  bei  den 
Naturvorgängen  besonders  hervorzuheben.  Jedenfalls  erscheinen 
sie  so  in  ihrem  Wesen  und  ihrer  Betätigung  dem  Sohn  vollkommen 
untergeordnet,  über  den  Gott  in  der  Schrift  (Ps  45,  7  f.)  ganz  anderes 
aussagt:  [1,  8f]  Von  dem  Sohn  aber  [heißt  es]:  „Dein 
Thron,  o  Gott,  besteht  für  alle  Ewigkeit"  und:  „Ein 
Scepter  der  G  eradheit  ist  das  Scepter  deiner  Königs- 
herrschaft. Du  hast  Gerechtigkeit  geliebt  und 
Frevel  gehaßt.  Darum  hat  dich,  o  Gott,  dein  Gott 
mit  Ol  der  Wonne  gesalbt  mehr  als  deine  Genossen." 
Der  45.  Psalm  ist  ein  Hochzeitsgedicht  auf  einen  davidischen 
König.  Inwieweit  er  schon  von  den  Juden  messianisch  gedeutet 
wurde,  läßt  sich  kaum  mit  Sicherheit  feststellen.  **)  Aber  was 
hier  einem  Vertreter  des  davidischen  Hauses  zugesagt  wird,  hat 
in  keinem  Sprößling  dieses  königlichen  Geschlechtes  seine  volle 
Verwirklichung  gefunden  und  wird  so  zur  Weissagung  auf  den 
König  der  Endzeit,  in  welchem  die  Idee  des  davidischen  König- 
tums zu  abschließender  Realisierung  gelangt.  Wie  Ps  45,  7*  im 
Grundtext  gemeint  sei,  ist  eine  schwer  zu  beantwortende  Frage 
und  kann  hier  um  so  eher  unerörtert  bleiben,  als  die  LXX, 
welcher  der  Vf  folgt,  aller  Wahrscheinlichkeit  nach  u  ^tog  nicht 
als  Nominativ**^),  sondern  als  Vokativ*^)  verstanden   hat.      Sicher 


lieh  den  Gedanken  finden,  die  Engel  seien  im  Unterschied  von  dem  Sohne 
y.Tia/uaru,  SO  ist  im  Blick  auf  V.  10 — 12  dieser  Gegensatz  doch  mit  in  Be- 
tracht zu  ziehen.  —  Trotz  v.  14  kann  Tivevfiaiu  nicht  durch  „Geister", 
sondern  wegen  des  Parallelismus  mit  ttvo  nur  durch  „Winde"  übersetzt 
werden  cf  Sir  39,  28;  Jos.  ant.  II,  243  (16,  3);  PhUo  I  opif.  mund.  58  (19).  Die 
Variante  Tiisvftu  (D  1.  21.  39.  67**.  71.  366.  472  d  Orig.  exh.  ad  mart.  13  Bd.  I 
S.  13,  anders  Joh.  Einl.  u.  zu  13,  20  Bd.  IV  S.  17.  453)  beruht  wohl  nur  auf 
Angleichung  an  7''  und  den  sonstigen  Sprachgebrauch  des  AT  u.  NT  (cf 
Jo  3,  8),  der  Ttvevfia  „Wind"  nur  im  Sing,  verwendet. 

^*)  Auf  messianische»  Verständnis  scheint  die  Aufschrift  der  LXX  (v.  1) 
zu  weisen.  Im  Targum  werden  mindestens  einzelne  Aussagen  auf  den 
Messias  bezogen,  cf  ferner  Aben  Esra  und  Kimchi.  Dagegen  ist  die 
messianische  Deutung  ganz  aufgegeben  Pesikta  XVI  (Wünsche  S.  171); 
Midr.  Tehill.  (Wünsche  S.  289).  Schon  Justin  dial.  c.  Thryph.  56.  63.  86 
spricht  eher  gegen  messianische  Deutung  seitens  der  Juden. 

*^)  Als  Nom.  verstanden,  könnte  o  üeö^  rein  grammatisch  angesehen 
als  Prädikat  oder  als  Subjekt  aufgefaßt  werden  cf  Grotius,  Weste.  Allein 
als  Prädikat  ergibt  6  Ssö^  keinen  erträglichen  Sinn;  denn  von  dem  Throne 
des  Königs  läßt  sieh  schlechterdings  nicht  sagen,  er  sei  Gott.  Ein  brauch- 
barerer Gedanke  ergibt  sich,  wenn  man  6  fhög  als  Subjekt  betrachtet.  Nach 
Analogie  von  Aussagen  wie  Ps  18,  3.  19;  22,  11;  71,  3;  90,  1;  91,  1.  2.  9 
könnte  man  erklären:  „Dein  Thron",  d.  h.  das,  was  die  königliche  Herr- 
schaft verleiht,  worauf  dein  Thron  sich  gründet,  „ist  Gott".  Aber  auch 
hiergegen  spricht :  1)  daß  Ps  45.  7  nach  dem  Parallelglied  nicht  eine  Aus- 
sage darüber  enthält,  was  Gott  für  den  König  ist,  sondern  welche  Bewandt- 
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haben  Aquila  (und  Theodotion),  wahrscheinlich  auch  Symmachus 
und  das  Targum  die  Aussage  so  aufgefaßt.*')  Freilich  kann  im 
Hb  6  Ssög  nicht  Anrede  Gottes  sein,  sondern  muß  sich  der  Ein- 
leitung des  Citats  zufolge  auf  den  Sohn  beziehen,  gerade  wie  v.  10 
xvQie  auf  ihn  übertragen  wird.  War  schon  der  Herrschersitz  des 
davidischen  Königs  im  Grunde  Gottes  Thron  (cf  1  Chron  29,  23 ; 
28,  5)  und  der  König  nur  der  Stellvertreter  Gottes,  so  darf  der 
Thron  des  erhöhten  Christus  mit  noch  viel  mehr  Recht  der  „Thron 
Gottes"  heißen,  so  gewiß  Christus  an  Gottes  Wesen  und  Herrlich- 
keit Anteil  hat  (v.  3)  und  also  geradezu  mit  „Gott"  angeredet 
werden  kann.  *^)  Darum  gilt  nun  auch  von  seinem  Thron,  was 
Tbreni  5,  19  von  dem  Thron  Gottes  ausgesagt  wird,  daß  er  für 
alle  Ewigkeit  Bestand  hat.  *®)  Die  Fortsetzung  des  Citats  führt 
der  Vf  8^  durch  -/ml^^)  wie  2,  12  f;  10,  30;  cf  Philo  III  quis  rer. 
div.  2  (1)  als  eine  selbständige  Beweisstelle  ein  (cf  v.  10;  AG 
1,  20),  um  den  in  ihr  enthaltenen  Gedanken  ganz  zur  Geltung 
gelangen    zu   lassen.      Bei    der    durch    alte    Zeugen  ^^)    vertretenen 


nis  es  mit  seinem  Throne  hat;  2)  daß  die  Voranstellung  des  mit  dem  Ar- 
tikel versehenen  Prädikatsnomen  zum  mindesten  sehr  irreleitend  wäre 
(anders  Jo  1,  21;  2  Kr  3,  2).  Ephr.  scheint  fTjolp  S  deos  gelesen  zu  haben, 
wenn  er  erklärt :  verum  de  filio  suo  sie  dicit  Dens :  thronus  tuus  i«  saecu' 
lum  saeculi. 

*«)  In  der  LXX  steht  &  d-e6<!  häufig  als  Anrede  cf  Ps  22,  2;  42,  2; 
43,  1 ;  44,  2;  67,  4;  70,  2;  72,  1;  so  auch  Hb  10,  7  nach  Ps  40,  9;  Lc  18, 
11.13;  cf  Blaß  §33,4.  Nach  Wackemagel  (Verhandl.  d.  49.  Versamml. 
deutsch.  PhiL  u.  Schulmänner  1907,  S.  158)  ist  die  Verwendung  von  ö  0-eös 
als  Anrede  Hebraismus,  was  Moulton  S.  107 f.  ablehnt. 

*')  Ps  45,  7'  lautet  bei  Aq. :  f>  O'pöyog  aov,  ü'ee,  eis  aiidva  xai  ?t<;  bei 

Theod.  nach  Pitra  (Anal.  sacr.  spie.  Solesm.  III  1883,  S.  558)  ebenso,  nach 
Field  freilich  wie  in  LXX ;  bei  Sym. :  6  O'^öfog  aov,  ö  de6e,  nUöyws  xui  It«. 
Das  Targum  lautet  nach  der  Übersetzung  der  Londoner  Polyglotte :  Sedes 
gloriae  tiiae,  Domine,  permanet  in  secula  seculorum.  (Einen  ganz  anderen 
Text  gibt  Biesenthal  S.  83). 

**)  Diese  Auffassang  vertreten  schon  Äthan.,  Basil.,  Thdr.  (bei  Cramer 
VII  341.  332f.  132),  Chrys.  III  S.  33f.,  Thdrt.  Freilich  betonen  Basil.  und 
Chrys.  mit  Unrecht  den  Artikel,  der  ja  nur  aus  dem  Text  des  AT  mit 
herUbergenommen  ist  und  also  für  den  Sprachgebrauch  des  Vf  des  Hb 
nichts  beweist. 

*")  Da  itlü'jv  ursprünglich  nur  „Zeitalter"  bedeutet,  verwendet  die 
LXX,  um  den  Begriff  einer  unabsehbaren  Zeitdauer  auszudrücken,  üfter 
den  Ausdruck  th-  löv  aliöin  ton  nUrtfos  Ps  61,  9;  83,  18;  89,  30  u.  a.  (auch 
ohne  Art.  19,  10;  21,5.  7;  22,  27  u.  a.)  oder  ek  löy  alßva  xal  ek  rbv 
nltoya  roD  alOroi  Ps  9,  6;  10,  16;  45,  18  U.  a.;  ek  tow  alüirns  Ps  48,  15; 
61,  5;  72,  17;  77,  8,  so  auch  Hb  18,  8;  sie  t«iv  aUnvas  tßt'  alahwt'  Ps  84,  5, 
häutig  im  NT  (Ap  1,  18;  4,  9f.;  11,  15;  19,  3),  namentlich  in  Doxologieen 
cf  Hb  13  21, 

"^o)  Art«  (m  ABDM  17  d  volff  cop)  konnte  leicht  weggelassen  werden, 
weil  man  Ubenab,  daß  der  Vf  die  beiden  Teile  des  Citats  getrennt  ver- 
wertet 

*')  8o  H  ABM  17.  1789.  Cyr.,  im  wesentlichen  lauter  Vertreter  Einer 
BccenfioQ. 


c.  1,  8—10.  23 

LA  7;  QccSöog  T^e  evd-vtrjTog  gdßdog  rijg  ßaoiXeircg  (aov)  kann 
nur  das  erste  qdßöog  Subjekt  sein,  so  daß  der  Sinn  entsteht:  Das 
Scepter  der  Geradheit,  nämlich  das  Scepter  Gottes  (cfPs9,  9; 
67,5;  96,10;  98,9),  ist  das  Scepter  deiner  Königsherrschaft. 
Die  Aussage  müßte  somit  zur  Erhärtung  der  göttlichen  Majestät 
des  Sohnes  dienen.  Allein  da  die  wichtigsten  Vertreter  dieses 
Textes  (x  B)  avxov  statt  oov  darbieten,  so  mag  die  Variante  mit 
einer  Fassung  von  8  *  zusammenhängen ,  welche  o  -d-EÖg  als  Nomi- 
nativ betrachtete  und  auf  Gott  bezog.  Jedenfalls  wäre  es  ein 
befremdliches  Vorgehen,  wenn  der  Vf  den  Ausdruck  der  LXX 
qdßö.  evd.  mit  dem  Art.  versehen  hätte,  ohne  dabei  mehr  als 
einen  bloß  indirekten  Schriftbeleg  für  die  göttliche  Erhabenheit 
Christi  zu  gewinnen,  während  doch  0  d-eög  9  **  direkt  ergab,  was 
er  suchte.  Das  spricht  zugunsten  der  wörtlich  mit  LXX  über- 
einstimmenden und  genügend  beglaubigten*^)  LA:  qdßöog  ev&V' 
zr/Tog  fj  Qdßdog  rfjg  ßaaikeiag  aov,  welche  alles  Gewicht  auf  die 
sittliche  Qualität  der  unparteilichen  Rechtsprechung  (cf  Sap  9,  3) 
legt.  Das  beweisende  Moment  darf  man  freilich  nicht  hierin 
suchen,  eher  noch  in  der  königlichen  Herrschaft  des  Sohnes.  In 
"Wirklichkeit  wird  es  v.  9  darin  zu  finden  sein,  daß  Christus  als 
der  wegen  seiner  sittlichen  Bewährung  *^)  Erhöhte  (cf  2,  9 ;  Phl  2,  9) 
und  zu  unvergleichlicher  Freude**)  Gelangte  (cf  12,2)  wiederum 
als  Gott  angeredet  wird.  Obwohl  nämlich  6  ^Eog  neben  6  ^eög 
aov  recht  wohl  als  Nominativ  betrachtet  und  auf  Gott  bezogen 
werden  könnte,**)  liegt  nach  8*  die  Beziehung  auf  Christus  im 
Sinn  des  Vf  näher.  Um  so  weniger  darf  man  die  fxiTOXOi  nach 
der  Meinung  des  Vf  auf  die  Engel  deuten,  die  ihm  ja  nicht  als 
Söhne  (v.  5),  sondern  als  relativ  untergeordnete  Diener  (v.  7  u.  14) 
gelten.  Vielmehr  kann  nur  an  die  Menschen  gedacht  sein,  an  deren 
Niedrigkeit  Christus  einst  teilhatte  (2,  9 — 13),  und  die  er  nun  zu 
Genossen  seiner  Seligkeit  und  Herrlichkeit   macht  (3,  14). 

Mit  xa/  (cf  8^)  geht  der  Vf  zu  einem  neuen  Citat  aus  Ps  102, 
26 — 28  über,  das  wie  das  vorige  die  göttliche  Hoheit  und  Ewig- 
keit des  Sohnes  der  Vergänglichkeit  kreatürlichen  Lebens  gegen- 
überstellt: [1,  10—12]  Und:  „Du  hast  am  Anfang,  Herr,  die 


^2)  So  DKLP  Cyr.  (IIb.  thes.)  Cosm.  Dam.  etc. 

^')  Die  Aoriste  ^/a-T/^aa»  und  sfiiai]aas  sind  im  Sinn  des  Vf  auf  das 
irdische  Leben  Christi  zu  beziehen.  —  Die  LA  ävofiiav  (BDM  1739  Dam. 
syr*  d  vulg)  verdient  den  Vorzug  vor  äSixiav  (x  A  17  Min  etc.)  und  ist  auch 
in  der  LXX  das  Ursprüngliche. 

"**)  Das  Bild  des  Psalms  beruht  auf  der  Sitte,  bei  Gastmählern  die 
Eingeladenen  zu  salben  cf  Ps  23,5;  Jes  61,3;  zu  dem  Acc.  e/.atot^  cf  Blaß 
§34,4. 

^'^)  Der  hebr.  Text  ist  sicher  so  zu  verstehen,  cf  auch  Targum,  Aquila, 
aber  auch  Chrys.  u.  a. 
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Erde  fest  gegründet,  und  "Werke  deiner  Hände  sind 
die  Himmel.  Sie  werden  vergehen;  du  aber  bleibst 
beständig,  und  alle  werden  wie  ein  Kleid  alt  werden, 
und  wie  einen  Mantel  wirst  du  sie  wechseln,  und  wie 
ein  Gewand  werden  sie  gewechselt  werden.  Du  aber 
bist  derselbe  und  deine  Jahre  werden  nicht  zu  Ende 
gehen".  In  dem  nachexilischen  Ps  102  bittet  der  Sänger  im 
Namen  der  Gemeinde  um  Wiederaufrichtung  des  zerfallenen  Zion 
und  beruft  sich  dabei  auf  die  Ewigkeit  Gottes,  welche  die  Unab- 
änderlichkeit seiner  Treue  und  die  Erfüllung  seiner  Verheißungen 
verbürgt.  Wie  v.  6  sieht  der  Vf  das  Kommen  Jahves  zur  schließ- 
lichen Heilsoffenbarung  an  Zion  in  dem  Kommen  Christi  verwirk- 
licht und  überträgt  darum  auf  den  Sohn,  was  der  Psalm  von  Gott 
aussagt.  ^^  In  Ps  102  (LXX)  hat  die  Anrede  '/.vgie  zwar  v.  26 
im  Hebr.  kein  Äquivalent,  wohl  aber  v.  2  u.  13,  und  die  Erinnerung 
an  letzteren  Vers  mag  auch  veranlaßt  haben,  daß  der  Vf  ab- 
weichend von  der  LXX  av  voranstellt  und  dadurch  den  Gegensatz 
zwischen  dem  Herrn  und  der  Kreatur  stärker  betont.  Der  Herr 
hat  Witb  d.  h.  „vordem"  oder,  wie  die  LXX  mit  einem  Anklang 
an  Gen  1,  1  dafür  einsetzt:  xar'  ägxccS  (cf  Ps  119,  152)  d.  h.  „im 
Anfang"  Erde  und  Himmel  geschaffen  (cf  2^);  er  war  also  schon 
da,  ehe  sie  zu  werden  begannen.  So  bleibt  er  auch'*')  unerschüttert 
durch  alle  Katastrophen  hindurch  (Ps  119,  90 ;  Lc  12,  33  ;  Gl  2,  5 ; 
2  Pt  3,  4)  und  überdauert  allen  Wandel  des  Geschaffenen,  ohne 
sich  selbst  zu  verändern.  Die  Himmel  dagegen,  die  hier  als  Wohn- 
stätte der  Engel  (v.  7)  in  Betracht  kommen,  altern  wie  ein  im 
Gebrauch  sich  abnutzendes  Kleid,  (cf  Jes  51,  6;  50,  9;  Sir  14,  17) 
und  vergehen,  ^^)  freilich  nicht  ohne  in  veränderter  Gestalt  er- 
neuert zu  werden  (Jes  65,  17;  66,22;  2Pt3,  13;  Ap  ÖO,  11 ; 
21,  1).     In  V.  12    wird  nach  dem  wahrscheinlichsten  Texte  ^®)  der 


**)  Ein  analoger  Fall  liegt  vor,  wenn  die  eschatologische  Weissagung, 
daß  die  Anrufung  des  övoua  xvoiov  d.  h.  des  Namens  Jahves  zum  Heil 
gereichen  werde  (Joel  3,  5),  auf  die  Anrufung  des  Namens  Jesu  bezogen 
wird  Rm  10,  13  cf  mit  v.  9 f.  14 f.;  1  Kr  1,  2,  ferner  AG  2,  21  cf  mit  v.  36; 
4,12;  9,14. 

*')  Trotz  der  Futara  in  11'  u. '  ist  Siafietne  nicht  als  Fut.  (M  d  vulg), 
Bondem  als  Präs.  (cop)  zu  akzentuieren,  cf  oi>  Si;  d  aindi  el  v.  12.  Der 
Kontrast  wird  dadurch  geschärft :  bei  allem,  was  die  Zukunft  bringen  mag, 
bleibt  Gott  unveränderlich. 

*•)  Airol  (11»)  bezieht  sich  nur  auf  oii(>avoi  (v.  10).  Hierfür  spricht 
schon  ndtnte  (11*'),  und  mehr  noch  das  v.  12  gebrauchte  Bild. 

*•)  Der  Text  von  v.  12  ist  sehr  verwirrt  und  kaum  mit  Sicherheit 
(Mtzaitellen.  Schon  in  der  LXX  Ps  102,  27  stehen  zwei  Lesarten  ein- 
ander gegenüber:  1.  äXldUtt  airoiexal  dUaytjaot-jfu  H  Basil.  Tct.  lat.  Iren. 
Tert..  2.  tliitti  aijoii«  xal  dXXayi^aovjrti  ABRT.  Von  diesen  Variuuton  ist 
Nr.  2  di«  weiter  verbreitete,  dagegen  Nr.  1  sicher  die  ursprüngliche;  denn 
1)  entfpricht  äXläine  dJi.?Myijaovrai  genau  dem  hebr.  'b'tim  et^Snn;  2)  dient 


c.  1,  10—14.  25 

Himmel    mit    einem    Mantel    und    einem    Gewand   verglichen,    die, 
wenn  sie  abgetragen  sind,  mit  neuen  vertauscht  werden. 

Bei  den  Citaten  v.  7 — 12  lag  der  Nachdruck  auf  dem  Gegen- 
satz zwischen  der  Wandelbarkeit  der  Engel  und  der  untergeordneten 
Sphäre  ihres  Dienstes  einerseits,  der  TJnvergänglichkeit  und  gött- 
lichen Erhabenheit  der  Herrschaft  Christi  andererseits.  In  1,  13  f. 
dagegen  stellt  der  Vf  Christi  Herrschaft  selbst  und  die  dienende 
Stellung  der  Engel  in  Kontrast:  [1,  13 f.]  Aber  zu  welchem 
der  Engel  hat  er  je  gesprochen:  „Setze  dich  zu 
meiner  Rechten,  bis  ich  deine  Feinde  zum  Schemel 
deiner  Füße  mache"?  Sind  sie  nicht  alle  dienende 
Geister,  die  zur  Dienstleistung  entsandt  werden 
um  derer  willen,  die  das  Heil  ererben  sollen?  Das 
Vorrecht,  das  in  Ps  110,  1  dem  davidischen  König  eingeräumt 
wird,  indem  er  dauernd  den  Ehrenplatz  zur  Rechten  Gottes  an- 
gewiesen erhält,  —  ein  Vorrecht,  das  seit  2  Sam  6  in  der  Ver- 
einigung des  Heiligtums  und  der  Königsburg  auf  ^^m  Zionsberge 
seine  äußere  Darstellung  fand,  —  verbürgt  ihm  den  Anteil  am 
Regiment  Gottes  und  die  völlige  Unterwerfung  "®)  aller  ihm  wider- 


in der  LXX  dUdaaeiv  regelmäßig  zur  Wiedergabe  von  f\hn  Gen  35,  2;  41, 14; 
2  Sara  12,  20  und  n:v  Jer  52,  33  in  der  Bedeutung  „die  Kleider  wechseln'' 
(cf  auch  Gen  45,  22;  Idc  14,  13;  2  Reg  5,  5;  22,  23  =  n?;'?n);  3)  paßt  iU^ets 
nicht  in  den  Zusammenhang,  da  man  einen  Mantel  nicht  erst  zusammen- 
rollt, um  ihn  zu  wechseln.  Die  Einschiebung  dieses  Verbums  beruht  auf 
einem  durch  Jes  34,  4  (Ap  6,  14)  nahegelegten  Schreibfehler.  Über  die 
richtige  LA  im  Hb  ist  damit  nicht  entschieden,  da  die  dem  Vf  vorliegende 
LXX-Handschrift  wie  anderwärts  (cf  v.  6;  12,  15)  auch  hier  bereits  den 
verderbten  Text  kann  enthalten  haben.  Im  Hb  stehen  sich  v.  12  folgende 
Lesarten  gegenüber:  la:  äXld^etg  ai>r.  ebi  i/udrKn' ttal  dA^.a^oo^Ta«  K  D  43  d 
(D  läßt  xai  weg;  d  rückt  es  vor:  et  tamquam  vestimentum  mutabuntur) ; 
I  b  :   dXkd^etg  avr.  xai  ällayijaat^ai  vulg ;  II  a :  s/.i^eig  aitr.   xai  ä/J.ayi]OovTat 

KLP  M  cop  syr  ^  u.  '  Chrys.  Thdrt.  etc. ;  II  b :  i/U^eis  aix.  ü>s  ludnov  y.al 
dlkayriaovtai  AB  fu  arm  aeth.  Von  diesen  vier  Lesarten  fallen  Ib  und 
IIa  außer  Betracht,  teils  wegen  ungenügender  Bezeugung,  teils  weil  sie 
sich  durch  die  Weglassung  des  stark  beglaubigtem  du  ludnoy  als  Konfor- 
mation mit  der  LXX  verraten.  Nun  könnte  man  zugunsten  der  LA  IIb 
anführen,  daß  sich  bei  ihr  die  Einschaltung  von  l/udrtoy  durch  den  Vf  des 
Hb  leichter  erklären  lasse,  insofern  x«i  d/.).ayt';aoyTai  zu  dem  vorausgehenden 
Bild  vom  Aufrollen  des  Mantels  nicht  mehr  gepaßt  habe.  Allein  hätte 
der  Vf  aus  diesem  Grunde  die  Einschaltung  vollzogen,  so  würde  er  die 
Schaltworte  hinter  xai  eingesetzt  und  also  geschrieben  haben:  yal  cbe  ludnov 
dlXayriaovtai.  Wie  der  Text  lautet,  bekommt  man  den  Eindruck,  der  Vf 
habe  zwei  ganz  parallele  Bilder  nebeneinanderstellen  wollen  cf  LXX  Jes  59, 17 ; 
(Ps  104,  6),  und  dies  spricht  für  die  LA  la.  Tatsächlich  verteilen  sich  die 
zwei  Hauptlesarten  auf  verschiedene  Kirchenprovinzen :  I  repräsentiert  den 
abendländischen,  II  den  ägyptischen  und  syrischen  Text.  Doch  ist  LA  I  nicht 
ausschließlich  durch  abendländische  Zeugen  beglaubigt  und  das  gereicht 
ihr  ebenfalls  zur  Empfehlung. 

60)  Zum  Bilde   cf  Jos  10,  24 ;  1  Reg  5,  17 ;  zu  dem  spätgriechischen 
imoTiöSiop   cf  Deißmaun,   Neue  Bibelstudien  II,  S.  50.    Zu  iiog  äv  bemerkt 
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streitenden  Mächte.  In  höherem  Sinn  als  bei  irgendeinem  israeli- 
tischen Könige  ist  die  Zusage  des  indirekt  messianischen  Psalmes  ^^) 
in  der  Person  Jesu  zur  Verwirklichung  gelangt  mit  der  Erhöhung 
zur  Rechten  des  göttlichen  Thrones  im  Himmel  (v.  3),  welche  den 
Anfang  seines  königlichen  Regimentes  bedeutete.  Eine  ähnliche 
Zusage  hat  Gott  in  der  Schrift  '^)  niemals  einem  Engel  gegeben 
(cf  V.  5) ;  vielmehr  wissen  die  Leser  aus  Schriftworten  wie  Ps  103,  21 ; 
Dan  (besonders  bei  Theodotion)  7,  10  (wie  die  selbstverständlich 
zu  verneinende  Frage  v.  14  zum  Ausdruck  bringt),  daß  die  Engel 
trotz  allen  bei  ihnen  vorhandenen  Unterschieden  an  Rang  und 
Stellung  doch  insgesamt  Geister  sind,  die  in  dem  Dienst  Gottes 
ihren  pflichtmäßigen  Beruf  haben  ^^)  und  demgemäß,  wie  es  die 
Umstände  erfordern,  ausgesandt  werden  zur  Dienstleistung  ^*)  denen 
zu  gut,  welchen  Gott  den  Anteil  an  dem  Heil  *^)  zugedacht  hat. 
So  haben  die  Engel  eine  Aufgabe  in  der  Heilsgeschichte,  aber  sie 
besteht  nicht  in  der  selbständigen  Begründung  und  Vollendung 
des  Heils,  wie  sie  des  Sohnes  Vorrecht  ist  (2,10;  5,  9  ;  9,  28); 
vielmehr  sind  sie  nur  Organe  der  Herrschaft  Christi,  welche  die 
einzelnen    ihnen    erteilten  Aufträge  auszuführen  haben.     So  gewiß 


Gregor  von  Naz.  (bei  Gramer  VII  S.  377)  zutreffend:   ib  „ias"  ot  Tiävtms 

dvTtdiai^eZrat  rtp  fieX?,ovTi,  dXXä  tö  ftexoi  fiev  rovÖs  ri-drjai,  rö  i)7ieo  toüto  Se 
oix  dvaivsTai. 

")  Für  die  Frage,  ob  Ps  110  direkt  oder  indirekt  messianisch  sei,  ist 
die  Autorschaft  des  Psalms  nicht  gleichgültig;  cf  hierüber  v.  Orelli,  Die 
alttestamentliche  Weissagung  von  der  Vollendung  des  Eeiches  Gottes. 
1882,  S.  171-177;  Kittel  PHE*  XVI  S.  213;  Sellin,  Einl.  in  d.  AT  1910, 
S.  110  ff.  Daß  der  Psalm  im  ntl  Zeitalter  messianisch  verstanden  wurde, 
steht  außer  Frage  cf  oben  S.  13. 

")  Zu  eionxEt'  cf  4,  3 f.;  10,  9;  13,  5;  AG  13,  34. 

**)  Bei  Philo  heißen  die  Engel  äyyeXot  Istrov^yoi  V  virt.  74  (hum.  3) ; 
cf  auch  II  gig.  12  (3).  16  (4);  III  somn.  1  141—143  (22);  besonders  parallel 
ist  Jubil.  2,  2:  „alle  Geister,  die  vor  ihm  dienen".  Nach  rabbinischer  Auf- 
fassung gehören  dagegen  die  höchsten  Engel  nicht  zu  den  n-itrn  'ry';»  cf 
Weber,  Jüdische  Theologie  auf  Grund  des  Talmud  u.  verwandter  Schriften* 
1897,  S.  34. 

"*)  Da  die  Personen,  denen  der  Dienst  oder  die  Hilfe  geleistet  wird, 
bei  dtaxot'ia  im  Dat.  (1  Kr  16,15)  oder  im  Gen.  (2  Kr  11,  8),  nicht  aber 
mit  Std  beigefügt  werden,  so  muß  der  Dienst  hier  als  ein  Gott  aargebrachter 

gedacht  sein  cfChrys.  III  S.  35:  äiaxot^eli^  rip  y'h(p  tii  uonrjjjiap  7)fitje()ar. 
'er  Gebrauch  von  otd  c.  Acc.  ist  hier  bereits  dem  von  in^p  c.  Gen.  ange- 
nähert cf  Ps.-Aristeas  88;  auch  Blaß  g  42,  1.  Die  an  sich  mögliche  LA  eis 
Ütnxoyiai  (B  Orlg.  c.  Cels.  V,  4  Bd  II  S.  4,  anders  c.  Gels.  VIII,  34  Bd  II  S.  249) 
beruht  wohl  auf  der  unrichtigen  Verbindung  mit  Sid:  „behufs  Dienst- 
leistungen an  die  Erben  des  Heils". 

•*)  Als  Abstractura  bedarf  ouurj^in  des  Art.  nicht  cf  Blaß  §  40,  8.  In 
der  Verbindung  mit  xhioorouaw  tritt  neben  der  negativen  Seite,  der  Rettung 
TOD  Gericht  und  Vorderbeu,  die  positive,  die  Begabung  mit  Heil  und  Leben 
(cf  2,  10;  Rm  1,  16;  Eph  2,  6),  in  den  Vordergrund.  Wie  hier  ist  aonrjoia 
aocb  sonst  im  Briefe  vorwiegend  escbatulogischer  Begriff  cf  5, 9;  9,  28, 
wenogleicb  nicht  ausschließlich  cf2,  8;  6,9. 


c.  1,13 f.;  2,1.  27 

nach  dem  Zusammenhang  der  Nachdruck  ganz  auf  dem  Vergleich 
des  Sohnes  mit  den  Engeln  liegt,  mag  in  v.  14  doch  der  Gedanke 
mit  anklingen,  daß  die  Gemeinde  des  NB,  auch  was  den  Dienst 
der  Engel  betrifft,  hinter  der  des  AB  (2,  2)  nicht  zurücksteht. 

Ehe  nun  der  Vf  das  Verhältnis  des  Sohnes  zu  den  Engeln 
von  einer  neuen  Seite  beleuchtet,  geht  er  schon  jetzt  über  zu  der 
Mahnang,  das  durch  den  Herrn  verkündigte  und  der  Gemeinde 
mannigfach  beglaubigte  Wort  vom  Heil  gebührend  zu  be- 
achten 2,  1 — 4^^).  So  zeigt  sich  schon  am  Anfang  des  Briefes, 
wie  stark  das  Absehen  des  Vf  auf  das  praktische  Ziel  der  Be- 
festigung der  Leser  im  Glauben  und  ihrer  Bewahrung  vor  dem 
Heilsverlust  gerichtet  ist.  In  diesem  Sinne  sagt  er :  [2,  1  ]  Darum 
müssen  wir  um  so  mehr  auf  das  Gehörte  achten,  da- 
mit wir  nicht  nebenabkommen.  Was  in  c.  1  über  das 
Verhältnis  des  Sohnes  zu  Gott  und  zur  Welt  ausgeführt  worden 
ist,  um  die  unvergleichliche  Erhabenheit  Christi  über  die  Engel 
darzutun,  drängt  mit  innerer  Notwendigkeit^')  zu  der  Forderung, 
in  weit  höherem  Maße  ***)  auf  das  Wort  der  ntl  Verkündigung  zu 
achten,  als  es  angezeigt  wäre,  wenn  Christus  nicht  eine  so  er- 
habene Stellung  einnähme,  sondern  etwa  nur  den  Engeln  gleich- 
stünde. Haben  der  Vf  und  die  Leser  das  Heilswort  auch  nicht 
aus  Christi  eigenem  Munde  vernommen,  so  hat  es  ihnen  doch  nicht 
an  einer  Kunde  gefehlt,  die  ihnen  den  Inhalt  der  ntl  Botschaft 
übermittelt  hat.  Es  bedarf  also  nur  noch  der  Aufforderung,  dieser 
Botschaft  eine  ihrer  Bedeutung  entsprechende  Aufmerksamkeit  ent- 
gegenzubringen. Indem  sich  der  Vf  wie  1,  2  der  kommunikativen 
Redeweise  bedient,  gibt  er  der  Ermahnung  formell  einen  milden 
Ausdruck,  sachlich  aber  schärft  er  sie  durch  den  Hinweis  auf  die 
mögliche  Folge  ihrer  Nichtbeachtung.  Da  jiaQaQvf^vai  *^)  meistens 
absolut  gebraucht  wird  '")  und  die  Ergänzung  von  xütv  axovaO^Sftwv 


"«)  Cf  Fr.  Zimmer,  „Hebr.  2,  1—5  erklärt"  in  St.  Kr.  1882,  S.  413 
bis  470. 

*')  ^sz  weist  wie  9,  26;  11,  6  auf  eine  in  der  Natur  der  Sache  liegende 
Notwendigkeit  hin. 

*"*)  Wie  die  Wortstellung  zeigt,  ist  Tteptaaoreocog  mit  Tiooaexeiv  zu 
verbinden.  Der  Wunsch,  das  richtige  Verständnis  zu  sichern,  dürfte  die 
folgenden  Varianten  veranlaßt  haben:  nooakieiv  fjuäs  neoiaoore^oji  (17), 
nos  amplius  intueri  (d).  Dagegen  beruht  die  Voranstellung  des  Adv.  vor 
Öet  (n  vulg)  auf  Verkennung  des  Zusammenhanges.  Die  schlechtbezeugte 
Stellung  von  ^/^äg  vor  (KLP)  statt  hinter  (n  ABD  vulg)  7iooai-/,eiv  setzt 
mit  Unrecht  voraus,  der  Vf  beabsichtige,  die  höhere  Verpflichtung  der 
Christen  gegenüber  derjenigen  der  Israeliten  hervorzuheben  cf  Ephr.  Zur 
Bedeutung  und  Form  von  Ttsowaoreotoi  cf  Blaß  §  11,  3   A  3;  §  25,  1. 

®")  Über  die  in  den  Hss  des  NT  vorherrschende  Schreibung  des 
Verbums  mit  q  (statt  qq)  und  die  Form  des  Aor.  II  cf  Winer-Schmiedel 
§5,  2R^  §15;  §13,11. 

'")  Uaoaoeü)  bedeutet  vorüberfließen  Jes  44,  4,  vorübergleiten  (in  ver- 
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zu  dem  tautologischen  Gedanken  führen  würde,  die  Unachtsamkeit 
gegenüber  dem  Gehörten  bewirke,  daß  man  daran  vorübergleite, 
80  können  die  "Worte  |t«j7roT£  naQaQvwi^iev,  wie  sämtliche  giiechischen 
Ausleger  erkannt  haben,  '^)  nur  eine  Warnung  vor  dem  drohenden 
Ergebnis  geistiger  Stumpfheit  enthalten.  Die  Gleichgültigkeit  gegen 
die  ntl  Verkündigung  ist  im  Grunde  eine  Mißachtung  des  in  ihr 
dargebotenen  Heils  (v.  3)  und  führt  also  unvermeidlich,  wenn  auch 
vielleicht  unvermerkt,  dessen  Verlust  herbei  cf  4,  1.  11  ■•-). 

Die  Notwendigkeit  dieses  Resultats  ergibt  sich  aus  der  gött- 
lichen Rechtsordnung.  Der  Vf  erläutert  das,  indem  er  auf  die 
Gesetzesinstitution  zurückgreift  und  aus  der  dort  verfügten  Be- 
strafung aller  Mißachtung  des  göttlichen  "Willens  auf  die  viel 
gewissere  Ahndung  eines  gleichen  Verhaltens  gegenüber  dem  utl 
JEeilswort  schließt:  [2,  2 — 4]  Denn  wenn  das  durch  Engel 
geredete  "Wort  unverbrüchlich  geworden  ist  und 
jegliche  Übertretung  und  AVidersetzlichkeit  ge- 
bührende Lohnerstattung  empfangen  hat,  wie  werden 
wir  entrinnen,  wenn  wir  ein  so  großes  Heil  miß- 
achtet haben,  welches,  nachdem  es  anfangs  durch 
den  Herrn  verkündigt  worden,  von  den  Hörern  in 
zuverlässiger  AVeise  auf  uns  überliefert  ist,  indem 
Gott  zugleich  ein  Z  eugnis  hin  zufügte  durchZeichen 
und  "Wunder  und  mannigfaltige  Kräfte  und  Zu- 
teilungen heiligen  Geistes  nach  seinem  "Willen. 
Obwohl  der  Vf,  um  die  Analogie  mit  dem  ntl  Wort  zu  wahren, 
nicht  von  einem  durch  Engel  vermittelten  Gesetz,  '**)  sondern  von 
einem  durch  sie  geredeten  Woit  spricht ,  hat  er  dabei  doch  nur 
das  Gesetz  im  Auge,  ^*)  wie  sich  daraus  ergibt,  daß  er  von  „Über- 
tretung" des  Wortes  spricht,  und  daß  nicht  das  gesamte  Offen- 
barungswort des  AT,  sondern  nur  der  Dekalog  oder  das  auf  dem 
Sinai  gegebene  Gesetz  überhaupt  als  durch  Engel  vermittelt  galt.  ''^) 


schiedenem  Sinn)  Prov  3,  21;  Symm.  Prov.  4,  21;  cf  auch  die  von  Bleek  II, 
S.  197  angeführten  Belege. 

'')  Cf  Chrys.  III  (Theophyl.):  fiTJTtora  TtaQu^^vöiav ,  lovtiaxt  /uTjTroTa 
d7To?Mfied'a,  /tiri  ixTtioca/xev^  Theodor:  fiTpTore  TinoaifiOTiTjv  ziva  drid  tßiv  xoeir- 
töpufv  deitbfted'a  •  Thdrt:  iVa  fuj  rwa  Sha&ov  inofieivit>ftev\  Oekum.  Eutlijm. ; 
lovjeariv  ixTtiaiuftBv  toü  xadi^xovros  xai  if^i  inl  oonriplai'  döoti.  Ebenso 
wird  gemeint  sein  perefflnamus  vulg,  cf  auch  Halnio,  Ps.-Hier.,  Sedul. 

")  Die  auffallende  Weglassung  von  v.  1  in  M  1739  beraubt  v.  2—4 
ihres  Anknüpfungspunktes. 

"")  Es  ist  nicht  eine  Variante,  sondern  Eintragung  der  Auslegung  in 
den  Text,  wenn  Orig.  zu  Threni  4. 14  (Bd.  III,  S.  274)  einmal  2»  mit  den 
Worten  citiert :  6  ()i    dyyiktov  XaXröeli  vöfioi. 

^*)  Durch  die  Allgemeinheit  des  Ausdrucks  verfuhrt,  hat  Ephr.  (cf 
ancb  Oeknm.)  «n  Gen  19  gedacht,  Chrys.  (neben  der  richtigen  Deutung)  an 
Idc  2,  1-5;  13. 

'•)  Nach  LXX  und  Targ.  Deut  82,  2;  Ps  68, 18;  Pesikta  12  (Wünsche 
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Letztere  Anschauung  gründet  sich  wohl  auf  die  Voraussetzung, 
daß  die  mit  der  Gesetzgebung  verbundenen  Naturerscheinungen, 
insbesondere  die  einem  Posaunenschall  vergleichbare  Stimme  (Deut 
4,  12;  5,  22 ff.;  cf  Ex  19,  16.  19  ff.;  20,  18)  durch  Engel  hervor- 
gebracht worden  seien  cf  12,  18f. ;  1,  7.  Während  aber  Gl  3,  19 
die  Beteiligung  der  Engel  bei  der  Promulgation  des  Gesetzes  als 
Anzeichen  seiner  relativen  Inferiorität  erwähnt  wird,  erscheint  hier 
wie  AG  7,  35.  53  die  Mitwirkung  von  Engeln  als  Zeichen  seiner 
relativen  Größe  und  "Wichtigkeit.  Himmlischer  Boten  hat  sich 
Gott  bedient,  um  seinen  Willen  kund  zu  geben,  und  das  so  ge- 
redete Wort  ist  fest  d.  h.  gültig  und  unverbrüchlich  (cf  9,  17) 
geworden.  ''^)  Demgemäß  hat  jede  Übertretung  seiner  bis  ins 
einzelne  genau  formulierten  Vorschriften  und  jede  Widersetzlichkeit 
gegen  den  darin  ausgesprochenen  Gotteswillen  '^)  ausnahmslos  eine 
auf  volle  Vergeltung  abzielende  Strafe  '^)  empfangen,  wie  es  die 
bewußte  Mißachtung  eines  göttlichen  Gebotes  von  Rechts  wegen 
mit  sich  bringt  Sap  14,  31.  ''*)  Hieraus  ergibt  sich  der  auch  sonst 
(10,  28 f.;  12,  25)  vom  Vf  gezogene  Schluß  a  minori  ad  majus, 
daß  die  Mißachtung  des  ntl  Heilswortes  ein  ganz  unentrinnbares 
Gericht  ^^)  zur  Folge  haben  wird.  Statt  nun  aber,  wie  der  Gegen- 
satz zu  2  "  erwarten  ließe,  dem  durch  die  Engel  vermittelten  Wort 
das  durch  den  Herrn  geredete  gegenüberzustellen,  spricht  der  Vf 
von    der  Mißachtung    des    so    großen  ntl  Heils   und  fügt  damit  zu 


S.  139  f.)  war  Gott  bei  der  Gesetzgebung  auf  dem  Sinai  von  Myriaden 
Engeln  begleitet.  Durch  ihre  Vermittlung  verlieh  er  Israel  den  Dekalog 
cf  Jos.  ant.  XV,  136  (5,  3),  bzw.  das  Gesetz  Gl  3, 19;  AG  7,  35.  53;  cf  Zahn 
zu  Gl  3,  19  (BdIX»  S.  174,  auch  A  35);  Biesenthal  S.  91  f. 

■•')  In  etwas  anderer  Nuancierung  des  Begriffs  bezeichnet  Philo  IV 
vit.  Mos.  II  14  (3)  die  vöuiua  Mosis  als  ßfßaia,  nämlich  als  unerschütterlich 
und  unaufhebbar  bis  znm  Ende  der  Welt. 

'')  In  dieser  Weise  dürften  naodßaats  Em  2,  23;  4,  15;  5.  14  und 
napaxoT^  (Oppositum  vTiaxorj)  Km  5,  19 ;  2  Kr  10,  6  zu  unterscheiden  sein. 
Beide  Ausdrücke  involvieren  eine  vorsätzliche  Ablehnung  des  göttlichen 
Willens. 

'*•)  Das  gewählte  ftiad-anoSoaia,  10,  35;  11,  26  in  der  Bedeutung  „Be- 
lohnung" gebraucht  (cf  auch  /xioda7ioSöTr,i  11,  6),  scheint  nach  Chrys.  III 
S.  40;  XXII  S.  254  in  dem  hier  gemeinten  Sinne  von  xölamg  nicht  üblich 
gewesen  zu  sein. 

''^)  Im  Unterschied  von  Siy.ntos  bringt  ivSixos  nicht  zum  Ausdruck, 
daß  das  Maß  der  Strafe  genau  dem  MaU  der  Verschuldung  entspreche, 
sondern  besagt  nur,  daß  die  Bestrafung  der  Sphäre  des  Rechts  angehöre 
und  die  notwendige  Konsequenz  des  Rechts  sei  cf  Rm  3,  8.  —  Die  Stellung 
von  svSiyov  (044.  17.  37. 1319)  vor  statt  hinter  eXaßev  ist  zu  schwach  be- 
zeugt, um  als  ursprünglich  gelten  zu  können. 

*°)  Zu  dem  absoluten  Gebrauch  von  eicfevysiv  cf  12,  25;  1  Th  5,  13. 
Beachte  den  Gegensatz  zwischen  dem  auf  das  bevorstehende  Gericht  hin- 
weisenden Futurum  syj  sviöusd'a  und  dem  Aor.  äue^.t^aavres,  der  die  Ver- 
nachlässigung des  Heils  als  eine  dann  abgeschlossen  vorliegende  Tatsache 
charakterisiert. 
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dem  in  der  Art  der  Vermittelung  liegenden  Gegensatz  noch  einen 
weiteren  im  Inhalt  des  "Wortes  begründeten  hinzu.  Das  am  Sinai 
kundgegebene  "Wort  brachte  nur  Gottes  fordernden  "Willen  zum 
Ausdruck.  Es  war  Gebot,  nicht  Erlösung.  Dagegen  schließt  das 
durch  Christus  geredete  "Wort  als  göttliche  Gabe  ein  Heil  in  sich, 
welches  als  vollkommene  und  ewige  Befreiung  von  der  Sünde  und 
deren  Folgen  (5,  9  ;  7,  25)  ganz  unvergleichlich  groß  (cf  Ap  16,  18) 
dasteht.  Die  Größe  dieses  Heils  ergibt  sich  aus  seiner  Beschaffen- 
heit. Sie  wird  aber  auch  verbürgt  durch  die  Art  seiner  "Ver- 
mittelung.  ^^)  Indem  der  "Vf  hierauf  eingeht,  wendet  er  sich  von 
dem  nur  beiläufig  namhaft  gemachten  Inhalt  des  "Wortes  wieder 
diesem  selbst  zu  und  führt  nun  erst  den  Gegensatz  zu  v.  2  voll- 
kommen durch.  Wie  bei  der  Gesetzgebung  ist  auch  in  der  Gegen- 
wart eine  göttliche  Kundgebung  erfolgt.  "Während  aber  dort  das 
"Wort  durch  Engel  geredet  wurde,  so  hier  durch  den  Herrn.  ^^) 
Absichtlich  schreibt  der  Vf  nur  öia  rov  y.VQiov,  ohne  wie  7,  14 
■flf.iG)V  oder  wie  13,  20  außerdem  noch  ^rjOOv  Xqiotov  hinzuzufügen. 
Jesus  wird  damit  als  der  Herr  bezeichnet,  der  das  nicht  nur  für 
seine  Gemeinde  ist,  dem  vielmehr  alle  irdischen  (1,  1)  und  über- 
irdischen (2,  2)  Gottesboten  schlechthin  untergeordnet  sind  cf  1,  10. 
Daß  kein  Geringerer  als  er  Mittler  des  ntl  "Wortes  ist,  gibt  diesem 
seine  einzigartige  AVichtigkeit.  "Während  aber  der  Vf  1,  2  das 
durch  Christus  vermittelte  Gotteswort  zu  einer  Einheit  zusammen- 
gefaßt hatte,  unterscheidet  er  hier  zwischen  der  anfänglichen  Ver- 
kündigung der  Heilsbotschaft  durch  den  Herrn  selbst  während 
dessen    irdischer    Wirksamkeit  **'*)    und    der    Überlieferung    seines 


*')  Wie  gewöhnlich  dient  der  durch  öane  eingeleitete  Kelativsatz  zur 
Charakterisierung,  hier  speziell  wie  8,  6;  9,  9;  10,  35;  13,  7  zur  Begründung 
and  Bestätigung. 

**)  Die  Verwendung  der  Präposition  Std,  nicht  iTtö  (37. 7 1. 431.  cf  Mt  1, 22 ; 
Lc  2.  18;  AG  13,  45;  16,  14;  17,  19)  oder  7r«(>a  (Lc  1,  45)  läßt  Christus  wie 
die  Engel  v.  2  als  Träger  und  Vermittler  des  göttlichen  Wortes  erscheinen 
cf  1,  2;  3,  1. 

*')  Da  »;t<s  sich  auf  acorripia  bezieht,  so  gewinnt  es  den  Schein,  der 
Vf  habe  sagen  wollen,  das  Heil  habe  mit  der  Verkündigung  Jesu  seinen 
Anfang  genommen,  wobei  dann  fraglich  bliebe,  was  als  dessen  Fortsetzung 
oder  VoUenduiig  zu  denken  wäre.  Allein  daß  der  Vf  nicht  diesen  Ge- 
danken hat  ausdrücken  wollen,  zeigt  sowohl  die  Struktur  des  Satzes  als 
insbesondere  i>rTd  ißv  dxovodtnor,  insofern  das  Heil  nur  erlebt,  nicht  aber 
gehört  werden  kann.  Trotzdem  also  Sid  wegen  der  Parallele  v.  2  nur  mit 
Jaltia'f'ttt  verbunden  werden  kann,  muß  der  Sinn  des  Satzes  doch  sein,  die 
HeilsTcrkUndigung  habe  ihren  Anfang  genommen  damit,  daß  das  Heil  durch 
den  Herrn  geredet  wurde.  Mau  kann  sich  das  grammatisch  so  zurecht- 
legen, daß  man  in  den  Worten  des  Vf  einen  verkürzten  Ausdruck  für  den 

Satz  findet:    <i('X^v  loV  kaXetoihu  ln,-in^oii    if  Tfp    Inketadat    A««    loD    ytoiuv 

(Bleek  il,  S.  218);  cf  PhUo  IV  vit.  M«h.  I  81  (14),  wo  es  von  dem.,  dritten 
BeglaobifrancnKeichen,  das  Mose  ohne  vorhergehenden  Versuch  in  Ägypten 
tan  loU,  oeiut:  T'if  A{>y^^v  toü  yivioif'ni  htfihp  h  AlyiTWtfi. 
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"Wortes  durch  die  ersten  Hörer  desselben  an  die  zweite  Generation, 
zu  der  der  Vf  sich  und  die  Leser  zählt  (cf  dazu  die  Einl.).  Weil 
aber  die  durch  Jesus  verkündigte  Heilsbotschaft  ohne  weitere  Ver- 
mittelung  von  den  Ohrenzeugen  selbst  (Lc  1,  2;  1  Jo  1,  1)  weiter- 
gegeben wurde,  so  ist  sie  in  zuverlässiger  und  beglaubigter  Weise 
an  die  spätere  Generation  gelangt  ^*)  und  steht  somit  hinter  dem 
Gesetz  (v.  2)  an  Sicherheit  nicht  zurück,  [v.  4]  Zu  dem  Zeugnis 
der  Verkündiger  kommt  bestätigend  und  dessen  Zuverlässigkeit 
verbürgend  dasjenige  Gottes  hinzu.  Es  erfolgt  einerseits  in  äußeren 
Taten,  die,  weil  über  den  gewöhnlichen  Naturverlauf  hinausgreifend, 
Staunen  erwecken  {rigara)  und  zugleich  über  sich  hinausweisende 
Zeichen  einer  höheren  Macht  sind(ajj|[<£m),  ^^)  andererseits  in  mannig- 
faltigen Kräften  ^^)  und  Zuteilungen  heiligen  Geistes,  ^'^)  die  man 
nicht  eigenmächtig  an  sich  reißen,  sondern  nur  nach  dem  Willen 
Gottes,    der  Maß    und  Art    der  Geistesgaben  bestimmt,  empfangen 


**)  Die  Art,  wie  die  griech.  Ausleger  an  den  Worten  sßeßaub&i^  eis 
flfiäs  herumraten,  läßt  erkennen,  daü  ihnen  die  vorliegende  Wendxmg  nicht 
geläutig  ist.  Am  zutreffendsten  erklärt  Theophyl. :  tha  Sunouff-uevih}  %al 
eis  vfiä,;  ßeßauos  xai  Ttiazcäi.  Offenbar  sollen  die  zwei  Gedanken  ausge- 
sprochen werden:  Das  Heilswort  ist  von  den  Ohrenzeugen  glaubwürdig 
wiedergegeben  worden,  und  es  ist  in  dieser  Gestalt  auf  uns  gekommen  (cf 
zu  eis  1  Th  1,  5).  In  den  anscheinend  am  nächsten  vergleichbaren  Stellen 
1  Kr  1,  6  und  Mc  16,  20  ist  ßeßaww  in  wesentlich  anderem  Sinne  ge- 
braucht, indem  es  sich  dort  auf  die  Beglaubigung  bezieht,  welche  der  Ver- 
kündigung des  Ev.'s  aus  den  sie  begleitenden  Geisteskräften  und  Wunder- 
taten erwächst.  Das  ist  ein  Gedanke,  der  hier  v.  4  als  neues  Moment  auf- 
tritt. Der  v.  3  vorliegende  Sinn  des  Verbums  ergibt  sich  übrigens  leicht 
aus  der  Grundbedeutung  „zuverlässig  machen". 

^^)  lt]fieta  und  reoaja,  nach  Überwiegendem  Zeugnis  der  Hss  durch 
T«  —  xni  eng  miteinander  verbunden,  werden  im  NT  häufig  nebeneinander 
genannt  cf  Zahn  zu  Jo  2,  11  u.  4,  48  (Bd  IV»  S.  158—160.  268). 

*")  Da  ar]ueia,  legaia  uud  Svväueu  zuweilen  als  gäuz  parallele  Be- 
griffe nebeneinanderstehen  cf  2  Kr  12,  12;  AG  2,  22;  (8,  13),  so  könnte  man 
versucht  sein,  unter  Svyäueis  auch  hier  Krafttaten  (cf  Mt  7,  22)  zu  ver- 
stehen. Allein  der  Rhythmus  des  Satzes  spricht  für  eine  engere  Verknüpfung 
mit  fieoiofiois  uud  also  für  die  Übersetzung  „Kräfte"  ef  6,  5.  Auch  in 
diesem  Sinne  begegnet  Öm'.  neben  o/;,w.  u.  Te(j.  Em  15,  19;  2  Th  2,  9,  und 
erst  so  wird  das  Attribut  Tioixikais  recht  verständlich.  Nicht  die  Ver- 
schiedenartigkeit der  Wundertaten,  wohl  aber  die  Mannigfaltigkeit  der 
Wunderkräfte,  die  sich  nach  der  Eigenart  der  Individualitäten  und  nach 
der  Vielfältigkeit  der  Bedürfnisse  ganz  verschieden  gestaltet  (cf  1  Pt  4, 10), 
ist  ein  sprechender  Beweis  für  die  Wirksamkeit  des  in  der  Gemeinde 
waltenden  göttlichen  Geistes. 

**■')  Der  Sinn  von  /^le^ia^iös  bestimmt  sich  hier  (anders  4,  12)  nach 
dem  Gebrauch  von  fisoi^eiv  7,  2;  Rm  12,  3;  1  Kr  7,  17;  2  Kr  10,  13.  DaO 
Ttvevfiajos  äyiov  nur  Gen.  obj.,  nicht  subj.  (Ephr.)  sein  kann,  ergibt  sich  aus 
dem  Fehlen  des  Art.,  aus  dem  Plural  fiepiauois,  statt  dessen  sonst  der 
Sing,  stehen  müßte,  sowie  daraus,  daß  andernfalls  das  Objekt  der  Zuteilung 
gar  nicht  genannt  wäre.  Der  Sache  nach  läßt  sich  trotzdem  1  Kr  12,  4.  11 
vergleichen.  Den  fieotanol  Tnev/uaros  entsprechen  bei  Paulus  die  Tn'evuaitxd 
und  x«("ö'i"«'^<^. 
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kann.  ^^)  Indem  die  "Wunderzeichen  und  die  charismatisclie  Geistes- 
begabung regelmäßig  mit  der  Verkündigung  des  "Wortes  verbunden 
sind,  gewähren  sie  dieser  eine  Bestätigung,  welche  die  auf  Per- 
sönlichkeit und  Stellung  der  Verkündiger  beruhende  Zuverlässigkeit 
des  Wortes  noch  erhöht  cf  Gl  3,  5 ;  Mr  16,  20.  Obwohl  ovvSTti' 
fiagxvQOvvTOg  durch  die  Verknüpfung  mit  eßsßaicod-r]  (v.  3)  die 
Bedeutung  eines  Imperfekts  erhält,  weist  die  Aussage  von  v.  4 
doch  darauf  hin,  daß  die  "Wunderkräfte  der  apostolischen  Zeit 
noch  nicht  zurückgetreten  sind. 


2.  Der  Sohn  in  seiner  Erniedrigung  unter  die  Engel 

2,  5—18. 

Mit  2,  5  geht  der  Vf  von  der  Paränese  wieder  zur  Erörte- 
rung über.  Der  hier  folgende  Abschnitt  bietet  der  Auslegung  im 
ganzen  wie  im  einzelnen  mannigfache  Schwierigkeiten.  ^^)  Soviel 
dürfte  indes  feststehen,  daß  er  in  gewissem  Sinn  ein  Gegenstück 
zu  1,  4 — 14  bildet.  "War  dort  die  Erhabenheit  des  Sohnes  über 
die  Engel  aus  der  Schrift  nachgewiesen,  so  wird  hier  2,  5 — 18 
eine  Erklärnng  gesucht,  für  die  vor  Angen  liegende  Erniedri- 
gung des  Sohnes  unter  die  Engel.  Diese  zeitweilige  Erniedri- 
gung hebt  seine  Erhabenheit  nicht  auf  und  ist  eine  unerläßliche 
Bedingung  für  seinen  Erlöserberuf,  ja  das  Mittel  zu  dessen  Ver- 
wirklichung. Den  Ausführungen  des  Vf  liegt  freilich  nicht  das 
theoretische  Interesse  zugrunde ,  einen  Ausgleich  zu  gewinnen 
zwischen  den  hohen  christologischen  Aussagen  von  c.  1  und  der 
tatsächlichen  Niedrigkeit  Christi  in  seiner  Anteilnahme  an  der 
Fleischesgestalt,  dem  Leiden  und  dem  Tode  der  Menschen.  Viel- 
mehr läßt  sich  schon  hier  erkennen,  daß  die  Niedrigkeit  des  Sohnes 
den  Lesern  mit  der  Erhabenheit  seiner  Person  und  seines  Berufes 
in  einem  unauflöslichen  "Widerspruch  zu  stehen  schien  und  ihnen 
einen  Anstoß  bot,  der  zum  Glaubenshindernis  zu  werden  drohte. 
So  ist  es  auch  hier  ein  praktisches  seelsorgerisches  Motiv,  das  den 
Vf  bei  seinen  Ausführungen  leitet,  und  indem  er  auf  die  Bedenken 


"•)  Nach  dem  in  der  vor.  Anm.  Bemerkten  ist  die  Beziehung  des 
Fron,  airoi)  auf  den  Geist  statt  auf  Qott  ganz  ausgeschlossen.  Das  richtige 
Verständnis  sucht  D  dadurch  zu  garantieren,  daß  er  aixov  durch  toC  d-aon 
ersetzt.    Zur  Sache  cf  Eph  4,  7. 

"")  Als  Monographien  zu  2,  5—18  sind  zu  erwähnen  E.  Riehm,  Lehr- 
begrifl  §  44.  8.  868— 87(5;  Fr.  Zimmer,  Neutestamentl.  Studien  I.  1882, 
8.  20— 129;  Alfred  Seeberg,  Zur  Auslegung  von  Hb.  2  6—18  in  Neue  Jahrb. 
i.  deatiche  Theol.  1894,  S.  485—461 ;  Julius  E{)gel,  Der  Sohn  und  die 
Söhne.  Eine  exegetische  Studie  zu  Hebräer  2,  5—18  in  Beiträge  z.  Förder. 
ehr.  Theol.  1904.  Heft  5  u.  ß. 
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der  Leser    eingeht,    gewinnt    er   das  Thema   für   den  Hauptgegen- 
stand seines  Briefes :  das  Hohepriestertum  Christi. 

Wie  eine  direkte  Fortsetzung  der  bisherigen  Ausführungen 
des  Vf  1,  4 — 14  sieht  es  aus,  wenn  er  [2,  6]  fortfährt:  Denn 
nicht  Engeln  hat  er  die  zukünftige  Welt  untergeben, 
von  der  wir  reden.  In  der  Tat  ist  es  nach  v.  9  wirklich  des 
Vf  Absicht,  das  Verhältnis  Christi  zu  den  Engeln  von  einer  neuen 
Seite  zu  beleuchten.  Dennoch  trifft  man  seinen  Gedanken  nicht, 
wenn  man  den  ins  Auge  gefaßten  Gegensatz  so  formuliert,  wie  es 
seit  Ephr,  und  Chrys.  die  meisten  Ausleger  getan  haben,  daß  man 
den  Engeln  den  Sohn  gegenübergestellt  sein  läßt.  In  diesem  Fall 
wäre  der  Artikel  bei  dyydXoig  nicht  zu  entbehren  cf  1,4 — 14*"). 
Seine  AVeglassung  zeigt,  daß  die  Engel  nicht  wie  bisher  als  die 
bekannte  Gruppe  von  Wesen  in  ihrem  Unterschied  vom  Sohne 
betrachtet ,  sondern  als  Gattung  mit  einer  anderen  Gattung  ver- 
glichen werden  sollen.  Das  zweite  Vergleichungsglied  können  dann 
nur  die  Menschen  sein  (cf  v.  16),  und  daß  dies  wirklich  der  dem 
Vf  vorschwebende  Gegensatz  ist,  wird  durch  alles  Folgende  (v.  6 — 10) 
bestätigt.  Zwar  bedarf  es  nicht  erst  eines  Beweises,  daß  die 
Herrschaft  über  die  künftige  Welt  nicht  den  Engeln  anvertraut 
ist.  Das  steht  nach  v.  16  dem  Vf  und  den  Lesern  von  vornherein 
fest.  Die  Engel  werden  hier  nur  erwähnt,  weil  nachher  im  An- 
schluß an  Ps  8  das  Verhältnis  zwischen  Engeln  und  Menschen  bzw. 
Christus  näher  erörtert  werden  soll.  Überhaupt  ist  die  ganze 
Formulierung  der  Aussage  von  v.  5  nur  verständlich,  wenn  man 
ihre  durchgängige  Bestimmtheit  durch  den  Wortlaut  von  Ps  8,  7 
im  Auge  behält.  Das  gilt  in  erster  Linie  für  den  singxilären 
Ausdruck  r)  otxovf.i€vrj  fj  f.iiXXovaa.  Wie  1,  6  muß  der  Begriff 
der  oi/.ov(.iivri  hier  in  seinem  weitesten  Umfange  gemeint  sein, 
wonach  er  die  ganze  dem  Menschen  zur  Wohnstätte  dienende  Welt 
umfaßt  *^),  tritt  er  doch  als  Ersatz  für  das  vom  Vf  in  weitester 
Ausdehnung  verstandene  Ttdvra  von  Ps  8  ein  (cf  v.  8).  Seit 
Chrys.  hat  man  häufig  versucht,  den  Begriff  ^  oixov^evi^  fj  (.liXXovoa 
vom  Standpunkt  des  AT  aus  zu  verstehen  imd  ihn  demgemäß  auf 


"0)  In  2,  2  liegt  die  Sache  anders ,  da  das  artikellose  äyyiloiv  sich 
nicht  auf  die  Gesamtheit  der  Engel,  sondern  nur  auf  einzelne  Individuen 
der  Gattung  bezieht. 

"')  Olxovuevri  bezeichnet  das  von  Menschen  bewohnte  Land,  sei  es 
das  Kulturgebiet  im  Gegensatz  zur  Wüste  Ex  16,  35 ;  Jos.  c.  Apion.  I  310 
(34,  7),  sei  es  das  römische  Eeich  Le  2,  1;  AG  11.  28  (weitere  Belege  bei 
Zahn,  Eiul.  II*  S.  422),  in  der  Regel  aber  die  ganze  Erde,  soweit  sie  von 
Menschen  besetzt  ist  Mt  24,  14;  Lc  4,  5;  21,  26;  Em  10,  18;  Ps  24,  1;  48,  2; 
33,8;  98,7;  Je8  34,  1;  Thren4,  12;  Jos.  ant.  V [II  329  (13,4);  Philo  IV 
Vita  Mos.  II  (III)  205  (26),  bzw  die  Erdbewohner  selbst  AG  17,  31;  Ap  12,  9; 
16,  14,  schheMch  auch  den  Erdkörper  Ps  18, 16;  50,  12;  93,  1;  Jer  10, 12, 
ja  vielleicht  das  Weltall  Sap  1,  7. 

Eiggenbach,  Hebräerbrief.  >Ä»  '"^'C^v  ^ 
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den  Bereich    der  ntl   Erlösung  zu  deuten;    allein  dies  widerspricht 
dem  Sprachgebrauch  des  Briefes.     Wie  fj  (.leXXovoa  Ttöhg  (13,  14) 
die  Stadt  bezeichnet,    welche  die  Christen  auf  Erden   nicht  haben, 
sondern  als  ein  zukünftiges  Gut  ersehnen,  so  ist  f]  (.leXX.  oixov(.i€vrj 
die   auch   für    die  Christen   noch    zukünftige    Stätte    und   Ordnung 
der   Dinge,    mit    deren    Herstellung    der   Zustand    der    Vollendung 
eintreten  wird  und  die  (.UXXowa  ayad-d  (9,  11;   10,  1)  empfangen 
werden.     Der  Sache  nach  ist  der  Begriff  identisch  mit  aicov  /nelktov 
(6,  5),  nur  daß    das    eine  Mal   der    räumliche,    das  andere  Mal  der 
zeitliche  Gesichtspunkt  vorherrscht.     Dabei  ist  nicht  ausgeschlossen, 
daß  das  Zukünftige  schon  vereinzelt  in  die  Gegenwart  hineingreift, 
wie    die    Gläubigen    schon    jetzt    die    Kräfte    des    zukünftigen  Aon 
genießen  (6,  5)  und  zu  der  zukünftigen  Stadt  (13,  14)  im  Glauben 
hinzugetreten  sind,  ja  das  Bürgerrecht  in  ihr  haben  (12,  22  f);  nur 
wird  der    wesentlich    eschatologische   Charakter   der  genannten  Be- 
griffe dadurch   nicht    aufgehoben.     "Wichtig    ist  nun  aber,  daß  der 
Vf  die  Idee    der    oixov^^vrj  (.leXX.    nicht  als  etwas  Neues,  sondern 
als  etwas  bereits  Erwähntes  einführt.     Das  besagt    der  Relativsatz 
TtSQi  ^g  XaXovu€V;    denn  wie  9,  5  und  11,  32  kann  es  sich  dabei 
nur  um  eine  Äußerung   im  vorliegenden  Briefe  handeln,  wenn  sich 
auch  der  Vf  hier  wie  5,  11 ;   6,  9.  11 ;   13,  18  im  Unterschied  von 
11,  32    des    in    der    späteren    Gräcität    ziemlich    häufigen    schrift- 
stellerischen Plurals  bedient  ®^).      Das   Präsens  XaXovf.i€V  würde  an 


"*)  Während  der  Plur.  2,  5,  scheinbar  auch  6,  1.  3,  kommunikativ 
gemeint  sein  könnte,  ist  diese  Fassung  5,  11 ;  6,  9.  11  durch  die  Gegenüber- 
stellung von  Vf  und  Lesern,  13, 18f.  durch  den  Übergang  vom  Plur.  in 
den  Sing,  ausgeschlossen,  was  auch  für  2,  5  entscheidet.  Der  schrift- 
stellerische Plural,  der  klassischen  Sprache  nicht  ganz  fremd,  cf  Kühner- 
Gerth  §  371,  3,  ist  der  Koine  geläufig  cf  Dick,  der  schriftstellerische  Plural 
bei  Paulus.  Halle  1900,  auch  Winer-Schmiedel  §  22,  4;  Blaß  §  48,  4.  Be- 
sonders bemerkenswert  ist  der  häufige  Wechsel  zwischen  Sing,  und  Plur. 
cf  Polyb.  I  4,  2 ff.;  II  37,  2  u.  8;  III  1.  1—4,  13  (besonders  1,  6);  5,  7-9; 
VI  1;  IX  1,2;  X  2,1—8;  XI  1  a ;  XIV  la;  XVIII  28,  7  u.  12;  XXXVI  1; 
XXXIX  1,  1—4.  Der  Parallelismus  mit  solchen  Stellen  und  die  gelegent- 
liche Selbstunterscheidung  des  Vf  von  den  Lesern  gibt  auch  in  Fällen,  wo 
nur  der  Plur.  steht,  für  die  Beurteilung  den  Ausschlag  cf  II  1,  1.  8;  IV 
1,1-2,4  (bes.  1,4);  XXXIX  19,  Iff.  (bes.  1,7).  Auch  in  der  jüdisch- 
hellenistischen Literatur  wechseln  die  1.  Person  Sing,  und  Plur.  oftmals 
cf  PB.-Ari8tea8  297;  306 f.;  Philo  III  fug.  et  invent.  116  u.  119  (2H);  IV 
Vit.  Mob.  IIJ87f.  (23);  V  spec.  leg.  1  269  (sacr.  3).  285  (5).J89  (6).  318  (11); 


[nur  Plur.  V  spec.  leg.  I  256.  258  (vict.  15.  sacr.  1),  nur  Sing.  IV  vit.  Mos. 
ll  246  (38);  270  (87);  276  (38)1;  Jos.  ant.  I  170.  175  (8,3.  9, 1);  III  143. 
147  (6,6.  8);  186f.  (7,7);  247 f.  (10,4);  267  (10,  7);  XIII  433  (16,  6)  mit 
XIV  1  (1,  1);  XVIII  10.  11  (1,  1.  2);  XX  248.  259ff.  (10.  .12);  [mir  Plur. 
VI  1  (1,  1);  VIII  1  (1,  1);  XIII  1.  11  (1,  1.  2).  bell.  V  237  (5,  7),  nur  Sing. 
Mt  I  192  (10.  ß);  214  (12,  2);  XVII  364  (18,  6)1.  Beispiele  aus  den  Pupyri 
regiitriert  Moulton  S.  187  f.  Vereinzelt  raa^  der  Gebrauch  des  Sing,  oder 
des  Plar.  eine  Bedentungsnuance  ergeben;  im  allgemeinen  ist  jedoch  der 
WaebMl  viel  zu  bunt,   ds  daß  sich  eine  Verschiedenheit  des  Sinnes  fest- 
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sich  zulassen,  in  dem  Relativsatz  eine  Rückweisung  auf  irgendeine 
Bemerkung  in  dem  nictt  sehr  umfänglichen  Anfangsstück  dea 
Briefes  1,1 — 2,4  zu  sehen,  ist  aber  noch  verständlicher,  wenn 
an  einen  in  der  unmittelbaren  Umgebung  vorliegenden  Ausdruck 
angeknüpft  wird  cf  6,  9.  Im  näheren  Zusammenhang  begegnet 
kein  anderer  eschatologischer  Begriff  als  aanr^Qia  2,  3,  und  eine 
Bezugnahme  hierauf    zu  finden,  ist  man  um   so  eher  veranlaßt,  als 

1,  14  der  wesentlich  eschatologische  Charakter  des  Heils  in  den 
Worten  rovg  (.leXlovrag  y.lrigovof.ieiv  oioriqqiav  stark  zum  Ausdruck 
gekommen  ist.  In  der  Tat  sind  ocorr^gia  und  ohovf.i€vr]  fiskl.  eng 
verwandte  Begriffe.  Das  Heil,  welches  Christus  bringen  wird 
(9,  28),  wenn  er  bei  seiner  Parusie  wieder  in  die  oUovi^ihi]  ein- 
tritt (1,  6),  wird  darin  seine  Vollendung  finden,  daß  an  die  Stelle 
der  gegenwärtigen  Welt  eine  neue  tritt  cf  1,  10 — 12;  12,  26  f. 
Die  oUovi-ievr]  (xekk.  ist  somit  nur  der  räumlich  vorgestellte  Zu- 
stand der  Dinge,  in  welchem  die  awzr^qia  ihre  vollkommene  Ver- 
wirklichung und  allseitige  Durchführung  gefunden  hat.  Daß  der 
Vf  nicht  wieder  von  der  oiorr^Qia  redet,  sondern  dafür  einen 
neuen  Begriff  einsetzt,  ohne  doch  etwas  wesentlich  anderes  im 
Auge  zu  haben,  erklärt  sich  aus  der  beabsichtigten  Bezugnahme 
auf  Ps  8.  Nur  durch  diese  wurde  er  veranlaßt,  das  Heil  der  Zu- 
kunft als  Herrschaft  über  die  zukünftige  AVeit  darzustellen.  Der 
gewählte  Ausdruck  bot  zugleich  den  Vorteil,  daß  er  sich  gleicher- 
maßen auf  den    Urheber  2,  10    wie    auf    die  Empfänger  des  Heils 

2,  3  anwenden  ließ.  Zunächst  kommen  freilich  nur  die  letzteren 
in  Betracht,  und  so  läßt  sich  auch  verstehen,  inwiefern  v.  5  zur 
Begründung  des  Vorhergehenden  dienen  kann.  Wenn  Gott  — 
denn  dieses  Subjekt  ergänzt  sich  aus  v.  4  von  selbst  •^)  —  in 
seinem  Ps  8  kundgegebenen  Ratschluß  die  künftige  Welt  nicht 
Engeln,  sondern  Menschen  untergeordnet  hat,  dann  kann  es  nur 
Mißachtung  des  im  Worte  Christi  und  seiner  Zeugen  dargebotenen 
Heiles  sein,  was  den  Ausschluß  von  dessen  zukünftiger  Verwirk- 
lichung zur  Folge  hat. 

Diese  Verknüpfung  mit  dem  Vorhergehenden  ließe  erwarten, 
daß  der  Vf  der  negativen  Aussage  v.  5  mit  a),Xd  ihr  direktes 
Gegenteil  gegenüberstellen  würde  **).  Der  Anschluß  erfolgt  in- 
des durch  das  nur  einen  andersartigen  Gedanken  gegenüber- 
stellende   di^^),    weil    der   Vf    den   positiven    Gedanken    nicht   mit 

stellen  ließe.  Die  Schlüsse,  welche  Harnack,  Z  ntl  W  1900,  S.  24  ff.  aus 
dem  Übergang  von  dem  „wir"  zum  „ich"  gezogen  hat,  entbehren  also  jeder 
sicheren  Grundlage. 

»»)  '6>  d-eöi  hinter  imsralsv  (C  285  vulg)  ist  richtige,  aber  überflüssige 
Glosse. 

»*)  Cf2,  16;  3,13;  5,4.5;  7,  16;  9,24;  10,  1-3.  25.  39;  11,  13;  12,  11. 
18-22.  26;  13,  14. 

0»)  Cf  2,  9;  4,  13.  15;  6,  12;  9, 12.  26;  10,  5.  27;  12, 13. 

3* 
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eigenen  "Worten  darlegen,  sondern  durch  eine  Schriftstelle  Ps  8,  5 — 7 
zum  Ausdruck  bringen  will.  Aus  der  Einführungsformel,  deren  er 
gich  hierbei  bedient,  geht  hervor,  daß  er  auf  den  Autor  und  den  Fundort 
der  Schriftstelle  kein  Gewicht  legt  ^^).  Doch  darf  er  voraussetzen, 
daß  die  Leser  das  folgende  Citat  ebensogut  als  ein  "Wort  der  Schrift 
erkennen,  wie  er  selbst  es  wörtlich  der  LXX  entnimmt  und  durch 
die  Citationsformel  als  ein  mit  Autorität  ausgestattetes,  den  Beweis 
der  ^yah^heit  in  sich  selbst  tragendes  Zeugnis  kenntlich  macht  ^'): 
[2,  6 — 8^]  Vielmehr  hat  irgendwo  einer  folgender- 
maßen Zeugnis  abgelegt:  Was  ist  der  Mensch,  daß 
du  seiner  gedenkest  oder  des  Menschen  Sohn,  daß 
du  ihn  heimsuchest !  Duhastihn  ein  wenig  erniedrigt 
gegenüber  den  Engeln,  mit  Herrlichkeit  und  Ehre 
hast  du  ihn  gekrönt;  du  hast  ihn  bestellt  über  die 
Werke  deinerHände,  alles  hast  du  unter  seine  Füße 
gegeben.  Der  8.  Psalm  handelt  vom  empirischen  Menschen, 
betrachtet  diesen  aber  in  dem  Lichte,  das  durch  die  göttliche 
Schöpfungsordnung  auf  ihn  fällt.  Nichts  spricht  dafür,  daß  der 
Vf  des  Hb  ihn  anders  verstanden  habe  ^^).  Sichere  Spuren  einer 
messianischen  Deutung  sind  in  der  jüd.  Exegese  nicht  vorhanden  ^^), 

**)  In  der  rabbinischen  Literatur  kommen  ähnliche  Citationsformeln 
nicht  vor;  dagegen  führt  Philo  die  Aussprüche  ganz  verschiedener  alt- 
testamentlicher  Persönlichkeiten  häufig  mit  derartigen  Wendungen  ein, 
cf  z.  B. :  ehe  ydo  n<yö  rts  (Abraham,  Gen  20,  12)  II  ebriet.  61  (14).  Wie 
die  von  Bleek  II  S.  238 f.  angeführten  Belege  zeigen,  gebraucht  Philo 
diese  Formel  gern,  wenn  in  dem  Citate  von  Gott  in  der  zweiten  oder 
dritten  Person  die  Rede  ist.  Ein  bloßes  ttov  statt  eines  direkten  Hinweises 
auf  die  Schrift  findet  sich  auch  Hb  4,  4;  Philo  II  agricult.  51  (12);  V  spec. 
leg.  I  265  (sacrificant.  2)  u.  ö.  Aus  einer  besonderen  Inspirationstheorie 
läßt  sich  die  Formel  nicht  erklären,  denn  Philo  führt  auch  Aussprüche 
fl;riech.  Philosophen  und  Dichter  ebenso  ein,  cf  z.  B. :  cbs  eine  ng  iiör  ao^aiiav 
OPIato)  III  quis  rer.  div.  her.  181  f37) ;  (ht  i^rj  rts  (Heraklit)  fuga  et  inv. 

01  (11);  (Homer)  somn.  I  160(23);  xai^ä  xal  rtüv  naXat&v  ne  htnQrvor,iiev  elntuv 
(Hesiod)  II  ebriet.  150  (36) ;  ön  sItü  in  otx  dnd  axonon  (Menander)  IV  Abr. 
134  (26).    Die  Eiuführungsformel  ist  nichts  als  schriftstellerische  Manier. 

»')  JtafiaoTüiieaiiai,   hier  absolut  gebraucht   wie   AG  2,  40:   20,23; 

2  Chr  24,  19  „nachdrücklich  und  feierlich  versichern"  (AG  8,  25;  10,  42;  18, 6), 
dient  sonst  nicht  zur  Einführung  von  Citaten,  steht  also  mit  Betonung. 

"")  So  mit  Recht  Beza,  Del.,  Hofm. 

*")  Biesentbals  Behauptung  S.  96,  Fs  8  sei  in  der  Synagoge  mes>ianisch 

fedeutet  worden,  ist  geradezu  unrichtijjf.  Die  in  Jalkut  reproduzierte 
teile  aas  Schocher  Tob  =  Midrasch  Tehilhm,  auf  die  ersieh  S.  66  f.  beruft, 
nimmt  Bezog  auf  die  von  der  masoretischen  Puuktutiou  n\'^fn-S;;  abweichende 
Lesung  der  Überschrift  von  Ps  8  n'.nin-'?'^  und  hat  nach  Wünsche  I  S.  74 
folgenden  Inhalt:   Die  Erlösung   wird  in  der  Schrift  an  vier  Ausdrucke 

r knüpft,  nämlich  an  „Weinlese"  (Jer  49,9;  Ob  6),  „Getreideernte"  (Joel 
18),  „Geburt"  (Mi  5,  2),  „Gewürz"  (CJant  8,  14).  Dagegen  sehen  alle 
(l'ropneten)  die  „Kelter^  (wahrBcheinlich  die  Erlösung  von  Rom):  Joel  sah 
•ie  ef  4, 18;  Jetaja  sah  sie  cf  27,  2;  Asaph  sah  sie  cf  Ps  81,  1   und  David 
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und  die  Anwendung,  welche  Jesus  Mt  21,  16  von  Ps  8,  3  ge- 
macht hat,  beweist  nicht,  daß  er  den  Psalm  als  eine  "Weissagung 
auf  seine  Person  angesehen  hat.  Allerdings  bezieht  Paulus  1  Kr 
15,  27;  Eph  1,  22;  cf  auch  Phl  3,  21  (1  Pt  3,  22)  die  Aussage 
Ps  8,  7  auf  Christus,  aber  doch  nur  so,  daß  er  Christus  als  den 
ötvrtQog  avd-Qü)7iog  betrachtet,  in  welchem  die  Idee  des  Menschen 
ihre  vollkommene  und  abschließende  Verwirklichung  gefunden  hat 
(cf  1  Kr  15,  21.  45—47),  und  daß  er  Ps  8,  7  mit  dem  im  AVortlaut 
so  nahe  verwandten  messianischen  Spruch  Ps  110,  1  kombiniert 
cf  1  Kr  15,  25;  Eph  1,  20.  Im  Zusammenhang  des  Hb  gestattet 
schon  der  Wortlaut  von  v.  6  kaum  eine  direkte  Ausdeutung  auf 
Christus.  Wo  das  artikellose  vlbg  dcvd-QioTTOv  für  sich  allein  oder 
neben  einem  synonymen  Ausdruck  wie  ävd^Qtortog  oder  üvr^Q  steht, 
bezeichnet  es  stets  ein  einzelnes  beliebiges  Individuum  der  Gattung 
Mensch  ^°"),  nie  aber,  wie  es  hier  gemeint  sein  müßte,  eine  be- 
stimmte einzelne  Persönlichkeit.  Nun  kann  freilich  auch  der  Vf 
des  Hb  unter  &vS^Q.  und  libg  avd-QU)7tov  nicht  jeden  beliebigen 
Menschen  verstanden  haben ;  denn  die  Aussage  v.  8,  daß  dem 
äv^Qiorcog  alles  unterworfen  sei,  gegenwärtig  sich  davon  aber  noch 
nichts  wahrnehmen  lasse,  ergäbe  in  diesem  Fall  keinen  Sinn.  Da- 
gegen kann  er  jene  Ausdrücke  generell  aufgefaßt  und  also  auf  den 
Menschen  als  Gattungswesen  bezogen  haben,  wobei  sich  die  AVeg- 
lassung  des  Artikels  aus  der  buchstäblichen  Übertragung  des  hebr. 
Originals  in  der  LXX  erklärt  ^).  yivi>Qi07rog  und  vlbg  av^Qiortov 
unterscheiden  sich  nur  so  voneinander,  daß  letzteres  die  Abhängig- 


sah sie  cf  Ps  8, 1.  —  Abgesehen  von  dieser  höchst  zweifelhaften  Anspielung 
findet  sich  in  der  ganzen  Auslegung  des  Midrascb  nicht  die  geringste  Spur 
eines  messianischen  Verständnisses.  Dasselbe  gilt  von  den  älteren  Verss. 
und  Auslegungen  wie  LXX,  Targum,  Pesikta  XI  Wünsche  S.  125  A  1. 
Eine  Anspielung  auf  Ps  8,  7  dürfte  auch  bei  Philo  I  opif.  mund.  84  (28) 
vorliegen,  wenn  er  vom  Menschen  sagt:   öaa  d^yriTä  tv  toii  roiol  arotysion 

yij  v(SuTi  äe(ji  Tzdrra  vniiairev  aircp,  rä  xaz'  o-i'oavim  vTte^sXöuti'Oä  ütb 
O'eiorioai  fioioas  eTitXaxötna. 

"*°)  So  steht  vibi  Av&ocbnov  neben  ävO-gtonoei  Nnm  23,  19;  Jes  51,  12; 
Jer  49,  18  (=29,  19);  49,  33  (=30,  11);  50  (=27),  40;  Hl  25,  6;  Psl44,3; 
Jdth  8,  16;  Test.  Jos.  2,  5;  (Sir  17,  30);  neben  dv,]o:  Hi  IH,  21;  35,8; 
neben  th:  Jer  51  (28),  43;  urü^jwTTog  und  dr7]o  nebeneinander  Jer  2,  6. 
Kein  anderer  Sprachgebrauch  liegt  vor  Jo  5,  27;  Ap  1,  13;  14,  14,  wo  Jesus 
„Menschensohn",  bzw.  „einem  solchen  ähnlich"  genannt  wird,  cf  auch  Winer- 
Schmiedel  §  19,  13 f.;  Zahn  zu  Mt  8,  20  (Bd  I»  S.  352,  besond.  A  13).  Un- 
sicherer Deutung  ist  nur  Ps  80,  16:  stiI  vlbv  drO'oajTtov  dr  ex^imaiaiaas 
aeavjM.  Hier  ist  vlbs  dvx')-()d>7tov  Wiedergabe  von  'ja,  Sohn  Gottes,  d.  h. 
Israel,  dagegen  Targum  Nnitrjj  «s^e.  Eine  Beziehung  auf  den  Messias  ist 
aber  auch  hier  bei  der  LXX!  so  wenig  wahrscheinlich  als  v.  18:  ye^i^O^^Tat 

f]  yeio    oov    f.Ti     ävSoa    Öe^iäi    oov^   xai    int   vlbv    ui^Ü'ouittov    8v    ix()aTaio>aas 
aeavTiü.    An  dieser  Stelle  tritt  vlbi  ät>d-(jcÜ7iov  für  c~n"12  ein,  Targum :  tpj  i:. 
Die  LXX   wird  vlbs    dvdocöTiov  beidemal   kollektiv   gemeint   haben: '  die 
Menschen,  die  in  ihrer  Ohnmacht  der  göttlichen  Hilfe  bedürftig  sind. 
')  Cf  Winer-Schmiedel  §  19,  14. 
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heit  der  menschlichen  Natur  noch  stärker  zum  Ausdruck  bringt. 
Der  Sinn  der  Frage  von  v.  6  kann  demnach  wie  im  Grundtext 
und  in  den  Parallelen  Ps  144,  3  und  Hl  7,  17  nur  der  sein: 
Wie  verwunderlich  ist  es  doch,  daß  Gott  den  geringfügigen  und 
schwachen  Menschen  seiner  Beachtung  und  Fürsorge  wertschätzt!  ^) 
Dann  können  aber  auch  die  AVorte  rjXdtTioaag  ambv  ßQOt.%v  ti 
tcuq'  äyyeXovg  nur  die  Stellung  ins  Auge  fassen,  welche  Gott  dem 
Menschen  bei  der  Schöpfung  zugewiesen  hat.  Man  muß  sich  hüten, 
das  Psalmwort  zuviel  ins  einzelne  deuten  zu  wollen.  Es  ist  zu- 
nächst nur  ein  Text,  der  im  allgemeinen  von  der  Bestimmung  des 
Menschen  handelt,  dessen  spezielle  Bedeutung  aber  erst  nachher 
ermittelt  werden  soll.  So  hat  der  Vf  vielleicht  die  Frage  gar  nicht 
aufgeworfen,  ob  das  ßgaxv  TL  in  der  Anwendung  auf  den  Menschen 
graduell  oder  temporal  gemeint  sei.  ^)  Es  kann  ihm  genügt  haben, 
festzustellen,  daß  der  Psalm  einerseits  dem  Menschen  eine,  wenn 
auch  nur  beschränkte  Inferiorität  gegenüber  den  Engeln  zuschrieb  *), 
andrerseits  ihm  aber  auch  Hoheit  und  Würde,  d.  h.  die  Anzeichen 
königlicher  Erhabenheit  [DanLXX  2,  37  ;  Hi  37,  22  (21) ;  40,  5  (10)] 
beilegte  und  ihm  eine  Herrschaftsstellung  über  alles  Geschaffene 
einräumte.  Um  den  letzteren  Gedanken  auszudrücken,  würde  8* 
genügen.  Allein  die  Worte  zai  viariorrjoag  avtbv  enl  zct  h'gya 
Tü)V  x£iQö)V  aov  sind  so  stark  bezeugt  **),  daß  ihre  Echtheit  wahr- 
scheinlich ist.  Es  läßt  sich  auch  nicht  einsehen,  warum  der  Vf, 
der  die  umfängliche  Stelle  in  seiner  LXX  -  Handschrift  nachge- 
schlagen haben  dürfte,  dieselben  hätte  auslassen  sollen ").     Dagegen 


*)  Möglicherweise  beruht  es  auf  einem  durch  die  messianische  Deutung 
der  Psalmstelle  hervorgerufenen  Mißverständnis  der  Frage,  daß  das  über- 
wiegend bezeugte  n  (n  ABD  Min  vulg  syr'  u.  ')  durch  t«'»-  (CP  d  cop)  er- 
setzt worden  ist.  Es  ließ  sich  so  eher  der  Sinn  mit  den  Worten  verbinden : 
Wie  groß  ist  der  Mensch!  Doch  begegnet  dieselbe  Variante  schon  in  der 
LXX  und  kann  also  auch  stilistisch  motiviert  sein. 

')  Jionyv  71  wird  von  Maßbestimmungen  ganz  verschiedener  Art  ge- 
braucht: vom  Stoffe  (1  Sam  14.  29;  Jo  6,7),  vom  Eaume  (2  Sam  16,  1), 
von  der  Zeit  (Jes  57,  17;  AG  5,  34),  vom  Kaum  oder  von  der  Zeit 
(AG  27,  28). 

*)  Wenn  die  LXX  das  b'h'jmo  des  Grundtextes  Ps  8,  6  in  Überein- 
stimmung mit  Targ.,  syr  und  jüd^'Exegeten  durch  Tino'  dyyikon  wieder- 
gibt, so  ist  das  nicht  schlechterdings  unrichtig,  wohl  aber  eine  Verengung 
des  ursprünglichen  Gedankens.  Der  Paalmist  faßt  in  ov-i'Sk  Gott  mit  allen 
anderen  überirdischen  Wesen  zusammen  (cf  1  Sam  28,  13),  hinter  denen 
der  Mensch  wegen  seiner  Materialität  und  Schwäche,  wenn  auch  nur  um 
ein  weniges,  zurücksteht. 

'^)  N  ACDMP  Min  sämtliche  Verss.  gegen  BKL  Min,  einige  Hss  von 
iyr'  u,  •, 

•)  Wie  8,  8—12  zeigt,  führt  der  Vf  bei  größeren  Stellen  auch  solclic 
Worte  mit  an,  die  er  nicnt  speziell  zu  verwerten  gedenkt,  und  kilrzt  mir 
bei  Wiederholung  desselben  Citats  cf  10,  16  f.  Im  vorliegenden  Falle  lug  zu 
einer  AoHcheidung  von  Ps  8, 7*  um  lo  weniger  Grand  vor,  als  die  rhytbmischc 
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mag  sie  ein  späterer  Abschreiber  gestrichen  haben,  weil  sie  in  der 
folgenden  Auslegung  8^  f.  keine  Berücksichtigung  finden. 

Durch  das  Citat  aus  Ps  8  ist  nun  festgestellt,  daß  die  "Welt- 
herrschaft nicht  Engeln,  sondern  Menschen  übertragen  ist ;  dagegen 
erhellt  noch  nicht,  inwiefern  den  Menschen  die  zukünftige  Welt 
als  Herrschaftsbereich  untergeben  ist.  Darum  läißt  der  Vf  8^  eine 
Erläuterung  folgen,  welche  eben  dieses  Moment  klarstellt:  [2,  8**] 
Mit  der  TJntergebung  des  All  hat  er  nämlich  nichts 
übrig  gelassen,  das  ihm  nicht  untergeben  wäre. 
Gegenwärtig  aber  sehen  wir  noch  nicht  ihm  alles 
untergeben.  Bezieht  man  die  Psalmstelle  unmittelbar  auf  den 
Messias,  so  gerät  man  mit  dem  Pronomen  avt({)  in  Verlegenheit. 
Die  geschichtliche  Person  Jesu,  die  noch  gar  nicht  genannt  war 
und  erst  v.  9  eingeführt  wird,  kann  man  nicht  leicht  substituieren, 
und  bezieht  man  das  Pronomen  mit  Bleek  auf  den  Menschensohn 
zar'  i^oxiiv  d.  h.  den  erwarteten  Messias  abgesehen  von  dessen 
Erscheinung  in  der  Person  Jesu,  so  versteht  man  nicht,  wie  der 
Vf  damit  argumentieren  kann,  daß  man  diesem  Messias  in  der 
Gegenwart  noch  nicht  alles  untergeben  sehe.  Dagegen  wird  alles 
durchsichtig,  wenn  der  Vf  den  Psalm  dessen  ursprünglichem  Sinne 
gemäß  auf  den  Menschen  gedeutet  hat.  Aus  der  eben  citierten 
Stelle  hebt  er  als  für  seine  jetzige  Beweisführung  überzeugend  das 
"Wort  Ttävra  heraus,  versieht  es  darimi  mit  dem  rückweisenden  Ar- 
tikel und  setzt  es  an  die  Tonstelle  ').  Er  will  zeigen,  was  das  be- 
deutet, daß  Gott  im  Psalm  nichts  Geringeres  als  das  All  den 
Menschen  untergeben  hat  *).  Dieses  Wörtlein  läßt  keine  Ausnahme 
zu,  sondern  macht  den  Menschen  zum  Herrscher  von  allem  und 
jedem.  Das  darf  nicht  so  verstanden  werden,  als  ob  auch  die 
oiyMvuhrj  fiekkovaa  als  ein  Teil  des  All  dem  Herrschaftsbereich  des 
Menschen  angehöre.  Denn  ra  ndvra  und  fj  oix.  ^  (.leX)..  sind  zwei 
nicht   schlechthin    verschiedene    Größen ,    sondern  nur  verschiedene 


Gliederung  dadurch  gestört  worden  wäre.  Ganz  verfehlt  ist  Lünemanns 
Behauptung,  der  Vf  habe  wegen  1,  2.  10 — 12  die  Welt  nicht  als  Werk  der 
Hände  Gottes  bezeichnen  wollen;  denn  abgesehen  von  der  hierbei  voraus- 
gesetzten direkt  messianischen  Beziehung  von  Ps  8  schließt  doch  für  den 
Vf  die  Vermittlung  der  Schöpfung  durch  den  Sohn  deren  Bewirkung  durch 
Gott  nicht  aus,  sondern  ein  cf  2,  10;  3,  4;  11,  3. 

')  Die  durch  Zeugen  aller  Kirchenpro vinzen  (D  vulg  syr'  u.  '  cop) 
beglaubigte  LA  rä  Tcäma  vTioxälai  scheint  dem  Zusammenhang  am  meisten 
zu  entsprechen.  Sie  hat  um  so  mehr  Wahrscheinlichkeit,  wenn  das  auf 
■byrotd^ai  folgende  aixM  mit  B  d  arm  als  Glosse  zu  tilgen  ist.  Möglich  ist 
allerdings  auch,  daß  die  Voranstellung  von  tä  Ttdt^za  auf  Angleichung  an 
8'  u.  8"  beruht ;  dann  hätte  das  Pron.  den  Schlußton. 

^)  Die  Infinitivkonstruktion  iv  tm  vnord^ai  ist  nicht  temporal  aufzu- 
lösen: als  Gott  bei  der  Schöpfung  untergab,  sondern  ist  wie  8, 13  logisch 
gemeint  cf  d:  subiciendo  autem  omnia;  vulg:  in  eo  enim  quod  omnia  ei 
subiecit. 
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Entwicklungsstadien  der  gleichen  "Welt.  Überdies  ergäben  die 
Schlußworte  von  v.  8  bei  dieser  Auffassung  geradezu  einen  "Wider- 
sinn ;  denn  daß  man  die  Herrschaft  des  Menschen  über  die  zu- 
künftige "Welt  jetzt  noch  nicht  sieht,  ist  allzu  selbstverständlich. 
Der  Vf  will  vielmehr  sagen :  Gott  hat  im  Psalm  wort  dem  Menschen 
uneingeschränkt  die  Herrschaft  über  alles  zugeteilt.  Die  Gegen- 
wart läßt  indes  von  einer  Verwirklichung  dieser  Zusage  noch 
nichts  erkennen;  denn  wenn  es  dem  Menschen  auch  vereinzelt  ge- 
lingt, die  ihm  bei  der  Schöpfung  Gen  1,  27  f.  zugedachte  Aufgabe 
zu  verwirklichen,  so  fehlt  doch  noch  viel  zu  einer  allseitigen  Durch- 
führung derselben.  So  wird  aus  der  Nichterfüllung  des  auf  die 
Herrschaft  über  die  gegenwärtige  "Welt  lautenden  Psalmwortes  ge- 
schlossen, daß  sich  dasselbe  in  der  zukünftigen  "Welt  realisieren 
müsse,  so  gewiß  das  Zeugnis  der  Schrift  Gültigkeit  hat  und  die 
von  Gott  dem  Menschen  gegebene  Bestimmung  nicht  unverwirklicht 
bleiben  kann.  Damit  ist  die  Aussage  von  v.  5  in  allen  ihren 
Teilen  bewiesen. 

Dem,  was  an  dem  Menschen  noch  nicht  wahrzunehmen  ist, 
tritt  nun  aber  eine  Beobachtung  zur  Seite,  welche  das  Psalmwort 
in  einem  ganz  neuen  Lichte  erscheinen  läßt.  Der  Augenschein 
erweist,  daß  es  in  der  Person  Jesu  eine  Erfüllung  gefunden  hat, 
welche  zunächst  nicht  zu  erwarten  stand:  [2,  9]  Den  dagegen, 
der  kurze  Zeit  unter  die  Engel  erniedrigt  worden 
ist,  nämlich  Jesum,  sehen  wir  [nur]  wegen  des  Todes* 
leidens  mit  Herrlichkeit  und  Ehre  gekrönt,  damit 
er  durch  Gottes  Gnade  für  einen  jeden  den  Tod 
schmecke.  "Während  die  Zusage,  daß  dem  Menschen  alles  unter- 
geben sein  soll,  sich  noch  nicht  verwirklicht  hat,  ist  das,  was  der 
Psalm  von  der  Erniedrigung  und  Hoheit  des  Menschen  aussagt, 
zwar  nicht  an  der  Menschheit,  aber  an  Einem  Menschen  bereits  zur 
"Verwirklichung  gelangt,  nämlich  an  Jesus;  aber  auch  an  ihm  so, 
daß  damit  die  Erfüllung  der  im  Psalm  gegebenen  Zusage  für  die 
ganze  Menschheit  ermöglicht  wird.  "Was  die  Konstruktion  von 
T.  9  anbelangt,  so  läßt  sich  diese  nur  so  auffassen,  daß  rbv  ßQCcx^ 
Ti  TtOQ^  iyyiXovg  rikaTTü)(xivov  Objekt  zu  ß'Kino(.i^v,  hingegen 
*Ir}aovv  nachgeschickte  Apposition  zu  rjXaTTio^iivov  (cf  3,  1;  12,2; 
1  Kr  5,  7)  und  dö^f]  xal  ti^fi  Lorecpavio^ivov  zweiter  Prädikats- 
akkusativ  zu  ßXiycojuev  ist.  Weder  das  erste  noch  das  zweite  Par- 
ticip  kann  als  Attribut  zu  'Jr^oovv  gefaßt  werden,  da  im  einen 
Falle  die  absichtsvolle  Zwischenstellung  des  Verbums  zwischen  ?;Aar- 
Ttofiivov  und  'Ir^aovv  verkannt  würde,  im  anderen  das  Particip 
latefpavwinivov  des  Artikels  nicht  entbehren  könnte.  Die  Art,  wie 
erst  nachträglich  das  Psalmwort  auf  die  geschichtliche  Person  Jesu 
bezogen  wird,  ist  nur  zu  begreifen,  wenn  der  Vf  v.  6 — 8  noch 
aicbt  von  Jesus,    sondern  von    dem  Mensclien    im    nllgemeinen    ge- 
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sproclien  hatte  und  erst  jetzt  auf  jenen  anwendet ,  was  dem 
"Wortlaut  nach  zunächst  nicht  auf  ihn  zu  weisen  schien.  Das  Recht 
der  Übertragung  liegt  in  dem  augenfälligen  Tatbestand.  In  der 
Person  Jesu  ist  offenkundig  verwirklicht,  was  der  Psalm  in  Aus- 
sicht stellt,  wenn  auch  nicht  für  jedermanns  Wahrnehmung,  so  doch 
für  den  Glaubensblick  der  Gemeinde.  Um  zu  verstehen,  in  welcher 
Weise  der  Vf  die  Aussage  des  Psalms  an  Jesus  erfüllt  sieht,  gilt 
es  vor  allem  festzustellen,  in  welchem  Sinn  er  die  Krönung  mit 
Herrlichkeit  und  Würde  gemeint  hat.  Da  im  Psalm  nur  an  die 
Stellung  gedacht  werden  kann,  die  der  Mensch  seiner  Umgebung 
gegenüber  einnimmt,  und  da  sich  an  das  Part,  earscpavoj^ievov 
ein  Satz  anschließt,  welcher  das  Erleiden  des  Todes  als  den  mit 
dem  Vorausgehenden  beabsichtigten  Zweck  angibt,  so  scheint  sich 
diejenige  Auffassung  zu  empfehlen,  welche  mit  Hofmann  in  dö^a 
und  rif.irj  den  Beruf  erblickt,  den  Jesus  auf  Erden  zu  erfüllen 
hatte  cf  3,  3 ;  5,  4  f.  Freilich  kann  dann  öia  rb  nad-,  tov  &av. 
nicht  auf  Jesu  Tod,  sondern  nur  auf  das  in  der  Menschheit  waltende 
Todesleiden  bezogen  werden,  behufs  dessen  Hebung  Jesus  mit  dem 
ihm  eigentümlichen  Berufe  betraut  worden  sei.  Allein  trotz  ihrer 
unleugbaren  Vorzüge  erweist  sich  diese  Auffassung  doch  als  un- 
durchführbar. Erstens  könnte  dö^a  und  tif-i^  nur  dann  von  dem 
Erlöserberuf  Jesu  verstanden  werden,  wenn  sich  dies  aus  dem  Zu- 
sammenhang unzweideutig  ergäbe,  denn  der  Wortlaut  führt  an  sich 
nicht  darauf.  Zweitens  wird  der  Ausdruck  dicc  xo  Ttdi^rjia  vctI. 
wieder  aufgenommen  in  den  Worten:  öia  Ttadr^^dxitiv  xekeicjoai 
v.  10,  welche  den  durch  Leiden  zur  Vollendung  in  der  Herrlich- 
keit führenden  Weg  Jesu  beschreiben,  weshalb  v.  9  einen  gleich- 
artigen Gedanken  enthalten  muß.  Drittens  liegt  auch  in  eig 
do^av  äyayövTa  v.  10  eine  unverkennbare  Rückweisung  auf  v.  9 
vor :  Jesus  führt  als  &QXriyog  Tfjg  atuTr^giag  die  Söhne  zur  Herrlich- 
keit, wie  er  selbst  schon  zur  öö^a  gelangt  ist.  Viertens  ent- 
spricht es  auch  sonst  der  Anschauung  des  Briefes,  daß  Jesus  zum 
Lohn  für  das  Erdulden  des  Todesleidens  mit  der  Herrlichkeit  bei 
Gott  ausgestattet  worden  ist  5,  7 — 10;  12,  2;  cf  auch  Phl  2,  9. 
Mit  der  öö^a  und  t</uj  .muß  also  die  Hoheit  und  Ehre  gemeint 
sein,  welche  Jesus  mit  seiner  Erhebung  zur  Rechten  Gottes  1,  3.  13 
erlangt  hat  cf  Lc  24,  26;  Jo  17,  5;  1  Tm  3,  16;  1  Pt  1,  11.  21.  Die 
Würdestellung,  zu  welcher  der  Mensch  innerhalb  der  irdischen 
Welt  bestimmt  ist,  hat  an  der  Erhöhung  Christi  ihre  überraschend 
herrliche  Darstellung  gefunden.  Ist  Jesu  Krönung  mit  Herrlich- 
keit und  Würde  so  gemeint,  so  kann  allerdings  seine  Erniedrigung 
gegenüber  den  Engeln  nicht  wie  im  Psalm  mit  jener  gleichzeitig 
gedacht  sein.  Vielmehr  ist  die  Erniedrigung  unter  die  Engel  für 
Jesus  Vorbedingung  seiner  nachfolgenden  Würdestellung.  Dies 
entspricht  genau  dem  Abstand,  der    zwischen    dem  Menschen    und 
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ihm  besteht.  Ist  es  für  den  Menschen  ein  Vorzug,  nur  wenig  ge- 
ringer zu  sein  als  Engel,  so  ist  es  für  den,  der  Abbild  des  "Wesens 
und  Glanz  der  Herrlichkeit  Gottes  ist  (1,  3),  eine  Erniedrigung, 
an  der  Schwachheit  und  Leidensfähigheit  irdisch-menschlichen 
Wesens  teil  zu  haben.  Bei  diesem  Verhältnis  des  rjXaxrwixivov  zu 
loxecpavcouivov  sivat  geht  ßgayv  ii  ganz  von  selbst  aus  der  gra- 
duellen in  die  temporale  Bedeutung  über.  Denn  während  im  Psalm 
Gewicht  darauf  gelegt  wird,  daß  der  Mensch  nur  wenig  hinter  den 
Engeln  zurücksteht,  ist  die  Erniedrigung  des  Sohnes  unter  die 
Engel  im  Vergleich  mit  der  ihr  vorausgehenden  Erhabenheit  und 
der  ihr  folgenden  "Würdestellung  (1,  3  f.)  nichts  Geringes,  wohl 
aber  ein  nur  kurze  Zeit  dauernder  Zustand,  der  als  eine  vorüber- 
gehende Episode  die  einzigartige  Hoheit  des  Sohnes  nicht  in  Frage 
stellen  kann.  Da  die  Erniedrigung,  wie  das  Part.  Perf.  lehrt,  nicht 
als  ein  einmaliger  Vorgang,  sondern  als  ein  Zustand  gedacht  ist, 
80  muß  der  Vf  dabei  das  ganze  Erdenleben  Jesu  im  Auge  haben, 
das  mit  dem  Tod  sein  Ende  und  zugleich  den  Tiefpunkt  der  Er- 
niedrigung erreicht.  Schon  damit  ist  ausgeschlossen,  dta  rb  jtad: 
TOV  -d:  in  irgendeinem  Sinn  mit  dem  Vorhergehenden  zu  verknüpfen, 
was  ohnehin  auch  sprachlich  nicht  angeht ").  Vielmehr  soll  das 
schmerzhafte  Todesleiden  als  die  unumgängliche  Bedingung  der 
nachfolgenden  Verherrlichung,  aber  auch  als  der  sichere  Weg  dazu 
verständlich  gemacht  werden.  Was  den  Lesern  an  der  Person 
Jesu  so  anstößig  ist,  seine  menschliche  Niedrigkeit  und  sein  Todes- 
leiden, muß  das  Befremdliche  für  sie  verlieren,  wenn  sie  erwägen, 
daß  dies  die  unumgängliche  Voraussetzung  für  die  Herrlichkeit  und 
Würde  ist,  in  welcher  sich  Jesus    nunmehr  befindet^").      Vollends 

»)  Die  meisten  griech.  Ausleger:  Orig.  zu  Jo  1,  3  (Bd.  IV  S.  66),  Thdrt, 
Cyrill  (Gramer  VII  S.  395)  verbinden  Siä  xö  TidO'fjfia  roo  d-avarov  mit 
^/.arruftirof,  offenbar  bereits  beeinflußt  von  der  Abschleifung  des  Unter- 
schieds zwischen  ätd  c.  Gen.  und  Sid  c.  Acc.  im  Spätgriechischen  (cf  Rader- 
macher S.  118),  wogegen  Cbrys.  IV  S.  61  (iid  zwar  mit  dem  Folgenden 
verbindet,  aber  nach  Jo  11,  6;  12,  23  Jesu  S6^a  in  dem  Todesleiden  selbst 
erblickt.  Auch  die  finale  Fassung  des  öid  „erniedrigt  behufs  Erduldung 
des  Todesleidens"  (Beza)  wird  dem  Wortlaut  nicht  gerecht.  Richtig  d  vulg 
Ithac.  c.  Varim.  43:  propter  passionem  mortis, 

'**)  Trotzdem  bei  den  Worten  Siä  tö  TtdiO-i^fia  toü  dardiov  das  Pron. 
ainov  fehlt,  ist  deren  Beziehung  auf  Jesus  durch  den  Zusammenhang  ge- 
sichert. Die  Krönung  mit  Herrlichkeit  und  Ehre  legt  ohne  weiteres  die 
Vorstellung  eines  vorausgehenden  Leidenskampfes  nahe,  und  v.  10  verbürgt 
durch  das  öiä  Tiadrjfidriov  reXeißant  vollends,  daß  auch  schon  v.  9  an  Jesu 
ndi'hrjfia  gedacht  war.  Die  Weglassung  des  Pron.  verlegt  den  Ton  ganz 
auf  den  Begriff  des  ndd-qua  cf  (itä  zov  0-ntdrov  v.  14.  Das  Leiden,  gegen 
dessen  Schmerz  auch  Jesus  nicht  unempfindlich  war  (cf  2,  18;  5.8),  und 
nicht«  anderes  war  für  den  Herrn  der  Weg  zur  Verherrlichung.  Das  kann 
deo  Lesern  in  ihren  Leiden  (10,  82)  zum  Tröste  dienen.  Sie  sehen  an 
JefQ  PenoD,  wie  eng  Leiden  und  Herrlichkeit  miteinander  verknüpft  sind 
cf  1  Pt  1, 11;  4, 18;  6,  1.  9f.;  2  Kr  1,  6-7;  Phl  8,  10. 
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ungerechtfertigt  müssen  aber  ihre  Bedenken  erscheinen,  wenn  sie 
die  für  Jesu  Sterben  maßgebenden  Faktoren  in  Betracht  ziehen, 
auf  welche  der  nun  folgende  Absichtssatz  hinweist.  Nicht  bloß 
um  seinetwillen  ist  Jesus  nur  auf  Grund  seines  Todesleidens  zur 
Herrlichkeit  und  Würde  gelangt,  sondern  auch  um  der  anderen 
Menschen  willen,  oder  richtiger :  Jesu  Krönung  mit  Hoheit  und 
Ehre  ist  nur  auf  Grund  seines  Todesleidens  erfolgt,  weU  dies  das 
Mittel  der  göttlichen  Gnade  war,  allen  das  Heil  zuzuwenden.  Wenn 
mit  öo^a  und  tif.ii]  Herrlichkeit  und  Würde  gemeint  sind,  welche 
Jesus  bei  seiner  Auferstehung  und  Himmelfahrt  erlangt  hat,  so 
kann  der  Finalsatz  nicht  bloß  mit  kOT£(pava)(.isvov  verknüpft  werden, 
sondern  gehört  vor  allem  zu  öict  rb  TtädT^fia  tov  ^avärov.  Jesus 
ist  nur  wegen  des  Todesleidens  und  nicht  ohne  dieses  Äußerste 
mit  Herrlichkeit  und  Würde  gekrönt  worden,  damit  sein  Auskosten 
des  Todes  durch  Gottes  Gnade  einem  jeden  zugute  komme  '^).  Da 
ytveoO^ai  -d-avdrov  nsich.  dem  Sprachgebrauch  (cf  Mt  16,  28;  Jo8,  52; 
4  Esr  6,  26)  nur  bedeutet  „den  Tod  als  das,  was  er  ist,  empfinden," 
d.  h.  „seine  Bitterkeit  (cf  1  Sam  15,  32;  Sir  41,  1)  schmecken"  ^% 
60  bringt  dieser  Ausdruck  keinen  neuen  Gedanken  gegenüber  dem 
in  rb  rtad".  tou  O-av.  enthaltenen.  Der  Nachdruck  liegt  also  ganz 
auf  den  Bestimmungen,  durch  welche  die  Eigenart  des  Todesleidens 
Jesu  näher  gekennzeichnet  wird.  Die  schon  frühe  und  reichlich 
bezeugte  Variaute  Xtoqlg  d-eov  ist  nicht  geeignet,  den  Kontext  ver- 
ständlich zu  machen.  Dagegen  fügt  sich  die  nicht  minder  gut  be- 
glaubigte LA  x<iQiTi  ■9'toü^^)  vorzüglich  dem  Zusammenhange  ein. 


")  Der  Vorschlag  von  Ebrard,  Keil  u.  a.,  den  Conj.  Aor.  ytvat^rai  als 
Präteritum  zu  fassen,  ist  grammatisch  unannehmbar  cf  Kühner-Gerth  §  389, 2. 
Dagegen  stellt  der  Aor.  allerdings  wie  1  Pt  4,  6  die  Handlung  als  abge- 
schlossen vor  cf  Kühner-Gerth  §  889,  6.  Das  Verhältnis  zwischen  Hauptsatz 
und  Finalsatz  ist  nicht  ganz  eben,  aber  doch  nicht  unverständlich.  Man 
kann  sich  dasselbe  durch  einen  analogen  Satz  wie  den  folgenden  verdeut- 
lichen: Der  Prinz  ist  wegen  seines  Dienstes  als  gemeiner  Soldat  (nicht 
wegen  seiner  hohen  Geburt,  infolge  von  Empfehlungen  usw.)  in  den 
Oftiziersrang  erhoben  worden,  damit  er  nach  dem  Willen  des  Eegenten  zu 
einem  ermunternden  Vorbild  für  einen  jeden  diesen  Dienst  geleistet  habe. 

1^)  rtvsod-ai  &at'diov,  obwohl  nicht  ohne  Analogien  im  Griechischen 
(cf  Bleek  11  S.  269),  ist  Wiedergabe  des  aramäischen  Mr-r^e  c^-j  oder  des 
späthebräischen  nn-o  ci\i  cf  Zahn  zu  Jo  8,  52  (Bd  IV'  S.  428  A  45); 
Schüttgen  zu  Mt  16^,  28  (Hör.  Hebr.  I  S.  148) ;  zu  ysvead'at  „einen  Geschmack 
von  etwas  haben"  cf  Ps34,  9;  Prov.  31,  18;  Philo  III  somn.  II  149  (21); 
IV  Abr.  89  (19);  Jos.  ant.  IV  321  (8,  48). 

13)  Xcooii  Oeov  ist  in  griech.  Hss  nur  bezengt  durch  M  67**  (1739 
hat  am  Eande  eine  Rasur,  wahrscheinlich  stand  hier  ursprünglich  x<"P/V); 
allein  viele  Kirchenväter  kennen  und  verfechten  diese  LA:  Orig.,  Thdr 
(den  Vigil.  von  ßom  constit.  38  darum  der  Textfälschung  bezichtigt).  Thdrt, 
Nestor,  (nach  dem  Zeugnis  des  Vigilius  Thaps.  c.  Eutych.  II  5),  die  Nestorianer 
(welchen  Oekum.  und  Theophyl.  mit  Unrecht  den  Vorwurf  machen,  diese 
LA  untergeschoben  zu  haben),  Amb.,  Fulg.  v.  Ruspe,  cf  Hieron  zu  Gal  3,  10: 
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Weit  entfernt,  daß  das  Todesleiden  Christi  die  Verwirklichung  des 
göttlichen  Heilsplanes  in  Frage  stellen  und  Zweifel  an  der  Person 


Christus  gratia  dei,  sive,  ut  in  quibusdam  exemplaribus  legitur,  absque 
deo  pro  omnibus  mortuus  est.  (Da  Hier,  absque  deo  schreibt,  und  nicht 
sine  deo  wie  Amb.,  Fulg.,  Vig.  Thap.,  so  folgt  er  hier  vermutlich  einer 
griech.  Vorlage,  und  die  exemplaria,  von  denen  er  redet,  dürften  somit 
griechische  Hss  sein;  cf  das  citra  deum  bei  Vigil.  v.  Rom.)  Einige  Hss 
von  syr'  (wohl  nestorianische)  lesen:  „denn  er,  gesondert  von  Gott,  schmeckte 
den  Tod  für  jeden  Menschen".  In  der  alten  Kirche  war  diese  LA  somit 
stark  verbreitet,  und  ihre  Verdrängung  aus  den  meisten  Hss  ließe  sich 
genügend  dadurch  erklären,  daß  sie  zur  Begründung  der  nestorianischen 
Christologie  verwendet  und  darum  von  der  Kirche  abgelehnt  wurde.  Gegen 
sie  entscheidet  jedoch,  daß  sie  keinen  befriedigenden  Sinn  ergibt.   Orig.  zu 

Jo  1, 1  (Bd.  IV  S.  45)  erklärt :  /utyag  satlv  d^x'^(^^^s,  ovy^  vTtso  dr0'pd>7io>v  uövmv 
d/./ä  xai  Tiavxbs  i.oyiitov  rfjf  äna^  d^oiav  TtQoatveydsTaav  eavröv  d,fevEyy.cbv* 
'/_ti}^\s   yäo    deov   irrceo    Tzavrdg    eyevaaro    davdiov.      Er    verbindet  also  yotolg 

&eov  mit  dem  wohl  neutrisch  gefaßten  Tiavrög  und  bezieht  letzteres  auf 
alle  vernünftigen  Wesen  (Engel,  Gestirne  usw.);  ebenso  Thdrt.  Nach  dem 
oben  im  Text  Bemerkten  ist  diese  Auffassung  unhaltbar.  Thdr  v.  Mops, 
lehnt  die  LA  ydpin  deov  als  erleichternde  und  exegetisch  unpassende  Text- 
änderung ab  und  erklärt  die  von  ihm  bevorzugte  LA :  y/o^lg  &eov  iyevaaro 

rov    O'avdioVj    oiöev    tzoös    tovro    7Taoaß?.afisior]g    rf^g    ■d'eörr^rog ;    ebenso    die 

Nestorianer.  Amb.  de  fide  II  63  u.  65;  V  106,  Fulg.  ad  Thrasam.  III  20.  Allein 
daü  y/opig  dsov  nicht  „ohne  Beteiligung  der  göttlichen  Natur"  heißen  kann, 
bedarf  ebensowenig  eines  Beweises,  wie  daß  die  hierbei  vorauscesetzte 
Christologie  dem  Briefe  fremd  ist.  In  Betracht  kann  nur  die  Auffassung 
kommen,  welche  das  ycoQig  i)sov  nach  Mr  15,  34  auf  die  Gottverlassenheit 
Jesu  am  Kreuze  deutet,  so  Paulus.  Zimmer,  Weiß.  Der  so  gewonnene 
Gedanke  paßt  indes  nicht  in  den  Zusammenhang,  da  die  Tiefe  des  mit 
Jesu  Sterben  verbundenen  Leidens  nicht  erklärt,  warum  Jesus  nur  wegea 
des  Todesleidens  mit  Herrlichkeit  gekrönt  worden  ist,  und  ya^ig  üeoTj  durch 
seine  Voranstellung  doch  den  größten  Nachdruck  erhielte.  —  Noch  stärker 
beglaubigt  ist  ydoui  d'eoü'.  nABCDKLP  alle  Min  d  vulg  cop  pal  syr''  arm 
aeth ;  (Orig.  kennt  diese  LA  ebenfalls  cf  a.  a.  0. :  Srrej-»  %v  not  xstmi  rr,g 
7T(ibg  'Eßoaiovi  dmiy^dtpoig  ^^ydoni.  xhov")  Eus.  Ath.  Cyr.  Chrys.  Hier.  Faustin ; 
auch  einige  Hss  von  syr'  (s.  u.).  Entscheidend  spricht  für  diese  LA,  daß 
sie  sich,  wie  im  Text  gezeigt  ist,  vortrefflich  in  den  Zusammenhang  ein- 
fügt und  den  Anknüpfungspunkt  für  v.  10  bildet.  Wie  immer  im  Briefe 
erscheint  die  Gnade  Gottes  an  die  Person  Christi  geknüpft,  nur  daß  sie 
hier  die  Grundlage  des  ganzen  Heilswerkes  bildet,  während  sie  sonst  als 
die  Macht  hervortritt,  welche  den  Heilsstand  des  einzelnen  begründet  und 
erhält:  4,16;  10,29;  12,15;  13.9.25.  —  Gestützt  auf  die  ursprüngliche 
Gestalt  von  syr':  „denn  er  selbst  in  seiner  Gnade,  Gott,  schmeckte  den 
Tod  für  -jeden  Menschen"  (cf  Westcott  8.  61)  meint  A.  Seeberg  S.  445  f. 
als  die  allen  Varianten  zugrundeliegende  Textgestalt  feststellen  zu  können: 
Önoig  yd(ttg  t%ov  vTisp  Ttnvibf  ysvorjTttt  xf'nrdjov.  In  der  Tat  erklären  auch 
Alkuin  und  einige  andere  lat.  Ausleger  so.  Doch  beruht  das  bei  iiuion 
nur  auf  einem  Mißverständnis  des  vulg-Textes,  indem  sie  den  Ablntiv 
gratia  als  Nominativ  betrachteten  cf  meine  „Ilist.  Stud."  8.  219.  222.  Der 
Text  von  syr'  kann  aber  schon  darum  nicht  zum  Ausgangspunkt  für  die 
Bekonstruktion  des  ursprünglichen  Wortlauts  genommen  worden,  weil 
dleter  Text  nur  einen  Kompromiß  zwischen  der  griech.  Überlieferung  und 
der  ftlteaten  jjyrischen  Textgestalt  repräsentiert,  die  sieb  aus  Ephr.  orkcnnen 
Iftüt:  quonium   deus  pro  omnibus  mortem  yustavit.    Tatsächlich  ist  /d'jte 
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Jesu  wecken  könnte,  ist  es  vielmehr  eine  Veranstaltung  göttlicher 
Gnade,  die  auf  diese  "Weise  ihre  Liebesabsicht  verwirklichen  wollte 
cf  Rm  5,  8;  1  Jo  4,  10;  Jo  3,  16.  Demgemäß  hat  das  Todesleiden 
Jesu  einen  umfassenden  Heilszweck,  indem  es  zugunsten  ^*)  eines 
jeden  erfolgt  ist.  Da  sich  nach  v.  5  u.  16  das  Werk  Christi  bloß 
auf  die  Menschen  erstreckt,  so  kann  das  artikellose  Ttaviög  nur 
als  Maskulinum  gemeint  sein,  was  ohnehin  dem  Sprachgebrauch  des 
yf  entspricht  ^^).  Jesus  sollte  nicht  anders  zu  der  im  Psalm  dem 
Menschen  zugedachten  Herrlichkeit  und  Würde  gelangen  als  so, 
daß  das  Todesleiden,  das  für  ihn  das  Mittel  zur  Erreichung  dieses 
Zieles  war,  zugleich  einem  jeden  Menschen  zugute  komme  und 
einem  jeden  den  Weg  zum  gleichen  Ziele  bahne.  Wenn  die 
griech.  Ausleger  und  die  lat.  Übersetzer  regelmäßig  den  Plural 
für  den  Sing,  einsetzen,  so  entspricht  das  zwar  der  universalistischen 
Tendenz  der  Aussage,  verkennt  aber  die  beabsichtigte  ßückbeziehung 
auf  V.  6 — 8.  Was  der  eine  Mensch  Jesus  erlangt  hat,  soll  einem 
jeden  Menschen  erreichbar  werden,  weil  dies  die  Bestimmung  nicht 
bloß  dieses  oder  jenes,  sondern  des  Menschen  überhaupt  ist. 

Demnach  ist  der  Tod  Christi  das  Mittel  gewesen,  durch  das 
die  Gnade  Gottes  ihren  universalen  Heilszweck  verwirklicht  hat. 
Ist  damit  bereits  der  Anstoß  gemildert,  den  die  Leser  an  dem 
Leiden  Christi  nehmen  mochten,  insofern  dasselbe  als  die  Vorbe- 
dingung für  die  Verherrlichung  Christi  und  die  Erlösung  der  Ge- 


Tov  ^'hov  als  Subjekt  von  yevarjai,  d'avdrov  sachlich  ganz  nnmöglich,  da 
doch  nicht  gesagt  werden  kann,  göttliche  Gnade  habe  den  Tod  mit  dem 
Gefühl  seiner  Bitterkeit  erlitten.  l3ie  Entstehung  des  yw^ie  läßt  sich  nicht 
mit  Soden*  S.  29  aus  den  christologischen  Debatten  am  Ende  des  2.  Jahrh. 
erklären,  in  welchen  darüber  gestritten  wurde,  ob  in  Christus  auch  <^eöe 
gelitten  habe ;  denn  das  könnte  nur  zur  Beseitigung  der  von  Seeberg  kon- 
struierten LA  geführt  haben,  wogegen  an  /doi-n  d-eov  niemand  Anstoß 
nehmen  konnte.  Eher  läßt  sich  vermuten,  -/Moii  dsov  sei  eine  durch  1  Kr 
15,  27  veranlaßte,  ursprünglich  zu  oiäey  äffjxer  aircö  v.  8  oder  zu  vnep 
Tiuviöi  V.  9  an  den  Rand  geschriebene  und  später  in  den  Text  eingedrungene 
Glosse,  so  Griesb.,  Tisch.,  Weste.  S.  62.  Nur  bleibt  dann  unerklärt,  warum 
der  Glossator  das  sy.töi  1  Kr  15,  27  durch  y.to^is  ersetzte.  Wahrscheinlich 
liegt  also  bloß  das  Versehen  eines  Abschreibers  vor,  der  das  in  seiner  Vor- 
lage vielleicht  undeutlich  geschriebene  yäoni  unrichtig  las  cf  Westcott- 
Hort,  Appendix  S.  129.  Der  Einfluß  des  Orig.  mag  zur  Verbreitung  der 
LA  yoiiis  beigetragen  haben,  doch  muß  sie  schon  zu  seiner  Zeit  in  manchen 
Hss  zu  önden  gewesen  sein. 

'^)  Der  sachlich  naheliegende  Gedanke,  Jesus  habe  „statt  eines  jeden" 
den  Tod  geschmeckt,  darf  aus  vnho  Tzavrög  nicht  herausgelesen  werden: 
denn  vTzeo  mit  dem  Gen.  der  Person  bedeutet  im  Briefe  nur  „zugunsten** 
cf  5,  1 ;  6,  20;  7,  25;  9,  24,  cf  auch  vTieo  eavrov  „in  betreff  seiner  selbst"  9,  7, 
vTtep  jiöt'  iSicov  duaortcüp  7,  27.  Was  der  aus  dem  Sterben  Jesu  für  einen 
jeden  resultierende  Gewinn  ist,  ergibt  sich  aus  dem  Zusammenhang  cf  v.  10. 

''*)  Wo  der  Vf  das  All,  alle  einzelnen  Dinge,  alles  und  jedes,  im  Auge 
hat,  gebraucht  er  nie  den  Sing,  rd  ttüv  oder  tiüp,  sondern  stets  den  Plur. 
mit  (1,  3;  2,  8.  10)  und  ohne  Artikel  (1,  2;  2,  8;  3,  4;  4, 13). 
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meinde  erkannt  ist,  so  bleibt  doch  die  Frage  offen,  warum  sich 
Gott  gerade  dieses  Mittels  bedient  habe,  um  seine  Absicht  durch- 
zuführen. Darauf  gibt  der  Yf  [2,  10]  die  Antwort:  Denn  es 
ziemte  ihm,  wegen  dessen  alle  Dinge  sind ,  unddurch 
den  alleDinge  sind,  als  er  vieleSöhne  zurHerrlich- 
keit  führte,  den  Urheber  ihres  Heils  durch  Leiden 
zu  vollenden.  Wenn  eine  Handlung  Gottes  —  denn  nur  auf 
Gott  kann  sich  das  Pronomen  avx({)  beziehen  ^^)  —  für  das  mensch- 
liche Bewußtsein  gerechtfertigt  werden  soll,  so  kann  nicht  von 
einer  in  der  Natur  der  Sache  liegenden  Notwendigkeit  (cf  dtl  v.  1), 
sondern  nur  davon  geredet  werden,  daß  es  Gott  geziemend  d.  h. 
seinem  Wesen  und  seinem  selbstgesetzten  Verhältnis  zur  Welt  an- 
gemessen^'^ gewesen  sei,  so  zu  handeln.  Der  Erweis  dieser  An- 
gemessenheit hinsichtlich  der  Vollendung  Jesu  durch  Leiden  hin- 
durch wird  aber  nicht  schon  in  dem  Relativsatz  Öl  ov  xrÄ.  er- 
bracht, wozu  dieser  ungeeignet  wäre.  Vielmehr  will  derselbe  nur 
erläutern,  warum  die  Frage  aufgeworfen  werden  muß,  ob  Jesu 
Leidensgang  Gotte  geziemend  gewesen  sei.  Da  nämlich  Gott  es 
ist,  „um  dessentwillen  alles  da  ist",  so  daß  alles  entsteht  und  ge- 
schieht, nur  weil  er  es  will,  iind  „durch  den  alles  da  ist",  so  daß 
alles,  was  entsteht  und  geschieht,  durch  ihn  zustande  kommt,  so 
kann  auch  Jesu  Leidensweg  nicht  etwas  Zufälliges  oder  gar  der 
göttlichen  Absicht  Zuwiderlaufendes  sein,  sondern  muß  auf  Gottes 
Willen  beruhen  und  durch  ihn  gewirkt  sein  ^^).  Eben  hierdurch 
wird  die  Frage  brennend,  was  Gott  veranlaßt  habe,  seinen  Sohn 
auf  keinem  anderen  Weg  als  auf  dem  des  Leidens  zu  vollenden. 
Die  Antwort  liegt  wenigstens  andeutungsweise  in  dem  Participial- 
satz  TCoXXovg  viovg  eig  dö^av  dtyayövra,  der  auf  Gott  zu  beziehen 


'•)  Airtf}  hat  an  ;(dp«T<  x)-eov  v.  9  seinen  genügenden  Anknüpfungs- 
punkt, wie  denn  auch  schon  Chrys.  und  Cyr.  das  Pron.  auf  Gott  bezogen 
haben.  Wenn  Äthan.,  Thdr,  Thdrt,  Alk.  u.  a.,  wohl  auch  Ephr.,  dabei 
an  Christus  gedacht  haben,  so  war  ihnen  das  nur  möglich,  weil  sie  die 
beiden  Naturen  in  Christus  so  stark  unterschieden,  daß  sie  meinten,  in  v.  10 
die  Aussage  finden  zu  können,  die  göttliche  Natur  habe  die  menschliche 
vollendet.  Ohne  diese  dem  Brief  allerdings  ganz  fremde  Christologie 
scheitert  der  Versuch  einer  Beziehung  des  nvxiö  auf  Christus,  wie  ihn 
z.  B.  A.  Seeberg  S.  448 f.  wieder  gemacht  hat,  rettungslos  an  Tdf  do-^rjyAi.: 

")  Von  Gott  steht  7i()inBiv  auch  Philo  I  leg.  alleg.  I  48  (15)  und  Jos. 
c.  Apion.  II  168  (16,  8),  von  Menschen  sehr  häutig,  um  auszudrücken,  daß 
etwas  ihrem  Bedürfnis,  ihrem  Auftreten,  ihrer  Stellung  und  Aufgabe  ent- 
•preche  Hb  7,  26;  Mt  3, 15;  Eph  6,  3;  1  Tm  2  10;  Sir  30.  38;  36, ;{;  sogar 
Ton  Sachen  wird  das  Verbum  gebraucht  Ps  98,  6:  Tt  2, 1. 

••)  Der  Parallelismus  der  beiden  durch  Puronomasie  miteinander 
yerbundenen  Glieder  (cf  Jdth  11,  7)  empfiehlt  es,  <V  6v  nicht  final,  sondern 
kaosal  so  fassen  cf  Ap  4, 11 ;  Rm  o,  20.  Jt  oü  bezeichnet  den  Urheber  wie 
Bm  11,  86;  1  Kr  1,  9;  Gl  1, 1 ,  besonders  Philo  I  oplf.  mund,  74  (24):  t^J 
dfj  rtiirttitv  7r«T(>l  ihq}  iä  ftkv  anovbaXa  Si  atioü  ftdvov  Ttotatv  olxeloimov  ^v. 
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ist.  Daß  das  Part,  nicht  im  Dativ,  sondern  im  Akkus,  steht,  darf 
nämlich  nicht  dazu  verleiten,  es  mit  rbv  äQxr]yov  rf^g  ocor.  zu  ver- 
binden. Hiergegen  spricht  1),  daß  sich  so  eine  Tautologie  ergäbe, 
da  Siyayövra  wesentlich  denselben  Gedanken  ausdrücken  würde  wie 
äQX^jyog ;  2)  daß  in  diesem  Falle  die  zu  verherrlichenden  Menschen 
nicht  durch  vloi,  sondern  nach  ihrem  Verhältnis  zu  Christus  als 
äöelcpol  (v.  11  f.)  bezeichnet  sein  müßten.  Grammatisch  kann  sich 
das  Part,  ebensowohl  nach  dem  Kasus  des  logischen  Subjekts  des 
Hauptsatzes  richten  wie  als  Beifügung  zum  Subjekt  des  Inf.-Satzes 
in  den  Akk.  treten  cf  Lc  1,  73;  AG  11,  12;  15,  22;  25,  27.  Über 
das  zeitliche  Verhältnis  der  durch  das  Part,  und  das  Hauptverbum 
ausgedrückten  Handlungen  sagt  deren  grammatische  Form  nichts 
aus.  Das  Part.  Aor.  enthält  nur  den  Begriff  des  Vollendeten, 
und  es  läßt  sich  bloß  dem  Zusammenhang  entnehmen ,  ob  die 
Handlung  des  Part,  mit  der  des  Hauptverbums  gleichzeitig  ist 
(9,  12;  Mt  26,  44;  28,  19;  AG  23,  35;  Em  4,  20;  Kl  2,  13; 
1  Tm  1,  12)  oder  ihr  vorangeht  i»)  cf  l,lf.  3;  2,  3 ;  Blaß  §58,  4; 
74,  3.  Nun  besteht  ein  deutlicher  Parallelismus  zwischen  dem, 
was  als  Gottes  Tat  an  den  vielen  Söhnen  einerseits  und  an  dem 
Urheber  ihres  Heils  andererseits  ausgesagt  wird.  Wie  Gott  jene 
zur  Herrlichkeit  geführt  hat  (cf  zu  äyeiv  €ig  Rm  2,  4),  so  hat  er 
diesen  vollendet;  und  wie  unter  der  öö^a,  zu  der  sie  gelangen, 
nur  die  nach  dem  Psalm  den  Menschen  zugedachte  Herrlichkeit 
gemeint  sein  kann  —  sofern  sich  die  Wahl  des  Ausdrucks  öo^a, 
der  im  Hb  sonst  nicht  zur  Bezeichnung  des  letzten  Ziels  der 
Menschen  begegnet,  nur  aus  der  Rückbeziehung  auf  v.  7  erklärt  — , 
so  kann  unter  der  Vollendung  Christi  nur  dessen  Versetzung  in 
die  auf  den  Stand  der  Erniedrigung  folgende  öö^a  (v.  9)  gemeint 
sein,  mit  der  er  die  seinem  Wesen  und  seiner  Bestimmung  ent- 
sprechende Stellung  und  damit  die  Vollendung  seines  persönlichen 
Lebensstandes    empfängt  ^°).     Die  Hinanführung    der   vielen  Söhne 


'*)  So  fassen  die  lat.  Verss  hier  das  Part.,  d :  mulHs  filiis  in  gloriani- 
adducHs;  vulg:  qui  multos  filios  in  gloriani  adduxerat. 

"ö)  Tsleiovv  „vollenden"  bald  mehr  quantitativ  „vollständig  machen", 
so  daß  nichts  fehlt,  „beendigen"  Lc  2,  43;  Je  17,  4;  AG  20,  24;  Sir  7,  32; 
Ps.-Aristeas  307,  bald  mehr  qualitativ  ,.zur  Reife  bringen",  „zum  Ziele 
führen"  Jo  17,  23;  Jk  2,  22;  IJo  2,  5;  4,  12.  17;  Phl  3,  12;  4  Mkk  7,  15  ist 
ein  rein  formaler  Begriff,  so  daß  jeweilen  nur  aus  dem  Zusammenhang  zu 
entnehmen  ist,  in  welcher  Beziehung  die  Reife  erlangt  oder  das  Ziel  er- 
reicht wird.  So  steht  teXsiovv  z.  B.  von  sittlicher  Vollendung  Sap  4,  13; 
Philo  I  leg.  alleg.  II  91  (23);  III  74  (23);  III  somn.  I  131  (21),  reltiova&ai. 
vom  Sterben  nicht  im  Sinn  der  bloßen  Beendigung  des  Lebens,  sondern  der 
Vollendung  der  Persönlichkeit  cf  Lc  13,32;  Jgn.  TraU.  3;  Philo  I  leg. 
alleg.  III  45  (15) :  öiav  xeXevtä^  Tovrearip  öxav  Teleico&ij.  Wo  die  Aussage 
nicht  durch  eine  Beifügung  Hb  9,  9 ;  1  Jo  4,  18  oder  durch  den  Zusammen- 
hang Hb  10,  1  auf  ein  bestimmtes  Gebiet  eingeschränkt  wird,  ist  an  die 
Vollendung  in  umfassendem   Sinn,   die   Herstellung   eines   abschließenden 
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in  die  Herrlichkeit  steht  indes  der  Vollendung  Christi  nicht  bloß 
gleichartig  zur  Seite,  sondern  ist  durch  sie  vermittelt,  indem  er 
der  ägx^iyoS  ihrer  GtOTr^qia  ist.  Da  sich  GiOTiqqia  von  dö^a  nur 
80  unterscheidet,  daß  dieses  den  Heilsstand  nach  seiner  äußeren 
Darstellung  und  Erscheinung,  jenes  nach  seinem  "Wesen  und  Gehalt 
kennzeichnet,  so  läge  es  nahe,  Jesus  in  dem  Sinn  als  den  a^X'/^^S 
T^g  OUJtriQiag  benannt  zu  finden,  daß  er  als  der  erste  Empfänger 
und  damit  auch  als  der  Bahnbrecher  des  Heils  gedacht  wäre.  Aber 
obwohl  ^QXVy^S  seiner  "Wortbedeutung  nach  dies  heißen  kann, 
fuhrt  der  Wortlaut  doch  nicht  auf  diese  Vorstellung.  Denn  ab- 
gesehen davon,  daß  Jesus  nur  einer  Rettung  von  Leiden  und  Tod 
(5,  7),  nicht  aber  von  der  Sünde  (4,  15 ;  7,  26)  bedurfte  und  also 
nur  in  wesentlich  anderer  "Weise  als  die  übrigen  Menschen  des 
Heils  teilhaftig  wurde,  so  wird  durch  das  Pron.  avrwv  die  acütr^Qia 
ausdrücklich  bloß  den  noXkoL  vloi,  nicht  aber  Christus  zugeeignet, 
'-^p/rj/og  T7]g  awT.  heißt  er  vielmehr  als  der  Urheber  ihres  Heils, 
und  dies  ist  er  dadurch  geworden ,  daß  er  durch  Leiden  zur 
Vollendung    gelangte  -^).     Somit   muß    die    Einführung    der   vielen 


Verhältnisses,  die  Hinanführung  zu  einem  vollendeten,  aller  UnvoUkommen- 
heit  und  Unreife  enthobenen  Lebensstand  gedacht  10,14;  11,40;  12,23. 
In  gleicher  Bedeutung  wird  das  Wort  auch  auf  Christus  angewandt,  aui^er 
2,  lU  noch  5,  9  und  7,  28.  An  den  beiden  zuletzt  genannten  Stellen  bildet 
das  re/.et(odiifai  einen  Gegensatz  zu  der  Schwachheit  des  Fleisches  und 
der  mit  ihr  gegebenen  Entwicklungs-  und  Leidensnotwendigkeit.  In  2,  10 
ergibt  sich  die  wesentliche  Identität  von  rsletüaai  mit  äyeit>  eh  Sö^ai'  aus 
dem  Zusammenhang  mit  v.  10'  und  9.  Die  eigentümliche  Verwendung 
des  Verbums  im  Hb  erklärt  sich  aus  dem  Zweck  des  Briefes.  Gegenüber 
der  Mangelhaftigkeit  und  UnvoUkommenheit  der  Heilsveranstaltungen  und 
des  Heilsstandes  auf  der  Stufe  des  AB  wird  der  abschUeßende  Charakter 
des  Werkes  Christi  und  des  dadurch  bewirkten  Heiles  betont.  Im  letzten 
Grund  wurzelt  dieser  in  der  Vollendung  des  Heilsmittlers,  die  allerdings 
erst  mit  dessen  Erhebung  in  die  himmlische  Herrlichkeit  und  dem  hiermit 
gegebenen  Abschluß  seines  Werdens  und  Leidens  eingetreten  ist.  Kögel, 
Der  Begriff  rekeiocp  im  Hb.  Lpz.  1905  behauptet  mit  Unrecht,  die  Sphäre 
des  TfiÄftoC*-  ergebe  sich  jeweilen  aus  dem  beigefügten  oder  zu  ergänzenden 
Objekt,  und  will  demgemäß  unter  der  reXeiioon  Christi  nur  die  Vollendung 
seiner  Heilsraittlerqualitätj  nicht  seiner  Person  verstehen.  Die  Unhaltbarkeit 
dieser  Auffassung  zeigt  sich  besonders  7,  28.  Vollends  abzulehnen  ist  für 
die  Erklärung  des  Hb  die  bei  älteren  Exegeten  beliebte  Beiziehung  des 
dem  Pentateuch  eigentümlichen  Gebrauchs  von  isXeioai>  räi  x^h'"^  zur 
Bezeichnung  eines  Situs  der  Priesterweihe  Ex  29,  9;  Lev  21,  10  u.  a. 

•')  Für  die  Übersetzung  von  do/jjyöi'  durch  dncem  (d)  kann  man  sich 
auf  AG  5,  81  und  den  fast  durchgängigen  Sprachgebrauch  der  LXX  berufen, 
cf  z.  B.  <i(r/,i]}'6s  -TFii  7xa()0-efiai  oov  „der  Führer  während  der  Zeit  deiner 
Jungfrauschaft"  Jer  3,  4  und  besonders  doy,.  nh-or  „der  Führer  im  Lobe, 
der  mit  dem  Loben  den  Anfang  macht"  Neh  11,  17 ;  ähnlich  dox-  /■'</«'*' 
al{}t}viHdiv  „der  mit  freundlichen  Worten  den  Anfang  macht"  1  Mlik  10,  47. 
Ao  beiden  letzteren  Stellen  führt  aber  der  Genitiv  etwas  ein,  was  der 
dpxijy^t  tot,  nicht  was  er  erleidet,  wie  es  bei  oa>Tti(>las  der  Fall  wäre.  Zu 
dfXW'ii  —  auctor   (vulg)    cf   AGf  8,  16;   Mi  1,   18;    1  Mkk  9,  Gl;  Jos. 
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Söline  in  die  Herrlichkeit  in  und  mit  der  Vollendung  des  Urhebers 
ihres  Heils  erfolgt  sein.  Seine  Versetzung  in  die  öö^a  schloß 
prinzipiell  auch  die  ihrige  in  sich,  insofern  letztere  mit  ersterer 
ein  für  alleraal  ermöglicht  war.  "Was  der  eine  erlangt  hat,  kam 
den  vielen  zugute  ^^)  und  erschloß  ihnen  einen  dem  seinigen  ana- 
logen Lebensstand.  Dies  aber  darum,  weil  er  als  der  Urheber 
ihres  Heils  sie  in  das  Verhältnis  der  Sohnschaft  zu  Grott  versetzt 
hat ,  das  ihnen  die  Anwartschaft  auf  eine  dem  entsprechende 
Stellung,  nämlich  eben  auf  die  dö^a  gegeben  hat.  So  erweisen  sich 
Jesu  Schicksal  und  das  der  Griäubigen  als  wechselseitig  von  ein- 
ander bedingt.  Wie  sie  nur  durch  ihn  zur  Sohnesstellung  und 
zur  Herrlichkeit  gelangen,  so  ist  sein  Lebenslauf,  weil  er  der  Ur- 
heber ihres  Heils  ist,  von  ihrem  Lose  bedingt.  Und  so  erklärt 
sich  "eben  daraus,  daß  Gott  in  und  mit  der  Vollendung  Jesu  viele 
Söhne  zur  Herrlichkeit  führte,  warum  es  Gott  geziemend  war,  den 
Urheber  ihres  Heils  durch  Leiden  zu  vollenden.  Christi  solidarische 
Verbindung  mit  ihnen  hatte  zur  Folge,  daß  er  auf  keinem  anderen 
Wege  das  Ziel  seines  Lebens  erreichen  konnte.  Daß  dies  die 
Meinung  des  Vf  ist,  wird  durch  die  folgenden  Aussagen  bestätigt, 
in  denen  der  Gedanke  von  v.  10  ausführlich  entfaltet  und  be- 
gründet wird. 

Zwar  folgt  das,  was  man  zur  Begründung  von  v.  10  erwarten 
könnte,  erst  in  v.  14  f.  Darum  darf  man  aber  in  v.  11 — 13  doch 
nicht  eine  etwa  zur  Rechtfertigung  der  Bezeichnung  vlol  v.  10 
dienende  Nebenbemerkung  sehen;  denn  dann  müßte  es  v.  11  heißen: 
OL  re  ayia^öfievoi  y.al  6  äyid^wv  TtävTeg  i^  avroü.  Eine 
bloße  Nebenbemerkung  würde  auch  nicht  durch  drei  Schriftworte 
belegt  werden.  Vielmehr  wird  v.  11 — 13  die  Angemessenheit  der 
Vollendung  Christi  auf  dem  Wege  des  Leidens  zunächst  dadurch 
beleuchtet,  daß  auf  den  gemeinsamen  Ursprung  Christi  mit  den 
Ton  ihm  Geretteten  und  die  hierin  begründete  enge  Zusammen- 
gehörigkeit mit  ihnen  hingewiesen  wird.  [2,11 — 13]:  Denn  der, 
welcher  heiligt,  und  die,  welche  geheiligt  werden, 
stammen  alle  von  Einem,  weshalb  er  sich  nicht 
schämt,  sie  Brüder  zu  nennen,  indem  er  spricht: 
„Ich  will  deinen  Namen  meinen  Brüdern  verkündigen; 


ant.  VII  207  (9,  4);  XX  136  (6,  3);  c.  Ap.  I  270  (29,  2)  ebenso  in  den 
Papyri  cf  Expos,  1903  I  S.  109;  1908  II  S.  372.  'Apx.  r.  acor.  ist  also  iden- 
tisch mit  airios  r.  acor.  5,  9  cf  Chrys.,  Thdrt.  Ganz  parallel  wäre  Jos.  bell. 
IV  318  (5,  2) :  röv  doxrjydv  xal  rjyefiöi'a  rtji  iSiag  atorrjoias,  wenn  hier  nicht 

vielmehr  mit  Niese  ibi'  äoxiepea  zu  lesen  wäre. 

^^)  Über  das  Verhältnis  der  „vielen"  zu  „allen"  wird  nicht  reflektiert, 
sondern  nur  die  Bedeutung  ins  Auge  gefaßt,  welche  das  Erlebnis  des  Einen 
für  eine  Vielzahl  besitzt  cf  9,  28;  Mt  20,  28;  26,  28;  Km  8,  29.  Wegen  der 
Rückbeziehung  auf  Ps  8  versteht  Wörner  unter  den  vloi  „Menschensöhne" 
cf  V.  6,  aber  dann  müßte  es  doch  wohl  vlol  (rtöf)  dvdodfTtcop  heißen. 
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inmitten    der   Gemeinde    will    ich  dich    preisen",    und 
wiederum:   „Vertrauen  will  ich  auf  ihn",  undwieder- 
nm:    „Siehe,    ich   und    die    Kinder,    die    mir    G-ott   ge- 
geben hat."    Obwohl  11*  mit  Schlichting  als  allgemeine  Äußerung 
verstanden   werden   könnte,    die    auf    das    Verhältnis  Jesu   zu    den 
durch  ihn  Geheiligten  in  gleicher  "Weise    anwendbar  wäre  wie  auf 
das  Verhältnis    eines    jeden  Priesters    zu    der  durch  ihn  geweihten 
Gemeinde,  so  geht  doch  aus  ll**  und  noch  deutlicher   aus  den    so 
individuellen    und   so    stark    in    den    Zusammenhang   verflochtenen 
(cf  V.  12  mit  V.  17;  v.  13^  mitv.  14*)  Citaten  v.  12  f.  hervor,  daß 
schon  11*  unmittelbar  von  Jesus  und    den  durch  ihn  Erlösten  die 
Rede  ist.     War    er   v.  10    als    der  Urheber    den   Empfängern    des 
Heils  gegenübergestellt,    so    zeigt    sich  v.   11,    was  ihn  zum  Heils- 
mittler für  sie  macht,  insofern  die,  welche  gerettet  werden,  an  ihm 
den    haben,    der    sie    aus    dem  Zusammenhang    des  sündigen  Welt- 
lebens   herauslöst  und  Gotte  weiht.     Daß    dies    durch    seinen  Tod 
geschieht,  wird  im  Briefe  durchweg  vorausgesetzt  cf  10,  10.  14.  29; 
13,12;  (9,  13  f.),  hier  aber  nicht  ausgesprochen,  weil  im  vorliegen- 
den Zusammenhang    nicht    das  Mittel    der  Heiligung,    sondern    die 
Tatsache  selbst  zu  betonen  war.     Ist  Jesus  dadurch,  daß  er  nicht 
wie  sie  Empfänger,    sondern    der  Urheber    der  Heiligung  ist,    von 
den    durch    ihn  Geheiligten    wesentlich    unterschieden,    so    wird    er 
andererseits  durch  den  Hinweis  auf  den  gemeinsamen  Ursprung  ganz 
in  eine  Reihe  mit  ihnen  gestellt.    Da  Ttdvreg  durch  das  Prädikat 
von  ol  ayiaCöf-ievoL    getrennt   ist,    kann    das  Pronomen  nicht  bloß 
mit  dem    letzteren  Begriffe    verbunden    werden  -•*),    sondern  gehört 
zu  beiden  substantivierten  Participien  und  schließt  so  den  ayiducov 
mit  den  äyiaCöi^EVOL   in    eine  Gesamtheit   ein,    deren  Kennzeichen 
die  gemeinsame  Herkunft  ist.     Die  an  sich    mögliche  Fassung  des 
l^  ivög   als  Neutrum    kann    sich    auf   keine  Analogie    stützen  und 
wird    durch    die  Undeutlichkeit    des    Ausdrucks    verwehrt  '-*).     Als 
Masculinum   verstanden  darf  aber  i^  ivög    nicht  auf  Gott  bezogen 
werden  '-*),  da  die  gemeinsame  Herkunft  Christi  und  der  Gläubigen 


**)  Die  altlut.  Übersetzung:  qtä  enim  sanctificat  et  qui  sanctificantur 
onines  ex  uno  (d)  macht  dieses  Mißverständnis  möglich.  Priscillian  tract. 
VI  C.  S.  E.  L.  X Vlll,  S.  79  gibt  geradezu :  qui  sanctificat  et  qui  sanctificatur 
omni»  ex  uno. 

»*)  Als  Neutrum  verstanden  bedürfte  i^  iv6s  einer  Ergänzung  durch 
ein  Substantiv.  Bezeichnenderweise  haben  nur  Nichtgriecheu  diese  1^  assung 
für  mOgUch  gehalten  cf:  ex  una  natura  (Ephr.);  ex  uno,  nisi  noatrae 
naturae  genere  (Vigil.  Thaps.  c.  Eutych.  V  72);  ex  una  cademquc  massa 
(MlvI.,  Anonym.  Sangall.,   Ps.-IIieron.;   cf  meine  Hist.  Stud.   S.  2U8.  21'.). 

**)  Bs  macht  keinen  wesentlichen  Unterschied,  ob  man  die  Herkunft 
der  Oliabigen  aas  Qott  mit  Chrys.,  Thdrt  aus  der  Schöpfung  oder  mit 
Orig.  erat.  16,4  (Bd.  II,  S.  33ö(.)  aus  der  Wiedergeburt  erklärt. 
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von  Gott,  wie  schon  die  Analogie  der  Engel  veranschaulicht,  doch 
niemals  den  Erklärungsgrund  dafür  abgeben  kann,  daß  es  Gotte 
geziemend  gewesen  sei,  Christus  durch  Leiden  zu  vollenden.  Auch 
fügen  sich  die  folgenden  Citate  aus  dem  AT,  besonders  13**,  dieser 
Auffassung  nicht.  Der  elg,  von  dem  Christus  wie  die  Christen 
abstammen,  ist  der  gemeinsame  menschliche  Ahnherr,  als  welcher 
hier,  wo  es  sich  nicht  um  die  Zugehörigkeit  zu  einem  besondereu 
Volk  handelt,  eher  Adam  (cf  AG  17,  26;  Em  5,  15—19)  als 
Abraham  (v.  16;  cf  11,  12)  in  Betracht  kommt -^).  Um  des 
gemeinsamen  menschlichen  Ursprungs  willen  war  es  angemessen, 
daß  der,  welcher  als  der  Heiligende  hoch  über  den  Geheiligten 
stand,  dennoch  auf  keinem  anderen  Wege  als  sie  an  das  Ziel  ge- 
lange. Und  eben  mit  Rücksicht  auf  diese  enge  Zusammengehörig- 
keit mit  ihnen  empfindet  es  Christus  trotz  seiner  unvergleichlichen 
Erhabenheit  über  die  durch  ihn  Geheiligten  nicht  als  etwas  ihn 
Entehrendes,  sie  seine  Brüder  zu  nennen,  sich  mit  ihnen  als  mit 
seinen  Nächstverbundenen  zusammenzuschließen  und  sich  zu  ihnen 
zu  bekennen.  Er  tut  das  im  Wort  der  Schrift,  das  von  seiner 
brüderlichen  Gesinnung  gegen  die  von  ihm  Erlösten  Zeugnis  gibtw 
Was  der  Dichter  des  typisch-prophetischen  22.  Psalms  ^^)  von  sich 
selbst  aussagt,  legt  der  Vf  des  Briefes  dem  Messias,  bzw.  Jesus 
in  den  Mund  und  gewinnt  so  zugleich  einen  Schriftbeweis  dafür, 
daß  die  geschilderte  Gesinnung  Jesu  dem  entspricht,  was  das  AT 
vom  Messias  erwarten  ließ.  Indem  dieser  in  den  Worten  des 
Psalms  (v.  23)  die  Angehörigen  der  Gemeinde  als  seine  Brüder 
benennt,  stellt  er,  der  Erstgeborene  (1,  6),  sie  in  eine  Reihe  mit 
sich,  wie  er  auch  sich  selbst  der  Gemeinde  einrechnet ;  und  indem 
er  gelobt,  den  Namen  Gottes  zu  verkünden  und  den  Herrn  zu 
preisen,  deutet  er  an,  daß  er  gerade  wie  andere  Menschen  auf  die 
Hilfe  Gottes  angewiesen  ist  und  nur  ihr  seine  Rettung  aus  fast 
hoffnungsloser  Todesnot  verdankt  ^^).  An  diesen  Gedanken  knüpft 
das  weitere  Citat  aus  Jes  8,  17  f.  an,  das  der  Vf  wie  1,  8  in  zwei 


^*')  Die  Beziehung  von  irö^  auf  Adam  bietet  zuerst  Sedulius  Scotus 
und  zwar  als  Alternativerklärung,  wohl  nach  einer  älteren  Vorlage;  tat- 
sächlich laufen  aber  auch  die  A  24  erwähnten  Auslegungen,  welche  evöe 
neutrisch  fassen,  auf  dasselbe  hinaus. 

'^'')  Während  die  Juden  zur  Zeit  Justins  (cf  dial.  c.  Tryph.  97)  die 
messianische  Deutung  von  Ps  22  ablehnten,  stand  sie  der  Urgemeinde  fest, 
wie  nicht  nur  einzelne  Citate  (cf  Jo  19,  24)  beweisen,  sondern  ebenso  die 
Hervorhebung  der  Parallelen  der  Leidensgeschichte  zu  den  Aussagen  des 
Psalms  cf  Mt  27,  35;  Mr  15,  24;  Lc  23,  34  mit  Ps  22,  19;  —  Mt  27,  39;  Mr 
15,  29;  Lc23,  35  mit  Ps  22,8;  —  Mt  27,  43  mit  Ps  22,9.  Bekanntlich 
hatte  ja  auch  Jesus  den  Anfang  des  Psalms  sich  selbst  zugeeignet  cf 
Mt  27,  46 ;  Mr  15,  34  mit  Ps  22,  2. 

'")  Das  Citat  aus  Ps  22,  23  gibt  genau  den  Wortlaut  der  LXX,  nur  daß 
für  Sirjyrjaofiai,  dessen  auch  sonst  in  der  Verbindung  mit  lö  ovo^a  (cf  Idc 
13,  6)  begegnendes  Synonymum  dTtayyeka  (cf  Ps  55, 18)  eintritt  cf  Ps  22,  31. 

4* 
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gesonderte  Bestandteile  zerlegt,  um  jeden  von  beiden  selbständig 
zur  Geltung  kommen  zu  lassen '^^).  Auch  hier  legt  er  das  Wort 
des  Propheten  dem  Messias  in  den  Mund,  weil  er  entweder  Jesajas 
als  einen  Typus  des  Messias  betrachtet  oder  in  der  Prophetenstelle 
eine  direkte  Äußerung  des  Messias  erblickt,  wozu  der  "Wortlaut 
der  LXX  ihm  Anlaß  geben  konnte  ^").  Wenn  Christus  hier  be- 
zeugt, daß  er  sein  Vertrauen  auf  Gott  setze,  so  stellt  er  sich 
damit  seinen  Brüdern  gleich.  Er  spricht  es  aus,  daß  er  nicht  mit 
der  Hoheit  göttlichen  Lebens  ausgestattet,  sondern  wie  sie  darauf 
angewiesen  sei,  dem  unsichtbaren  Gott  und  seinem  Willen  zu  ver- 
trauen. Er  steht  da  als  ein  Mensch  unter  Menschen,  wie  sie 
glaubend  und  hoffend,  nicht  schauend  und  genießend  cf  5,  7.  ^^) 
So  schließt  er  sich  denn  auch  mit  denen,  die  durch  Naturgemein- 
schaft mit  ihm  verbunden  sind,  zusammen,  weil  sie  von  Gott  ihm 
anvertraut  sind  cf  Jo  17,  2.  6.  9;  6,  37.  39.  Die  Frage,  ob  Ttaiöia 
die  Betreffenden  als  Kinder  Gottes  oder  als  Kinder  Jesu  kenn- 
zeichnet ,  ist  unrichtig  gestellt,  da  der  Zusammenhang  nur  an 
Menschenkinder  denken  läßt,  tjberhaupt  drückt  Ttaiöiov  im  Unter- 
schied von  rixvov  nicht  den  Begriff  der  Abstammung,  sondern  den 
der  Kleinheit   und  Unmündigkeit   aus^^.     Christus   verachtet    die 

***)  Jes  8,  l?*"  und  18  lauten  in  der  LXX :  7te7totd-d)s  ioofxai  Itt'  air^. 

l8ov  iyeb  xal  rä  nouÖia  &  fioi  iSioaev  ö  O'eös.  xai  iarai  arjfiela  yat  teoara 
iv  Ttö  o'lxcp  'laoafj).  Tiaoä  nvoiov  ^aßatoO:  Durch  die  Einschaltung  des  im 
Grundtext  fehlenden  x«/  hinter  ö  dsöi  bekommt  die  Aussage  einen  vom 
hebr.  Original  wesentlich  abweichenden  Sinn.  Nach  dem  Grundtext  faßt  der 
Prophet  V.  18  seine  mit  bedeutsamen  Namen  ausgestatteten  Kinder  als 
Genossen  seines  Berufswerkes  mit  sich  zusammen.  Bei  der  LXX  dagegen 
bringt  V.  18'  eine  nachträgliche  Ergänzung  zu  17''.  Während  an  letzterer 
Stelle  der  Sprechende  nur  von  sich  selbst  bezeugt  hatte,  daü  er  sein  Ver- 
trauen auf  Gott  setze,  dehnt  er  18*  diese  Aussage  auch  auf  die  von  Gott 
ihm  gegebenen  Kinder  aus.  Nur  bei  diesem  Verständnis  konnte  der  Vf  des 
Brief eä  die  Stelle  zum  Schriftbeweis  für  v.  11  verwenden,  und  es  erklärt 
sich  nun  auch,  warum  er  das  iyu)  aus  18'  in  dem  selbständig  gemachten 
Citat  aus  v.  17''  wiederholt  hat.  Die  Person  des  Messias  sollte  nachdrück- 
lich hervorgehoben  werden.  Bei  diesem  Verhältnis  der  beiden  Citate  in 
13'  und  ''  zueinander  kann  kein  Zweifel  darüber  bestehen,  daß  der  Vf 
den  in  der  LXX  noch  2  Sam  22,  8  und  Jes  12,  2  gleichlautend  begegnenden 
Satz:  neTtoiOwe  faouni  M  airai  aus  Jes  8,  17  entnommen  hat. 

*")  Die  LXX  schaltet  zu  Beginn  von  Jes  8,  17  die  Worte  xnl  eoei  ein 
und  ermöglicht  damit  die  Annahme,  der  Messias  werde  hier  redend  ein- 
geführt. 

••)  Schon  ältere  Exegeten  haben  mit  Recht  Philo  I  quod  deter.  pot. 
in«.  138 f.  (38);  IV  Abr.  7—10(2);  V  praem.  et  poen.  14  (2)  zur  Vergleichung 
herbeigezogen,  wo  die  Hoffnung  auf  Gott  als  ein  Grundzug  des  wahren 
Uenicnen  erscheint.  Selbst  Theophyl.,  trotzdem  er  iS  l^vöe  auf  Gott  be- 
zieht (v.  11),  erklärt  ganz  ebenso:  ätä  roiicov  Üelxwaiv,  Öu  ävü^ianoe  xrti 
ddtkifbi  flftä>y  Yiyovav .  <bant()  yä(>  Hxnaroe  t&v  dvti'^ioiTtMV,  oihaii  hoX  atrbs 
niitot'hv  in'  nittp,  rovritnt  ttfi  narpl. 

••)  Cf  Hb  11,  28;  Mt  2,  8—21:  11,  16;  14,  21:  18,  2-6;  19,  18f.; 
Mr  6.  89-41 ;  Lc  1,  69.  66.  76.  80;  2, 17.  21.  27.  4ü;  1  Kr  14,  20. 
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Kleinen  nicht,  die  Gott  ihm  zugewiesen  hat,  sondern  weiß  sieb 
mit  ihnen  verbunden,  so  daß  er  unter  ihnen  steht  wie  ihresgleichen. 
Alle  drei  Citate  belegen  somit,  wie  völlig  Jesus  sich  den  Menschen 
gleichstellt,  an  ihrer  Lage  teilnimmt  und  sie  als  zu  ihm  gehörig 
anerkennt. 

Mit  V.  11 — 13  ist  ein  erstes  Moment  gegeben,  das  zur  Er- 
klärung dafür  dient,  warum  es  Gott  geziemend  war,  Christus  durch 
Leiden  zur  Vollendung  zu  führen.  Daran  schließt  sich  [2,  14  f.] 
ein  zweites :  die  zu  Erlösenden  waren  dem  Tode  verfallen ;  darum 
mußte  auch  der  Erlöser  dem  Todesgeschick  unterstellt  werden. 
Dieser  Gedanke,  der  in  dem  Absichtssatz  v.  14''  u.  15  zum  Aus- 
druck kommt,  wird  durch  14^*  vorbereitet  und  mit  dem  Vorher- 
gehenden verknüpft.  Da  nun  die  Kinder  Anteil  (empfangen) 
haben  an  Blut  und  Fleisch,  so  hat  auch  er  gleicher- 
weise daran  teilbekommen,  damit  er  durch  den  Tod 
entmächtige  den,  der  Gewalt  über  den  Tod  hat, 
nämlich  den  Teufel,  und  alle  die  befreie,  welche 
durch  Furcht  des  Todes  während  des  ganzen  Lebens 
in  Sklaverei  gehalten  waren.  Die  beiden  ersten  Sätze  von 
V.  14  enthalten  keinen  wesentlich  neuen  Gedanken  gegenüber  v.  11, 
und  das  ovv,  wodurch  v.  14"  eingeleitet  wird,  deutet  auch  an,  daß 
der  Vf  nach  den  Citaten  v.  12  f.  die  Idee  von  11"  wieder  auf- 
nimmt (cf  4,  14 ;  Blaß  §  78,  5).  Immerhin  enthalten  die  Aussagen 
14"  nicht  bloß  eine  "Wiederholung  des  Vorherigen,  sondern  formulieren 
den  Gedanken  so,  daß  das  für  die  folgenden  Absichtssätze  Bedeut- 
same scharf  heraustritt.  Vermöge  ihrer  Herkunft  von  einem 
menschlichen  Stammvater  haben  die  nctidia  IS'',  d.  h.  die  Menschen, 
mit  denen  sich  Jesus  zusammenschließt,  von  Geburt  insgesamt  eine 
Natur  '^^^,  deren  materielle  Beschaffenheit  die  Leidens-  und  Sterbens- 
fähigkeit   in    sich    schließt  ^*).     An  eben  dieser  Natur  ■^^)  hat  auch 

'")  Während  xotvcoveiv  „teilhaben  an"  im  NT  stets  mit  dem  Dativ  der 
Sache  verbunden  ist  (Em  15,  13.  27;  1  Tm  5,  22:  1  Pt  4,  13;  2  Jo  11), 
steht  es  hier  wie  klassisch  und  sonst  (Provl,  11;  2  Mkk  5,20;  14,25; 
3  Mkk  3,  31)  mit  dem  Gen.  der  Sache.  Als  Dativ  der  Person  läßt  sich  u/J.t^luis 
ergänzen.  Das  Perf.  weist  auf  den  mit  der  Geburt  eingetretenen  dauern- 
den Zustand  cf  Polyaen  strat.  III  11,  1 :  'EneiSäv  uiUuiuev  udxsot^ui,  fi^- 
loi  vo/iii^uifiEv  ebg  TioXeftioii  av/ußdkXovree,  ä/.Xä  ävd'fJoiTiots  al/ia  xul  adoxue 
eyovoi^  xal  t^j;  ccvjfjg  ^voea)s  ^H-^*'  xexotviovr]x6otv. 

**)  Im  Unterschied  von  oä^^  xal  alfin,  welcher  Ausdruck  im  jüd. 
Sprachgebrauch  (cf  Sir  14,18;  17,31;  Hen  15,4)  ständige  Bezeichnung  der 
Menschen  in  ihrer  Ohnmacht  Gott  gegenüber  ist  (cf  Zahn  zu  Mt  16,  17 
Bd  I*  S  541  A  58),  sind  mit  al/ua  xal  aäo^  die  stofflichen  Bestandteile  der 
menschlichen  Natur  gemeint,  cf  Polyaen  strat.  III  11,  1  in  der  vor.  Anm. 
(Auch  Eph  6,  12  dient  dieselbe  Eeihenfolge  der  Begriffe  zur  stärkeren  Her- 
vorhebung des  Gegensatzes  zu  rä  Ttrtv/uanxü).  Demnach  entscheiden  auch 
innere  Gründe  für  die  ohnehin  besser  beglaubigte  LA  ui/uaros  xal  oaoxös 
(nBCDPM  die  meisten  Verss.  und  Väter)  gegen  oaoxös  xal  aiuaios  (KL 
Min  syr*  aeth  Thdrt  Amb.  Aug.  Hier.). 
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Christus  bei  seiner  Menschwerdung  teilbekommen  ^^)  und  zwar  in 
einer  Weise,  daß  er  sich  hinsichtlich  der  Materialität  seines  irdisch 
leiblichen  Daseins  von  den  übrigen  Menschen  nicht  unterscheidet.  ^^) 
Er  ist  mit  ihnen  durch  Blut-  und  Fleischesgemeinschaft  verbunden 
tmd  damit  auch  selbst  zum  Sterben  befähigt.  Darauf  war  es  bei 
seiner  Menschwerdung  abgesehen ;  denn  er  sollte  durch  seinen  Tod 
das  Todesverhängnis  der  Menschen  zerbrechen.  Obwohl  bei  öia 
TOÖ  S-avccTOv  ein  avtoü  fehlt,  kann  nur  an  Christi  Tod  gedacht 
sein.  Aber  das  Pronomen  ist  absichtlich  weggelassen,  weil  dadurch 
der  Ton  ganz  auf  dem  Begriff  ■d-dvatog  festgehalten  wird.  Es  er- 
gibt sich  so  das  Paradoxon ,  daß  gerade  der  Tod  dazu  dienen 
mußte,  die  Todesherrschaft  zu  vernichten  ^^).  Wenn  aber  der  Vf 
als  Objekt  der  Entmächtigung  nicht  den  Tod  ^*)  selbst  nennt, 
sondern  den,  welcher  die  Gewalt  über  den  Tod  besitzt,  so  ge- 
schieht dies  teils  darum,  weil  das  Todesgeschick  auch  für  die 
Gläubigen  in  der  Gegenwart  noch  nicht  aufgehoben  ist,  teils  darum, 
weil  die  Wirkung  des  Todes  Christi  dadurch  viel  prinzipieller 
charakterisiert  und  zugleich  angedeutet  wird,  inwiefern  Christi  Tod 
die  Beseitigung  dieses  Verhängnisses  zur  Folge  haben  kann.  Der, 
welcher  die  Macht   über   den  Tod  besitzt,  ist  nämlich  der  Teufel, 


'*)  Tä>p  avTöjv  kann  sich  nach  dem  Zusammenhang  nur  auf  ni/naroe 
xai  aaoy.ös  beziehen.  Die  Variante  r&v  aii&v  Tiad'rjfidTwv  [D  d  pal  Eus. 
Thdrt\in  Jes  8,  18;  anders  zur  Stelle  u.  haer.  fab.  V  12)  Ephr.  Hier.]  hätte 
den  Vorteil,  daß  der  Schein  einer  Tautologie  mit  v.  11  vermieden  und  der 
Finalsatz  14''  vorbereitet  würde.  Sie  ist  aber  sicher  Glossem,  denn  1)  wäre 
die  Weglassung  von  nai^rjudrcop  in  den  meisten  Zeugen  ganz  unerklärbar, 
während  die  Hinzufügung  leicht  zu  verstehen  ist  cf  v.  10;  2  Kr  1,  6;  2)  y.ac 
aiiöi  läßt  eine  Aussage  erwarten,  welche  bezeugt,  daß  Christus  derselben 
Natur  teilhaftig  geworden  sei  wie  die  Menschen ;  8)  tcöt>  nirüiv  kann  nicht 
bedeuten:    „der  mit  der  menschlichen  Natur  verbundenen"  Leiden. 

")  Im  Gegensatz  zu  dem  durch  das  Perf.  xexoivmvtjxsv  markierten 
danemden  Zustand  geht  der  Aor.  nBxeayev  auf  den  Akt  des  Anteilbekommens, 
also  auf  die  Menschwerdung  Christi  cf  2  Mkk  5,  lü. 

•')  Da  die  erste  Aussage  von  v.  14  kein  Gewicht  darauf  legt,  auf 
welche  Weise  die  Menschen  zum  Anteil  an  Blut  und  Fleisch  gelangen,  so 
kann  7iaoant.riaiün  nicht  den  Parallelismua  zwischen  dem  Hergang  der 
Menschwerdung  Christi  und  der  menschlichen  Geburt,  etwa  im  Sinn  von  Gl  4,  4, 
betonen  wollen.  Vielmehr  dient  das  nachdrücklich  vorangestellte  Adv.  nur 
zur  Verstärkung  des  in  tß>v  ninwv  enthaltenen  Gedankens  der  Gleichheit 
menschlicher  Natur.  Daher  bedeutet  rcaoa7ih]ai(Oi  hier  nicht  „annähernd" 
-nahezu",  sondern  „entsprechend",  „gleicherweise"  cf  Arrian  exped.  VJI 
1,  (»,  wo  ein  indischer  Weiser  zu  Alexander  sagt :  av  iSi  äfit^conos  utv,  Tiapa- 
nltjaton  tote  ä^ois',  cf  auch  Jos.  vit.  187  (37). 

■•)  et  Chrys.  IV  S.  64:  'EyiaOO-a  rd  x'f-avfiaardp  Selxwaw,  Sri  äi  oi 
htQdrrjatv  6  Std^oioe,  Üiä  lovtov  ijrtt}t'h]  yal  fixtet}  laxvpdv  i^p  airtp  bnkov 
tuttä  7t}e  olttovfidvrje,  6  ifdpmos,  rovxro  n^TÖp  inkrj^ev  ö  Xourröe. 

•")  Bei  Dd  findet  sich  allerdings  ii-dvarov  vor  tcnruoyi^aij,  aber  diese 
LA  richtet  BJch  fielbit,  sofern  nachher  titp  tö  xo.  ex.  xrX,  unpassend  genug 
dennoch  folgt. 
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von  dem  schon  aus  dem  AT  bekannt  ist,  wie  er  die  Vollmacht, 
den  Tod  zu  bewirken,  erlangt  hat  Gen  3,  1  ff. ;  cf  Sap  2,  24. 
Ist  er  nicht  anders  als  durch  die  Verführung  der  Menschen  zur 
Sünde  in  die  Lage  gekommen,  sie  dem  Tode  zu  überliefern  (Jo 
8,  44;  1  Jo  3,  8.  12),  so  wird  der  Tod  Christi  auch  nicht  anders 
als  dadurch,  daß  er  die  Sünde  tilgt,  von  der  Herrschaft  des  Todes- 
fürsten zu  entledigen  vermögen  cf  v.  17  f.  Zugleich  wird  nun 
aber  auch  klar,  in  welchem  Sinne  dem  Teufel  Gewalt  über  den 
Tod  zukommt,  nicht  so  nämlich,  daß  es  seiner  Willkür  anheim- 
gegeben wäre,  wann  und  wie  er  den  Tod  verhängen  wolle,  wohl 
aber  so,  daß  er  am  Tode  seinen  Machtbereich  hat.  "Weil  er  der 
Urheber  des  Todes  ist,  so  unterstehen  die  Sterbenden  und  die 
Verstorbenen  vermöge  ihres  Sterbens  seiner  Obmacht.  Aber  auch 
die  Lebenden  sind  ihr  unterstellt,  insofern  die  Furcht  vor  dem 
unausweichlich  drohenden  Todesgeschick  ihre  ganze  Lebens- 
betätigung *°)  begleitet  und  sie  einer  Knechtschaft  anheimgibt*^), 
welche  ihnen  die  Freiheit  der  Lebensbewegung  und  die  Freude 
des  Lebensgenusses  raubt.  Den  Todesbann  in  jeder  Beziehung  zu 
brechen,  war  die  göttliche  Absicht,  welche  Christus  durch  seinen 
Tod  verwirklichen  sollte  und  zwar  an  allen  denen,  welche  der 
Herrschaft  des  Todes  unterstellt  waren  *^).  Die  in  dieser  Be- 
stimmung des  Erlösungswerkes  liegende  Beschränkung  auf  die 
Menschen  spricht  der  Vf  wie  v.  5,  als  eine  selbstverständliche 
Tatsache  aus,  wenn  er  [2,  16]  fortfährt:  Denn  er  nimmt  sich 
dochwohl  nicht  derEngelan,  sondern  desAbrahams- 
geschlechtes  nimmt  er  sich  an.  Die  den  Lesern  so  an- 
stößige Tatsache  der  irdisch  materiellen  Erscheinung  Christi  und 
seiner  Unterstellung  unter  das  Todesgeschick  erklärt  sich  daraus, 
daß  die  Hilfe,  welche  den  Inhalt  seines  Berufswerkes  ausmacht*'), 


*•*)  Zu  dem  substantivierten  Inf.  K^v  cf  Moulton  S.  342. 

*')  Wie  hier  steht  eroxos  mit  dem  Gen.  (Mt  26,  66;  Mr  3,  29)  oder  Dat. 
(Mt  5,  21)  der  Strafe,  welcher  jemand  anheimgegeben  ist,  cf  Zahn  zu 
Mt  6,  21  (Bd  I»  S.  225  A  91).   Zur  Sache  cf  Philo  quod  omn.  prob.  üb.  (3). 

**)  Da  dnaXldaastv  häufig  mit  äovXeiai  verbunden  wird  (cf  außer  den 
von  Bleek  II,  S.  339  angeführten  Stellen  auch  Philo  V  spec.  leg.  177  (templ.  3): 
Öovkttag  änakkayriv),  haben  einzelne  Ausleger  v.  15  d-naXXd^r^  mit  6ov}^ias 
verknüpfen  und  ivoxoi,  mit  fößu)  verbinden  wollen.  Hiergegen  entscheidet 
indes  1)  die  unmotivierte  und  daher  unnatürliche  Trennung  des  Verbs  von 
seinem  Beziehungswort,  2)  der  Zusammenhang,  welcher  den  Tod  Christi 
nicht  als  das  Mittel  zur  Befreiung  aus  irgendwelcher  Knechtschaft,  sondern 
speziell  zur  Erlösung  von  der  Todesherrschaft  schildert.  Auf  diese  aber 
könnte  sich  bei  der  in  Eede  stehenden  Konstruktion  Sovlsiae  nur  beziehen, 
wenn  es  mit  einem  Pron.  wie  ravTTjg  oder  zum  mindesten  mit  dem  rück- 
weisenden Art.  versehen  wäre. 

**)  'ETidaußdveai^ai  rivos  „jem.  oder  etw.  anfassen"  8,  9,  spez.  mit  der 
Absicht  der  Hilfeleistung  Mt  14.  31,  gewinnt  hier  wie  Sir  4,  11  die  allge- 
meinere Bedeutung  „sich  jemandes  hilfreich  annehmen".    Die  schon  bei  den 
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nicht  "Wesen  **)  gilt,  die  wie  die  Engel  den  Bedingungen  irdischen 
Lebens  und  damit  auch  dem  Todesverhängnis  entnommen  sind, 
sondern  Menschen,  welche  irdischer  Leiblichkeit  teilhaftig  und  dem 
Todesgeschick  verfallen  sind.  "Wenn  aber  der  Yi  die  zu  Erlösen- 
den nicht  allgemein  als  Menschen  (cf  1  Kr  4,  9),  sondern  mit 
einem  leisen  Anklang  an  Jes  41,  8  als  Nachkommenschaft  Abrahams 
bezeichnet,  so  kann  er  sie  damit  nicht  als  die  ntl  Heilsgemeinde 
charakterisieren  wollen*^);  denn  dann  wären  sie  ja  nach  dem  be- 
nannt, was  sie  durch  die  Hilfe  Christi  geworden  sind,  nicht  nach 
dem,  was  sie  seiner  Hilfe  bedürftig  macht.  Abrahams  Geschlecht 
heißen  sie  vielmehr,  weil  sie  leiblicher  "Weise  von  Abraham  her- 
stammen und  damit  zwar  die  dem  Ahnherrn  gegebene  Verheißung 
(7,  8),  aber  auch  dessen  irdische  Natur  und  Todesverfallenheit  er- 
erbt haben.  So  ist  in  ihrer  Zugehörigkeit  zu  Abrahams  Nach- 
kommenschaft sowohl  ihre  Hilfsbedürftigkeit  begründet  wie  ihre 
Anwartschaft  an  die  Hilfe,  auf  welche  Christi  Beruf  an  Abrahams 
Geschlecht  abzielt  *°).  Eine  parlikularistische  Beschränkung  des 
Erlösungswerkes  Christi  auf  das  jüdische  "V^olk  ist  dann  nicht 
vorausgesetzt;  wohl  aber  zeigt  die  Ausdrucksweise  des  Vf,  daß 
die  Frage  nach  dem  Anteil  der  Heiden  an  dem  Heil  ganz  außer* 
halb    des    Gesichtskreises    seiner    gegenwärtigen    Erörterung    liegt, 


ältesten  griech.  (Chrys.  Thdrt)  und  lat.  (Amb.  de  fide  3,  11 ;  "Vig.  Thaps. 
c.  Eut.  5,  16)  Vätern  sowie  in  der  altlat.  Version  (beachte  die  Perfekta  ad- 
$umpsit  und  suscepit  bei  d)  hervortretende  und  bis  in  die  Eefonnationszeit 
herrschende  Beziehung  des  sTzdafißä^eTat  xrL  auf  die  Annahme  der  mensch- 
lichen, bzw.  der  engelischen  Natur  (==  ävilaße  i:i]v  <fvaiv  tcöv  .  . ,)  ist  sprach- 
widrig und  würde  eine  Tautologie  mit  14»  und  17'  ergeben.  Chrys.  fühlt 
die  sprachliche  Härte  auch  sehr  wohl  und  erklärt  daher  das  im/.nfißdreaOat. 
künstlich  von  dem  Ergreifen  der  vor  Gott  fliehenden  menschlichen  Natur. 
Eigentümlich  Ephr.  unter  Voraussetzung  der  LA  iTtda/ußdreTs  (D):  Non 
ergo  ab  angdia  accipitia  vos  hanc  medicinam  vitae  vivificatricem  vestri,  sed 
ab  ipso  seniine  Alrahae,  cui  dictum  est:  In  seniine  tuo  btnedicentur  omnes 


gentes. 


Der  Artikel  ist  bei  dyyiktop  wie  v.  5  weggelassen,  am  die  Engel 
nach  ihrem  Wesen  und  der  damit  gegebenen  Beschaffenheit  zu  charakteri- 
sieren. Zweifelhaft  ist,  ob  ein  gleiches  auch  von  artiofimoi  Ußpudu  gilt, 
da  der  Art.  bei  ani()^a  ^A.  nicht  nur  dann  fehlt,  wenn  bloß  von  einzelnen 
Angehörigen  des  Geschlechts  die  Rede  ist  Ps  105,  6;  3  Mkk  6,  3;  Jo  8.  33.  37; 
2  Kr  11,  22;  Gl  8,  29.  sondern  auch  dann,  wenn  die  Nachkommenschaft  als 
Ganzes  ins  Auge  gelaßt  wird  cf  Jes  41,  8;  Rm  11,  1;  Blaß  §  4(),  ü. 

**)  Selbst  bei  Fl  Gl 3,  29;  Rm4,  16  heißt  (miQfia'Aß().  niclit  ohne  weiteres 
„die  ntl  Gemeinde",  sondern  beide  Male  ergibt  sich  dieser  Sinn  erst  aus  der 
vorhergehenden  Erörterung.  Die  Verwendung  des  Ausdrucks  in  dem  an- 
gegebenen Sinn  wäre  also  innerhalb  des  NT  völlig  singuiär. 

*•)  Da  nicht  die  einzelnen  Erlösten  Objekt  von  indafiß.  sind,  sondern 
die  Nachkommenschaft  Abrahams  als  ein  Ganzes,  so  weist  das  Präsens 
nicht  auf  die  den  einzelnen  fort  and  fort  von  Christas  zuteil  werdende 
Hilfe  (4. 16;  7,25),  sondern  steht  zeitlos  von  der  dem  Abrahamsgeschlechte 
gogedacAten  Hilfe  Christi. 
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und  daß  er  mit  Lesern  zu  tun  hat,  welche  insgesamt  dem  jüdischen 
Volke  angehören.  Wenn  er  übrigens  in  v.  16  einen  Gedanken 
wiederaufnimmt,  den  er  schon  v.  5  (cf  v.  10 f.)  ausgesprochen 
hatte,  so  tut  er  das,  weü  er  [2,  17]  von  neuem  eine  Folgerung 
daraus  ziehen  will:  Daher  mußte  er  in  allen  Beziehungen 
den  Brüdern  gleich  werden,  damit  er  ein  barm- 
herziger und  treuer  Hoherp  riester  werde  in  bezug 
auf  das  Verhältnis  zu  Gott,  um  zu  sühnen  die  Sünden 
des  Volkes.  Die  Tatsache,  daß  Christi  Hilfeleistung  dem  Ge- 
schlechte Abrahams  gilt,  hat  für  Christus  ihre  Konsequenzen  * "), 
Zwar  ergibt  sich  hieraus  noch  nicht,  daß  er  an  der  Lage  derer 
teilnehmen  mußte,  deren  er  sich  annahm.  Allein  wenn  seine  Hilfe- 
leistung ihnen  vermitteln  sollte,  was  sie  in  ihrer  Sündhaftigkeit 
bedurften,  mit  anderen  "Worten,  wenn  er  ein  barmherziger  und 
treuer  Hoherpriester  für  sie  werden  sollte,  dann  ergab  sich  für 
ihn  aus  seinem  Verhältnis  zu  ihnen  die  innere  Notwendigkeit,  den 
Brüdern  (v.  11  f.)  völlig  gleich  zu  werden.  Damit  ist  zunächst 
gesagt,  was  schon  v.  14^  ausgesprochen  war,  daß  er  menschlicher 
Natur  teilhaftig  werden  mußte.  Aber  das  ist  doch  nur  die  Voraus- 
setzung für  einen  weitergehenden  Gedanken.  Die  nachdrückliche 
Voranstellung  von  Y.aja  Tcdna  legt  alles  Gewicht  darauf,  daß  die 
Gleichheit  Jesu  mit  den  Brüdern  eine  allseitige  ist.  An  allem, 
was  die  notwendige  Folge  menschlichen  Wesens  ist,  also  insbesondere 
auch  an  den  Leiden  und  Versuchungen,  die  sich  aus  der  Schwäche 
der  menschlichen  Natur  ergeben  (v.  18),  mußte  er  teilnehmen,  um 
seinen  Brüdern  völlig  gleich  zu  sein*^).  Der  Zusammenhang 
schließt  gänzlich  aus,  daß  bei  ofuoiüJ-iHivai  bloß  an  eine  Ähnlich- 
keit gedacht  sei,  welche  neben  der  Gleichheit  das  Vorhandensein 
einer  Ungleichheit  voraussetzte.  Daher  könnte  an  sich  die  Sünd- 
haftigkeit mit  in  das  bfxoiwd-f^vuL  eingeschlossen  sein.  Allein  da 
sie  kein  notwendiges  Requisit,  sondern  im  Gegenteil  ein  Hindernis 
der  hohepriesterlichen  Vertretung  ist,  so  fordert  der  Zusammenhang 
nicht,  die  Gleichartigkeit  Jesu  mit  den  Brüdern  auf  die  Teilnahme 
an  der  menschlichen  Sünde  auszudehnen,  und  spätere  Aussagen 
des  Briefes  (cf  4,  15  ;  7,  26  ;  9,  14)  verwehren  das  bestimmt.  So 
gewiß  nun  die  Aussage  von  17*  keinen  wesentlich  neuen  Gedanken 
enthält,  liegt  der  Nachdruck  wie  v.  14  ganz  auf  dem  Finalsatz, 
der  sich  l?**  an  den  Hauptsatz  anschließt.     Nicht  so  ist  das  Ver- 


*')  'Od-ev  gehört  zu  den  Lieblingspartikeln  des  Vf  und  wird  von  ihm 
nicht  bloß  zur  Einführung  einer  strengen  Folgerung  gebraucht  .wie  3,  1 ; 
7,  25;  8,  3;  11,  19,  sondern  der  ursprünglichen  lokalen  Bedeutung  gemäß  wie 
hier  auch  in  laxerem  Sinne :  „woher  kommt",  „womit  zusammenhängt  daß" 
9,18;  cf  Jos.  ant.  II  313  (14,6). 

48^  Cf  Test.    Naphth.    1,  8:    öuoiös   /nov  r^v  xaiä  Tidtna  (oder  ir  Tiäaiv) 

'lojarjf.    Cf  auch  Test.  Jos.  18,  4. 
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hältnis  beider  Sätze  gemeint,  als  ob  die  allseitige  Grleichgestaltung 
Christi  mit  den  Brüdern  zeitlich  die  Vorbedingung  für  sein  Hohe- 
priestertum  wäre,  sondern  eben  damit,  daß  er  den  Brüdern  in 
allen  Stücken  gleich  wird  und  also  auch  ihr  Leidens-  und  Todes- 
schicksal teilt,  wird  er  ein  barmherziger  und  treuer  Hoherpriester 
für  sie.  Mit  der  Benennung  Christi  als  &qx''^Q^^S  führt  der  Vf 
einen  im  bisherigen  kaum  vorbereiteten  **),  im  NT  in  gleicher 
Verwendung  nicht  wiederkehrenden  ^^)  und  also  wohl  auch  den 
Lesern  nicht  geläufigen  Begriff  ein,  welcher  besonders  geeignet  ist, 
die  Person  und  das  "Werk  Christi  den  Lesern  verständlich  zu 
machen  und  ihre  Anstöße  an  dem  Sterben  und  der  Unsichtbarkeit 
des  Herrn  zu  heben.  Allerdings  gelangt  das  Hohepriestertum 
Christi  noch  nicht  sofort  zu  allseitiger  Darstellung.  Es  wird  nur 
thematisch  der  Begriff  vorangestellt,  der,  nachdem  er  3,  1  noch- 
mals berührt  worden  ist,  in  4,  14  ff.  seine  ausführliche  Entwicklung 
findet.  "Was  den  Hohenpriester  am  meisten  von  den  anderen 
Priestern  unterscheidet,  ist  dies,  daß  er  der  Vertreter  des  Volkes 
als  eines  Ganzen  gegenüber  Gott  ist^^).  Hierin  liegt  auch 
insbesondere  die  Verwendbarkeit  dieses  Begriffs  für  die  Person 
Jesu.  War  nun  schon  für  den  hohepriesterlichen  Dienst  Christi 
seine  allseitige  Gleichgestaltung  mit  den  Brüdern  erforderlich 
(cf  2,  11 ;  5,  1),  so  nicht  minder  für  seine  Befähigung  zu  einer  der 
Aufgabe  des  Hohenpriesters  in  jeder  Hinsicht  entsprechenden  Ver- 
waltung dieses  Amtes.  Zweierlei  kommt  hierbei  besonders  in  Be- 
tracht: die  Barmherzigkeit,  welche  die  Not  der  Brüder  nicht  nur 
mit  empfindet,  sondern  sich  in  tatkräftiger  Liebesübung  zu  ihrem 
Elend  herabläßt,  und  die  Treue,  welche  sich  in  umfassender  und 
vollkommener  Erfüllung  der  Berufspflicht  betätigt  cf  1  Sam  2,  35. 
Die  betonte  Voranstellung  von  lXet]fj.iov  hindert  dessen  Verbindung 
mit  dgxUQevg  nicht  ^^)  •  wohl  aber  wird  diese  gefordert  nicht  bloß 
durch  die  Parallelen  4,  15;  6,  2,  sondern  mehr  noch  dadurch,  daß 
das  Adjektiv  sonst  eine  zu  isolierte  Stellung  gegenüber  dem  Gesamt- 
begriff TiiOTog  dgxtSQevg  erhielte.  Die  Teilnahme  Christi  an  dem 
Leidens-  und  Sterbensgeschick  der  Brüder  setzt  ihn  in  den  Stand, 
seines  bohepriesterlichen  Amtes  so  zu  walten,  daß  er  in  vollem 
Verständnis  ihrer  Not  sich  ihrer  hilfreich  annimmt,  anstatt  sie  zu 
verurteilen,    und    daß    ihr  Elend   für  ihn  zum  Motive  wird,  seines 


*')  Cf  xadnptafiöv  rdür  äftnpridiy  TtoiijoäfiBvoi  1,  3:  ö  äyidKcof  2,  11. 

»»)  Die  Sache  fehlt  allerdings  nicht,  cf  z.  B.  Jo  17,19;  Rm8,  34; 
IJo  2. 1  f. 

")  Alle  das  Volk  als  ganzes  betreffenden  SUhnebandlungeD  sind  in 
der  ffesetzlicben  Ordnung  dem  Hohenpriester  vorbehalten  cf  Lev  4, 13 — 21; 
16, 16.  24.  88. 

")  So  verbinden  schon  Athanasius  und  Cyrill  (bei  Gramer  VII  S.  480. 
164.  420). 
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Dienstes  in  völliger  Treue  gegen  Gott,  von  dem  er  den  Auftrag 
empfängt  (cf  3,2),  und  gegen  die  Menschen,  an  die  ihn  sein 
Auftrag  weist,  zu  verrichten,  ohne  sich  durch  die  Sünde  und  den 
Undank  der  Brüder  daran  irre  machen  zu  lassen  (Deut  7,9;  Prov 
20,  6).  Die  ganze  Charakteristik  des  Hohepriestertums  Christi 
zeigt,  daß  der  Vf  dasselbe  ausschließlich  unter  religiösem  Gesichts- 
punkt betrachtet,  und  dies  wird  durch  die  zu  dcQXiSQ^vQ  hinzu- 
tretende Bestimmung  za  rCQog  xov  d-eöv'^^)  noch  eigens  hervor- 
gehoben. Von  den  mancherlei  Rechten  und  Funktionen,  die  der 
jüdische  Hohepriester  als  Fürst  des  Volkes  und  Vorsteher  der 
Priesterschaft  besaß,  wird  völlig  abgesehen,  wenn  von  dem  Hohe- 
priestertum  Christi  die  Rede  ist.  Hier  handelt  es  sich  nur  um 
die  Aufgabe,  die  der  Hohepriester  für  das  Verhältnis  zu  Gott  hat. 
Diese  ist  vor  allem  die  Sühnung  der  Sünden  des  Volkes,  wie 
die  zweite  zu  ctQ'^iEQevg  hinzutretende  Bestimmung  aussagt**).  Da 
nicht  von  den  Sünden  der  einzelnen,  sondern  denen  des  Volkes 
die  ßede  ist,  so  hat  der  Vf  schon  hier  den  Sühneakt  des  großen 
Versöhnungstages  (Lev  16,  14 — 16)  im  Auge  "^^j,  an  den  er  9,6 
bis  10,  18  seine  Ausführungen  über  die  hohepriesterliche  Sühne- 
tätigkeit Jesu  anknüpft.  Seinen  Anfang  nahm  dieser  Sühneakt 
mit  der  Schlachtung  der  zum  Sündopfer  bestimmten  Tiere  durch 
den  Hohenpriester  im  Vorhof,  während  er  mit  der  Darbringung 
des  Blutes  im  AUerheiligsten  seinen  Abschluß  fand.  Die  den  Zorn 
Jahves  hervorrufende  Sünde,  die  trotz  aller  das  Jahr  hindurch  dar- 
gebrachten Gemeinde-  und  Privatopfer  nicht  völlig  getilgt  war,  sollte 
am  Versöhnungstag  gesühnt  d.  h.  für  das  Verhältnis  zu  Gott  außer 
Wirksamkeit  gesetzt  ^^)  und  dadurch  das  Gnadenverhältnis,  in  welches 


")  Cf  5,  1 ;  Rm  15,  17;  Ex  4,  16;  18,  19;  Deut  31,  27.  Der  Ausdruck  ist 
auch  der  außerbiblischen  Gräcität  geläufig  cf  Bleek  II,  S.  363. 

•^^j  Da  das  Subjekt  des  Finalsatzes  bei  üdaxeod-ai.  nicht  wiederholt 
ist,  so  kann  eh  ib  \'k.  nicht  als  zweiter,  paralleler  Absichtssatz  verstanden 
werden,  sondern  ist  mit  äo/ieoeis  zu  verbinden.  Daher  läßt  sich  aus  dem 
Präs.  ikdaxtaii-ai  kein  Schluß  auf  den  Zeitpunkt  der  Söhne  ziehen. 

"**)  Die  Sühnehandlung  ist  so  sehr  das  Entscheidende  am  großen  Ver- 
söhnungstag [cf  Philo  I  leg.  alleg.  III  174  (61);  III  congr.  erud.  107  (19)], 
daß  er  von  ihr  den  Namen  ijftioa  esdaa^aP  Lev  23,  28  bzw.  rov  D.aouov 
Philo  II  plantat.  61  (14)  und  (<i)  llaauöi  Philo  II  poster.  Cain.  48  (13) ;  III 
quis  rer.  div.  her.  179  (37);  congr.  erud.  89  (17)  führt;  cf  meine  Studie  „Der 
große  Versöhnungstag  der  Juden  im  neutestamentlichen  Zeitalter"  in  „Bibel- 
glaube und  Bibelforschung".    Neukirchen  1909,  S.  49 — 67. 

*")  Der  komplizierte  Gebrauch  von  ikäoxeodai  bedürfte  einer  mono- 
graphischen Behandlung  und  kann  hier  nur  so  weit  erörtert  werden,  als  es 
zum  Verständnis  des  vorliegenden  Zusammenhangs  erforderlich  ist ;  cf  Cremer 
s.  V.  und  besonders  Zahn  zuRm  3,  25  (Bd  VI,  S.  189—191).  'I/.üaxead-ai  und 
ebenso  das  in  der  LXX  viel  häufiger,  im  NT  dagegen  gar  nicht  vorkom- 
mende Kompositum  «Im.  heißt  „jemanden  begütigen",  „günstig  stimmen"  Gen 
32,21,  insbesondere  „jemandes  Zorn  beschwichtigen"  Prov  16,  14;  Polyb.  I 
68,  4  und  hat  in  der  heidnischen  Literatur,  aber  auch  bei  Josephus  [cf  ant. 
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sich  Jahve    bei    seiner    Bundschließung    mit    Israel    begeben    hatte^ 
dadurch  aufrecht    erhalten  werden.     Ihr  Gegenbild  hat  diese  Ver- 


VI 124  (6,  5);  VIII 112  (4,  3);  bell.  V  19  (1,  3)]  und  in  der  kirchlichen  Grä- 
cität  (1  Clem  7,  7 ;  Herrn,  vis.  1,  2,  1)  meistens  Gott  zum  Objekt.  Es  be- 
deutet dann  „die  Gottheit  versöhnen",  sie  veranlassen,  ihren  Zorn  aufzu- 
geben und  dem  Menschen  ihre  Huld  zuzuwenden.  Im  AT  findet  sich  nur 
vereinzelt'  i^t/..  ibv  y.vpiop  Sach  7,  1  oder  rd  TtQÖawTtov  lov  y.vpiov  Sach  8,  22  j 
Mal  1,  9,  und  hier  steht  das  Verbum  nicht  im  kultisch-technischen  Sinn, 
sondern  dient  zur  Wiedergabe  von  n|;n.  Dem  NT  ist  dieser  Sprachgebrauch 
gänzlich  fremd.  Das  ist  kein  Zufalf,  sondern  hat  seinen  Grund  darin,  daß 
der  Gott  der  Offenbarung  keiner  Umstimmung  bedarf,  vielmehr  aus  freier 
Initiative  Sündenvergebung  gewährt.  Wenn  er  Gnade  erzeigt,  so  tut  er 
das,  weil  er  will,  nicht  weil  die  Menschen  durch  ihr  Verhalten  ihn  dazu 
bewegen.  Dementsprechend  steht  IL  bzw.  s$d.  erstens  als  Bezeichnung^- 
eines  göttlichen  Verhaltens  für  iss  und  nho  im  Medium  und  Passiv  a)  in- 
transitiv =  „gnädig  sein  oder  werden",  teils  absolut  (2  Eeg  24,  4:  Dan  Theod. 
9,  19).  teils  mit  dem  Dativ  der  Person  (Lc  18, 13;  2  Reg  5,  18;  Ez  16,  63) 
oder  der  Vergehung  (Ps  25,  11;  78,  38;  79,  9),  der  gegenüber  Gott  Gnade- 
walten läßt;  b)  transitiv  mit  dem  Objekt  der  Sünde  =  „die  Sünde  vergeben'' 
(Ps  65,  4;  Dan  Theod.  9,  24;  Sir  5,  6;  34  (31),  23). 

Gottes  Gnade  ist  aber  damit,  daß  sie  ihm  nicht  durch  irgendwelche 
Leistungen  abgenötigt  werden  kann,  keineswegs  etwas  Selbstverständliches^ 
das  dem  Sünder  bedingungslos  zuteil  wird.  Selbstverständlich  ist  nach  bi- 
blischer Anschauung  nur.  daß  der  Ungehorsam  gegen  Gott  von  Rechts  wegen 
Strafe  nach  sich  zieht  (Hb  2,  2).  Um  seiner  Sünde  willen  ist  der  Sünder 
dem  göttlichen  Zorn  und  dem  Verderben  verfallen.  Weil  aber  Gott  in 
seiner  Gnade  den  Schuldigen  retten  will,  trifft  er  selbst  eine  Veranstaltung, 
die  es  ihm  ermöglicht,  die  Sünden  zu  vergeben.  Er  bestimmt,  was  von  selten 
des  Menschen  zu  geschehen  hat,  damit  die  Gnade  ohne  Verletzung  der 
Heiligkeit  wirksam  werden  kann.  So  steht >i/,  oder  i^d.  zweitens  als 
Bezeichnung  eines  menschlichen  Verhaltens,  sowohl  des  Sühnebedürftigen 
als  des  Priesters,  für  i^a  =  ,, sühnen"  und  zwar  a)  absolut,  wobei  entweder 
die  Person  (Lev  1,  4;  16,  11)  oder  die  Verschuldung  (Ex  32.  30;  Lev  5,  10), 
um  derentwillen  die  Sühnehandlung  erfolgt,  oder  auch  beide  (Lev  5,  18) 
mit  ^egi  eingeführt  werden  (analog  von  der  Wirkung  eines  Sühnemittels 
Lev  17,  11);  b)  mit  dem  Objekt  der  Sünde,  welche  gesühnt  werden  soll, 
Sir  3,  3.  30;  20,  28;  28,  5  (passivisch  Deut  21,  8;  1  Sam  3,  14).  In  dem  zuletzt 
genannten  Sinn  steht  iA.  Hb  2,  17  an  der  einzigen  Stelle,  wo  das  Verb  im 
NT  vorkommt.  Auf  einer  Verwechslung  mit  dem  unter  1  a  nachgewiesenen 
Gebrauche  beruht  die  Variante  tnn  äun(>rinti  (A  17.  5.  190.  248  Ath.)  statt 
des  Akk.  Die  naheliegende  Vermutung,  die  auffallende  Wendung  iL  ras 
äu.  sei  in  der  LXX  durch  mechanische  Herübernahme  der  Konstruktion 
von  iij?  mit  einem  Akk.  der  Sünde  entstanden,  wird  durch  die  Tatsache 
verwehrt,  daß  sich  diese  Fügung  auch  in  einer  heidnischen  Inschrift  der 
Kaiserzeit  findet,  auf  die  bereits  Deißmann,  Neue  Bibelstudien  S.  ;")2  hin- 
gewiesen hat.  In  den  Bestimmungen,  welche  ein  gewisser  Xanthus  für  das 
von  ihm  in  Sanion  dem  Gott  Men  Tyrannos  gestiftete  Heiligtum  getroffen 
hat,  findet  sich  der  Satz:  öt  Av  8b  7toh>:r()ayfiopt,tTt]  tä  tov  xhov  |  .itiitfo- 

yäarjini  Afda(niav  dfBilijco  Mrjvl   Tvpdppqn    i)v   oi)  /if)    örrr;jai    i^eüAonoxhu 

(Dittenberger,  Sylloge»  II  Nr.  638,  16  f.).  Vielleicht  ist  auch  zu  vergleichen, 
WM  Je«,  ant.  XVI  182  (7,1)  berichtet:  Herodes  habe,  nachdem  er  das 
Onib  Davids  erbrochen  natte,  ein  Steindenkmal  errichten  lassen  als  loo 
iiovt  tiMOT/fi/ior ,  wenn  nämlich  damit  gemeint  ist  „ein  SUhneniittel  für 
den  Freyel,  wegen  dessen  er  sich  fürchtete".    Ursprünglich  mog  der  Akk. 
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anstaltung  in  der  auf  Erden  vollzogenen  Selbsthingabe  Jesu  in  den 
Tod  und  seiner  Selbstdarstellung  vor  Gott  bei  seinem  Eintritt  in 
das  himmlische  Allerheiligste.  Diese  in  sich  zusammenhängende 
Doppelhandlung  ist  der  einheitliche  Akt,  in  welchem  Jesus  die 
Sünde  des  Volkes  gesühnt  und  damit  alles  beseitigt  hat,  was  der 
Erzeigung  der  göttlichen  Gnade  hemmend  entgegenstand.  Hier- 
nach erledigt  sich  die  vielerörterte  Streitfrage*^'),  ob  Jesus  schon 
während  seines  irdischen  Daseins  oder  erst  mit  seinem  Eingang 
in  den  Himmel  als  Hoherpriester  zu  betrachten  sei,  in  ersterem 
Sinne.  So  gewiß  die  Schlachtung  der  Opfertiere  im  Vorhof  eine 
Funktion  war,  die  der  Hohepriester  vermöge  seines  Amtes  voll- 
führte, so  gewiß  ist  schon  Jesu  Selbsthingabe  in  den  Tod  eine 
Betätigung  seines  Hohepriestertums  und  eben  als  Bewährung  seiner 
Berufstreue  von  entscheidender  Bedeutung  für  das  Verhältnis  der 
Gemeinde  zu  Gott.  Wie  bei  oniQfja  'Aßgaäu  v.  16  denkt  der 
Vf    auch    bei    laög    nur   an    das   jüdische    Volk  ^*),    freilich    ohne 


der  Sünde  nicht  als  Objekt,  sondern  als  Akk.  der  Beziehung  gedacht  sein, 
80  daß  die  Formel  eigentlich  lautete:  ildoxeaO'at  ibp  iftbv  -ir^v  ä^a^riav  cf 
Winer  §  32,  4». 

Als  der  wahre  Hohepriester  besitzt  Jesus  die  Aufgabe  und  die  Fähig- 
keit, die  Sünden  des  Volkes  zu  sühnen  d.  h.  zu  bewirken,  daß  sie  nicht 
mehr  trennend  zwischen  Gott  und  das  Volk  treten,  Gottes  Zorn  nicht  länger 
gegen  die  Gemeinde  hervorrufen  und  diese  nicht  mehr  dem  Verderben  aus- 
üefern.  In  gleichem  Sinn  heißt  Jesus  selbst  iXaaiTjptor  Rm  3,  25  und  ikao- 
fioi  1  Jo  2,  2.  Die  Notwendigkeit  einer  Sühne  wird  niemals  erörtert.  Nach 
biblischer  Anschauung  ergibt  sie  sich  aus  der  Erkenntnis  Gottes  und  der 
richtigen  Schätzung  der  Sünde  von  selbst.  Ebensowenig  wird  dargetan,  in- 
wiefern Jesu  Selbsthingabe  in  den  Tod  das  geeignete  Mittel  zur  Sühnung 
der  Sünde  ist;  nur  gelegentliche  Andeutungen  wie  9,  28  geben  darüber 
Aufschluß. 

*'')  Die  von  F.  Socinus,  De  Jesu  Christi  tilii  dei  natura  sive  essentia 
adv.  A.  Volanum  (Opera  Irenop.  1656 II  S.  371  ff.,  bes.  S.  ^91— 393),  Schlich- 
ting  S.  100,  Bleek  II  S.  360,  Kurtz  S.  148—158,  A.  Seeberg,  Der  Tod  Christi 
S.  17—20,  G.  Milligan  S.  127—133  u.  a.  vertretene  Anschauung,  daß  Christus 
erst  mit  seinem  Eintritt  in  den  Himmel  Hoherpriester  geworden  sei,  und 
daß  sein  Sterben  nur  die  Voraussetzung  oder  den  Inaugurationsakt  hierfür 
gebildet  habe,  hat  an  einzelnen  Aussagen  des  Briefes  einen  gewissen  Stütz- 
punkt cf  8,4;  5,  9 f.;  6,  19 f.;  7,26.  Allein  anderwärts  wird  der  irdische 
Christus  nicht  nur  als  Hoherpriester  bezeichnet  (cf  9, 11),  sondern  ihm  auch 
die  Darbringung  seines  Leibes  als  Sühnopfer  zugeschrieben  cf  10,  10; 
9,  26—28,  was  den  hohepriesterlichen  Charakter  seiner  Person  zur  Vorbe- 
dingung hat.  Demnach  betrachtet  der  Vf  Christus  schon  während  seines 
irdischen  Lebens  als  Hohenpriester,  aber  als  vollendeten  Hohenpriester  nach 
der  Ordnung  Melchisedeks  erst  mit  seiner  Erhöhung  zur  Eechten  Gottes 
cf  Riehra  S.  467 — 480;  Kahler,  Versöhnung  S.  311.  Die  angeführten  Stellen 
zeigen,  daß  die  Fragestellung  nicht  erst  von  den  Exegeten  herrührt,  sondern 
in  dem  Briefe  selbst  ihren  Grund  hat  (gegen  0.  Schmitz,  Die  Opferan- 
schauung, S.  293  f.). 

**)  'O  kaös  ist  7,  11;  13, 12  nach  dem  Zusammenhang  sicher  die  is- 
raelitische Volksgemeinde,  und  es  liegt  kein  Grund  vor,  dem  Ausdruck 
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darum,  weil  die  Sündentilgung  ausdrücklich  nur  diesem  zugesichert 
ist  (cf  9,  15),  die  TJniversalität  des  Werkes  Christi  in  Abrede 
stellen  zu  wollen  cf  2,  9.  14f.;  5,  9 ;  9,  25—28. 

"Wie  nötig  es  war,  daß  Jesus  seinen  Brüdern  in  allen  Be- 
ziehungen und  zwar  gerade  auch  im  Leiden  und  in  den  An» 
fechtungen  gleich  wurde,  um  ein  barmherziger  und  treuer  Hoher- 
prieeter  zu  werden,  zeigt  sich  am  deutlichsten,  wenn  man  die 
"Wirkung  seines  Leidens  in  Betracht  zieht:  [2,  18]  Denn  weil 
er  gelitten  hat  und  dabei  selbst  versucht  worden  ist, 
kann  er  denen,  die  versucht  werden,  Hilfe  leisten. 
Das  Todesleiden  Jesu  ^®)  wird  hier  unter  einen  neuen  Gesichts- 
punkt gestellt.  Wie  die  Leser  durch  das  Leiden  versucht  werden, 
sich  in  Verzagtheit  und  Unglauben  von  Christus  loszusagen,  so  ist 
auch  Jesus  durch  das  Leiden  versucht  worden  ^^),  seinen  Erlöser- 
beruf aufzugeben  und  sich  der  gehorsamen  Unterordnung  unter 
Gottes  Willen    zu    entschlagen    (5,  8).     Eben    dadurch  *'^)   aber  ist 

anderwärts  im  Briefe  (cf  5,  3 ;  7,  5.  27 ;  8,  10 ;  9,  7.  19^  eine  andere  Bedeutung 
beizulegen.  Wo  die  Gemeinde  ausdrücklich  als  Volk  Gottes  charakterisiert 
werden  soll,  heißt  sie  6  Inbi  lov  ,9-eo«  4,  9;  10,  30;  11,  25  (cf  8,  lo);  doch 
braucht  auch  hier  der  Gedanke  nirgends  über  die  Gemeinde  jüdischer  Her- 
kunft hinauszugreifen. 

**)  Wie  der  Zusammenhang  lehrt  (cfv.  9f.),  hat  der  Vf  bei  rrKrroi'fhv 
das  Todesleiden  Christi  im  Auge  cf  9,  26;  13, 12,  nur  darf  das  Leiden  nicht 
auf  den  Moment  des  Sterbens  eingeschränkt  werden,  sondern  begreift  alles 
das  mit  in  sich,  was  dem  Tode  als  dessen  schmerzliche  Anbahnung  voraus- 
gegangen ist  cf  Lc  22,  15;  AG  1,  3;  3,  18;  17,  3;  1  Pt  3,  18;  4,  1. 

'**)  Da  Ttenofd-ev  der  Hauptbegriff  ist,  welcher  den  Zusammenhang  mit 
dem  Vorhergehenden  vermittelt,  so  kann  tv  m  TxiTtovdev  nicht  bloß  nähere 
Bestimmung  zu  nvTös  7teiQna{hii  sein,  welche  angeben  soll,  worin  die  Ver- 
suchung an  Jesus  erging  (Bleek).  Andererseits  darf  avibi  rreioaoihU  auch 
nicht  zum  Nachsatz  gezogen  werden  (Hofm.),  weil  sonst  ganz  unaus- 
gesprochen bliebe,  in  welchem  Verhältnis  Leiden  und  Versuchung  zuein- 
ander stehen.  Vielmehr  sind  die  beiden  zusammengehörenden  Verba  gleich- 
mäßig betont,  und  zwar  wird  völlig  zutreffend  das  Leiden  durch  das  Perf. 
nirtovdev  als  fortwirkende  Handlung,  die  Versuchung,  durch  den  Aor.  rr««- 
Qaod-eii  als  abgeschlossenes  Erlebnis  vorgestellt.  (Über  die  Verbindung 
beider  Tempora  cf  Winer  §  40,  4;  Blaß  §  59;  Moulton  8.  223  f.)  Die  Korre- 
spondenz zwischen  ainbe  nttonalheis  und  7ieiont.oftirois  tritt  am  schärfsten 
hervor  in  der  altlateinischen  Übersetzung :  in  quo  enim  ipse  expcrfus  passns 
potest  experienies  adjuvare  (d,  Vigil.  Thaps.  c.  Eut.  V  15;  dagegen  ist 
Amb.  de  fide  III,  11  der  Text  nach  vulg  korrigiert).  Allein  die  hier- 
bei voraasznsetzende  Wortstellung  if  th  nijbi  ■^rsiono&ete  Txinorfhv  findet 

sich  in    keiner    griech.    Hh.     Die    LA    ^*'  rJ  yno    airbe   TriTTOi'i'hr  rreionothis 

(D)  trennt  sinnwidrig  das  Pronomen  von  dem  Partie,  zu  dem  es  gehört, 
und  beniht  auf  halber  Anpassung  an  d.  Die  altlat.  Übers,  ist  also  nur  eine 
sinngemäße  Wiederesbe  des  gewöhnlichen  griech.  Textes.  Noch  einseitiger 
nnd  geradozn  im  Widerspruch  mit  dem  Zusammenhang  legt  die  von  Ithuc 
c.  Varim.  I  24  (mit  etwas  abweichendem  Wortlaut  I  4)  benutzte  Vens. 
allen  Nachdruck  auf  die  Versuchung  des  Herrn :  in  eo  quod  pa$suK  est  ohc- 
dieiu  /"(tctug,  tentatuH  est;  nam  potenit  eut  ein,  qui  tentantur,  nuxiliari. 
••)  'AV  «}3  kann  entweder  wie  1  Pt  2, 12  durch  iv  roxnn>  ö  oder  wie 
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er,  der  der  Versuchung  freiwillig  niemals  nachgegeben  hat  (4,  15), 
in  den  Stand  gesetzt  worden,  nicht  nur  Mitleid  zu  empfinden  mit 
denen,  die  vom  Leiden  versucht  werden  (cf  4,  15 ;  5,  2),  sondern 
ihnen  in  ihrer  Versuchung  Hilfe  zu  leisten  d.  h.  ihnen  die  innere 
Kräftigung  zu  vermitteln,  deren  sie  zur  Überwindung  der  Ver- 
suchung bedürfen,  und  sie  vor  einer  über  das  Maß  ihrer  Kraft 
hinausgehenden  Steigerung  der  Versuchung  zu  bewahren  cf  4,  16. 
Der  Gedanke  von  v.  18  geht  also  wesentlich  über  den  von  v.  17 
hinaus.  Handelte  es  sich  dort  um  die  einmalige  hohepriesterliche 
Vertretung  der  ganzen  Gemeinde  behufs  Sühnung  begangener 
Sünden,  so  hier  um  die  stets  erneuerte  Hilfeleistung  an  die  ein- 
zelnen behufs  Überwindung  der  drohenden  Sünde.  Dennoch  ist 
die  Aussage  v.  18  wohl  geeignet,  v.  17  zu  begründen.  Nur  durch 
die  Teilnahme  an  den  Leiden  und  Versuchungen  der  Brüder  be- 
sitzt Christus  das  Vermögen  und  das  Recht,  mit  vollem  Verständnis 
und  göttlicher  Vollmacht  als  Hoherpriester  für  sie  einzutreten  und 
ihnen  jeweilen  die  Hilfe  zuzuwenden,  deren  sie  in  ihrer  besonderen 
Lage  bedürfen.  Gerade  das,  was  den  Lesern  an  der  Person  Jesu  an- 
stößig ist,  nämlich  sein  Todesleiden,  hat  den  Herrn  dazu  befähigt, 
ihnen  der  rechte  Helfer  in  ihrer  Leidenslage  zu  sein. 

Der  Zasammenhang  von  2,  5 — 18  gestaltet  sich  demnach 
folgendermaßen :  Während  die  den  Menschen  nach  Ps  8  zugedachte 
Herrschaft  über  die  Welt  noch  der  Zukunft  angehört  (v.  5 — 8), 
hat  die  Verheißung  des  Psalms  in  Jesus  schon  jetzt  ihre  Erfüllung 
gefunden,  indem  er  nur  durch  die  Erniedrigung  unter  die  Engel 
zu  königlicher  Würdestellung  hat  gelangen  können,  damit  er  durch 
seinen  Tod  allen  das  Heil  bereite,  wie  es  ja  für  Gott  geziemend 
war,  seine  Heilsgedanken  an  der  Menschheit  nicht  anders  zu  ver- 
wirklichen, als  so,  daß  er  den  Urheber  ihres  Heils  nur  auf  dem 
ihr  verordneten  Leidenswege  zur  Herrlichkeit  gelangen  ließ  (v.  9  f.) 
Der  Erlöser  mußte  nämlich  gleichen  menschlichen  Ursprungs  sein, 
wie  die  zu  erlösende  Gemeinde,  der  er  als  Glied  angehören  sollte 
(11 — -13);  er  mußte  ihrer  menschlichen  Natur  teilhaftig  sein,  um 
sie  von  der  Macht  des  Todesfürsten  zu  befreien  (v.  14  f.).  Er  mußte 
seinen  Brüdern  in  allen  Beziehungen  gleich  werden,  um  als  Hoher- 
priester die  Sünden  des  Volkes  sühnen  und  den  von  der  Ver- 
suchung Bedrohten  wirksam  Hilfe  leisten  zu  können  (v.  16 — 18). 
So  erklärt  sich  denn  der  Kontrast,  in  welchem  die  zeitweilige  Er- 
niedrigung des  Sohnes  unter  die  Engel  mit  seiner  Erhabenheit 
über  die  Engel  steht,    eben  daraus,    daß  er  nur  durch  die  Anteil- 


Km  8,  3  durch  sv  Tovrq»  Sri  (cf  Lc  10,  20)  aufgelöst  werden.  Die  erstere 
Auflösung  wäre  geradezu  unrichtig,  wenn  die  Fähigkeit  Jesu  zur  Hilfe- 
leistung auf  solche  Fälle  eingeschränkt  werden  sollte,  in  welchen  seine 
Leidenserfahrungen  sich  mit  denen  der  Gläubigen  deckten.  Die  zweite  er- 
gibt jedenfalls  einen  klareren  und  präziseren  Gedanken. 
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nähme  an  der  Fleischesnatur  den  Yersuchungen  und  dem  Todes- 
geschick die  Gemeinde  von  dem  Verhängnis  des  Todes,  der  Sünde 
und  der  Versuchung  zu  retten  vermochte. 


5.  DerSohn  in  seiner  Erhabenheit  überMoses  3,1 — 6. 

Mit  einer  Mahnung  zum  Festhalten  an  Jesus,  dem  über 
Moses  erhabenen  Herrn  des  Hauses  Gottes,  3,  1 — 6  geht  der 
Yf  wie  2,  1 — 4  zu  der  aus  der  lehrhaften  Ausführung  2,  5 — 18 
sich  ergebenden  Nutzanwendung  über.  Obwohl  nämlich  die  Paränese 
in  3,  3 — 6*  ähnlich  wie  4,  3 — 10;  11,  1 — 40  sofort  wieder  durch 
eine  theoretische  Erörterung  unterbrochen  wird,  welche  den  Ab- 
schnitt zu  einem  Gegenstück  der  Vergleichung  des  Sohnes  mit  den 
Engeln  1,  4 — 14  macht,  zeigen  doch  Anfang  (3,  1  f .)  und  Schluß 
(3,  6^),  daß  der  praktische  Gesichtspunkt  maßgebend  ist.  Die 
Parallele  zwischen  Jesus  und  Moses  soll  einem  Bedenken  der  Leser 
begegnen.  Ihnen  mochte  es  vorkommen,  der  Gründer  und  Gesetz- 
geber der  atl  Gemeinde  sei  ein  ungleich  stärker  beglaubigter 
Gottesbote  als  der  in  der  Niedrigkeit  menschlicher  Schwachheit 
und  Leidensgestalt  ihnen  vor  Augen  stehende  Jesus.  Selbst  der 
Nachweis  der  Erhabenheit  des  Sohnes  über  die  Engel  konnte  dieses 
Bedenken  nicht  heben,  da  nach  jüdischem  Urteil  Moses  an  B^ng 
und  Würde  die  Engel  übertraft).  Die  Einschaltung  soll  also 
dazu  dienen ,  der  Mahnung  eine  ungeschwächte  Wirkung  zu 
sichern  ^^). 

Schon  in  den  ersten  Worten  tritt  die  enge  Verknüpfung  des 
Abschnitts  mit  dem  Vorhergehenden  und  seine  praktische  Tendenz 
bestimmt  hervor:  [3,  If.]  Daher,  heilige  Brüder,  Teil- 
haber einer  himmlischen  Berufung,  betrachtet  den 
Boten  und  Hohenpriester  unseres  Bekenntnisses, 
Jesus,  wie  er  treu  ist  dem,  der  ihn  gemacht  hat, 
gerade  wie  auch  Moses  in  seinem  Hause.  Lidern  sich 
der  Vf  anschickt,  die  Leser  zu  einem  Verhalten  zu  ermahnen, 
•welches  dem  entspricht,  daß  sie  an  Jesus  den  Erlöser  von  Sünde, 
•Versuchung  und  Tod  haben  (2,  11 — 18),  wendet  er  sich  zum 
erstenmal  im  Brief  mit  einer  direkten  Anrede  an  sie  und  tritt 
ihnen  damit  persönlich  nahe.  Von  den  beiden  Bezeichnungen,  die 
er  ihnen  beilegt,   faßt  die  erste  die  sonst  einzeln  üblichen  Namen 


•«}  Nach  Sifre  §  103  bemerkt  E.  Jose  b.  Chalaftha  (Mitte  des  2.  Jhdts 
n.  Chr.)  zu  Num  12,  7 :  „Qott  nennt  den  Moses  .vertraut  in  seinem  ganzen 
Hanne';  und  darin  stand  er  hOher  als  selbst  die  diensttuenden  Engel"  cf 
Bacher.  Die  Agada  der  Tannaiten  IT,  S.  179. 

•»)  Zur  Auslegung  von  Hb  8,  1—6  cf  C.  W.  Otto,  Der  Apostel  und 
Hohepriester  unteres  Bekenntnisses.    Leipzig  1861. 
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MEhpoi  (cf  3,  12;   10,  19;  13,  22)    und   6>ot   (cf  6,  10;   13,  24) 
zu  einem  einheitlichen  Begriff  zusammen  ®*).    "Wie  die  Bruderschaft, 
die  sie  mit  dem  Vf   und    untereinander   verbindet,    darauf   beruht, 
daß  Christus,    der   erstgeborene  Sohn  Gottes    (1,   6),    auch    sie    zu 
Söhnen  Gottes  gemacht  hat  (2,  10)    und    sie  als  Brüder  anerkennt 
(2,  11  f.  17),  so  ist  ihre  Heiligkeit  darin  begründet,  daß  sie  durch 
den  Anschluß    an  Christus   von    der  Welt  ausgesondert  und  Gotte 
geweiht   sind   (2,  11.)     Das    aber   vollzog   sich,    wie    die    folgende 
Benennung  hervorhebt,  darin,  daß  die  Leser  Teilhaber  (6,  4;   12,  8) 
«iner  Berufung  geworden  sind,  deren  Ursprung  und  Ziel  himmlisch 
ist  (Phl  3,  14)  ^^),    und   die  entsprechend  ihrer  Vermittlung  durch 
die    wirkungskräftige   Verkündigung    des    Evangeliums    sie    in    den 
Besitz  des  neutestamentlichen  Heils  versetzt  hat  (2,  3).    Die  Anrede 
ist  darauf  berechnet,  die  Leser,  welche  in  Gefahr  stehen,  im  Kampf 
gegen  die  Sünde  zu    ermatten    wie    auch  über  dem  irdischen  Leid 
und    dem    lockenden    Genuß    irdischer    Freude    ihrer    himmlischen 
Bestimmung   untreu    zu    werden   (3,  13  f;  12,  1.  4),  an  die  Pflicht 
zu  erinnern,  die  ihr  Christenstand  ihnen  auferlegt.     Die  Vorrechte, 
deren  sie   sich  erfreuen,  stehen  in  engster  Beziehung  zu  dem  zwie- 
fachen   Amte,    als    dessen    Träger   der    Vf   Jesus    einführt.      Ihre 
Berufung   verdanken    sie    dem  Wort   dessen,    der   als    Gottes  Bote 
ihnen  Gottes  Wort   gebracht  hat  (1,  2;   2,  3),    und  ihre  Heiligkeit 
ist  die  Wirkung  der  hohepriesterlichen  Sühnetat  Christi  (2,  17,  11). 
Daß  in  aTtöOTokog  eine  Anspielung  auf  den  Amtsnamen  der  Zwölfe 
liege,    ist    wenig   wahrscheinlich,    dagegen    wird  Jesus    dadurch  als 
der    Gottesgesandte    sondergleichen  ''^)    dem    größten    Offenbarungs- 
träger   des  AT,  Moses,  gegenübergestellt®^)    wie  durch  ägxieQSvg 
dem  Hauptvertreter  des  gesetzlichen  Priestertums,    Aaron  cf  5,  4; 
7,  11*^).     Jesus   vereinigt   in  sich    die  Amter,    welche    in    der  atl 


'i 


So  nur  noch  in  der  Variante  Ttäai  roi»   äviots  dSelfoT;  1  Th  5,  27. 

'£7tovodvioi  „im  Himmel  betiadlich"  (8,  5; '9,  23;  11.  16;  12,  22)  ge- 
winnt im  Sprachgebrauch  die  allgemeinere  Bedeutung  „himmlisch"  nach 
Herkunft  (6,  4)  und  Art  (1  Kr  15,  40.  48  f.).  Mit  Kecht  erklärt  daher  Euthym.: 
aioaröd'ei'  yao  rjfiäg  xaXet  nobi  eaviöv  6  d'eög  xai  eis  t«  inovoäpia  xakelad'e. 

'*)  Jesus  selbst  spricht  häufig  von  seiner  Sendung  durch  Gott  cf  Mt 
10,40;  15,  24;  (21,  37);  Lc  4,  43;  10,  16;  Jo  3,  17;  5,  36;  6,  29.  57  u.  a.,  wohl 
im  Anschluß  an  Jes  61,  1  cf  Lc  4, 18;  ebenso  die  Apostel  AG  3,  26;  Gl  4,  4: 
1  Jo  4,  9.  10.  14. 

*")  Die  Annahme  von  Thol.  (ähnlich  schon  Braun),  äTiöazolog  habe 
hier  als  Wiedergabe  des  rabbinischen  n^hä  die  Bedeutung  „Mittler",  ist  von 
Del.  S.  102  f.  mit  Kecht  als  sprachwidrig  und,  weil  eine  Tautologie  mit  do- 
Xispevs  ergebend,  als  dem  Zusammenhang  nicht  entsprechend  abgelehnt 
worden. 

**)  Nach  jüd.  Anschauung  ist  allerdings  Moses  auch  mit  dem  hohe- 
priesterlichen Amte  betraut  cf  Philo  IV  vita  Mos.  II  3  (1);  V  praem.  et 
poen.  53  (9);  Schemoth  rabba  zu  Ex  28, 1  (Wünsche  S.  272).  Im  Hb  da- 
gegen erscheint  Moses  wohl  als  Prophet  (3,  5),  aber  nie  als  Hoherpriester. 
Riggenbach,  Hebräerbrief.  5 
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Ordnung  aitf  verschiedene  Personen  verteilt  waren.  Er  ist  sowohl 
der,  qiii  dei  causam  apud  nos  agit,  als  auch  der,  qiii  causam  nostram 
apud  deum  agit  (Bengel).  Die  Mahnung,  ihn  sorgsam  ins  Auge 
zu  fassen,  ist  also  wohl  berechtigt,  und  das  um  so  mehr,  als  die 
Leser  sich  mit  der  ganzen  Christenheit  bereits  zu  ihm  bekannt 
haben  ^^).  Die  Annahme,  der  Vf  spiele  mit  den  Worten  rov  &7t.  %at 
&QX.  T.  o^oXoyiag  fnxCbv  auf  ein  formuliertes  Bekenntnis  an,  entbehrt 
jeder  Begründung  im  Zusammenhang '").  Er  will  den  Lesern  die 
Pflicht  der  Treue  dadurch  einschärfen,  daß  er  sie  an  die  Zusage 
erinnert,  welche  sie  Jesus  bereits  gegeben  haben,  indem  sie  sich 
ihm  glaubend  zuwandten.  Sie  müßten  das,  was  sie  an  ihm  zu 
haben  bekennen ,  vollständig  vergessen  und  verleugnen,  wenn  sie 
sich  von  ihm  wieder  abwenden  wollten.  Der  Vf  ermahnt  indes 
die  Leser  nicht  allgemein  dazu,  sich  die  Person  Jesu  zu  vergegen- 
wärtigen. "Wenn  er  zu  dem  Objekt  lov  arcoOT.  xat  CLgy^.  r.  6f.i. 
^|U.  und  dessen  Apposition  ^Irjaovv  als  2.  Akkusativ  die  Participial- 
bestimmung  Ttiarbv  ovta  hinzufügt,  so  bezeichnet  er  damit  den 
Punkt,  auf  welchen  sie  ihre  Aufmerksamkeit  richten  sollen  ^^),  Es 
ist  die  sich  stets  gleichbleibende  Treue  '^)  Jesu,  welche  den  Lesern 
einerseits  die  Bürgschaft  gibt,  daß  er  seinen  Beruf  (v.  1)  in  voll- 
kommener "Weise  durchführt,  und  andererseits  auch  sie  verpflichtet, 
ihm  völlige  Treue  zu  halten.  Da  es  sich  um  das  sittliche  Ver- 
halten des  Herrn  handelt,  benennt  ihn  der  Vf  absichtlich  mit 
seinem     menschlichen    Namen    Jesus  ^^).       Das     entscheidet     auch 


")  Die  Weglassung  des  Art.  bei  doxis^eve  zeigt,  daß  Tfjs  6uoL  fjfiOiv  zu 
beiden  Amtsbezeichnungen  Christi  gehört.  Schon  darum  ist  es  unzuIässig^ 
mit  Ephr.,  Cyr.  (bei  Gramer  VII  S.  440)  d^x-  t^i  6/iioL  zu  umschreiben: 
„der  Hohepriester,  der  unser  Bekenntnis  Gott  darbringt".  In  den  Worten 
ö  ueyai  doxteoei/s  rfjg  6uoXoyias  Philo  III  somn.  I  219  (38)  ist  trotz  Otto 
S.  27  f.  der  Genetiv  wohl  als  Glosse  zu  tilgen.  Eine  reinliche  Scheidung 
zwischen  Bekenntnisinhalt  und  Bekenntnisakt  ist  der  Sache  nach  undurch- 
führbar, wenn  auch  der  Nachdruck  hier  wie  9,  14  und  10,  23  auf  das  sub- 
jektive Moment  fällt. 

'°)  Gegen  A.  Seeber^s  (Katech.  S.  142—150)  Voraussetzung  einer  festen 
Bekenntnisformel  entscheidet,  daß  der  Inhalt  des  Bekenntnisses  im  Hb  zu 
verschiedenartig  angegeben  wird  (cf  4,  14 ;  10,  23),  und  daß  daxu^svi  sich 
nirgends  als  Bestandteil  einer  Glaubensformel  nachweisen  läßt. 

'D  Karai'ottf  „betrachten",  „erwägen"  cf  Ps  119,  15.  18;  Hab  3,  2; 
AG7,  81.  32;  Jk  1,  23.  24  wird  verschieden  konstruiert.  Zu  dem  Objekt 
tritt  bald  ein  Satz  mit  ^t<  oder  Ti&i  (Lc  12,  24.  27),  bald  nach  Analogie  der 
Verba  der  Wahrnehmung  (cf  Blaß  §  73,  5)  ein  prädikatives  Particip  (Rm 
4,  19  •  2  Mkk  9,  25)  als  Ergänzung  hinzu.  Im  vorliegenden  Falle  zeigt  der 
Art.  Dei  dem  Objekt,  daß  das  artikellose  Part,  nicht  als  adjektivische  Bei- 
fügung (AG  27,  89),  sondern  als  Prädikat  gemeint  ist. 

")  Aas  der  Rückbeziehung  auf  2,  IT  und  aus  der  Verbindung  von 
nundv  mit  dem  Dat.  itfi  non^aat^rt  ergibt  sich,  daß  ntaröe  hier  die  Be- 
deotang  „treu"  haben  muß  (cf  1  Sam  8,  20;  Ps  89, 29;  Sir  36,  8;  87, 13).  Ge- 
meint »t  die  Treue  in  der  AmtsfUbrang  cf  1  Kr  4,  2. 

^*)'IrjooCy  ist  durch  p"  mABCDM,  fast  alle  Versa,  usw.  als  ur- 
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über  den  Sinn  der  Bestimmung  t^  Ttoiijaavtt  avTOV,  indem  der 
Vf  mit  Ausschluß  aller  metaphysischen  Spekulation  im  Rahmen 
geschichtlicher  Betrachtung  bleibt.  Nach  dem  Sprachgebrauch  '*) 
kann  aber  rq)  TTOiijoavri  aincöv  auch  nicht  bedeuten,  Gott  habe 
ihn  zum  UTCÖajoXog  und  agxuQtvg  gemacht,  denn  die  Ergänzung 
eines  2.  Akkusativs  aus  v,  1  ist  willkürlich,  und  „mit  einem  Amte 
betrauen"  heißt  tiolüv  nicht.  "Wenn  die  griechischen  Ausleger 
seit  Chrys.,  Thdrt.  und  Cyr.  (bei  Gramer  VII  S.  440)  durchweg 
für  die  erstere  Fassung  eintreten,  so  tun  sie  das  nur,  um  den 
Arianern  eine  Beweiseteile  zu  entwinden  '*).  "Wie  Gott  1  Sam 
12,  6  o  Ttoir'iaag  rb^  Mwvofjv  xal  rbv  ^Aaqihv  heißt,  weil  er  diesen 
Führern  des  israelic.^.hen  Volkes  gleichzeitig  ihre  Existenz  und 
ihre  geschichtliche  Stellung  gegeben  hat,  so  heißt  er  o  7ion[aag 
^Ir^ooCv,  weil  er  die  geschichtliche  Persönlichkeit  Jesu  gemacht, 
d.  h.  nicht  bloß  geschaffen  '^),  sondern  so  ausgerüstet  und  beauf- 
tragt hat,  wie  es  die  Aufgabe  erfordert,  zu  deren  Lösung  sie  be- 
stimmt war.  So  gleicht  Jesus  in  seinem  Verhalten  und  seiner 
Stellung  dem  Mittler  des  alten  Bundes  Moses,  welchem  Gott  Num 
12,  7  ein  Zeugnis  ausstellt ,  das  ihn  in  zwiefacher  Weise  aus- 
zeichnet '').  Es  anerkennt  seine  Treue,  die  gegen  alle  mißgünstigen 
Einreden  unanfechtbar  dasteht,  und  weist  ihm  einen  Beruf  zu,  der 
nicht  bloß  einen  vereinzelten  prophetischen  Auftrag  in  sich  schließt, 
sondern  ihm  eine  umfassende  Stellung  im  Hause  Gottes  d.  h.  in 
der  Gemeinde  einräumt,  in  welcher  Gott  seine  Wohnung  genommen 
hat  '^).  Es  fragt  sich  indes,  in  welchem  Sinne  der  Vf  Num  12,  7 
in  2^  verwertet,  ob  im  Blick  auf  Jesus  oder  auf  Moses.  Der  An- 
schluß an  den  Wortlaut  des  AT  entscheidet  hierüber  noch  nicht, 
da  der  Vf  das,  was  dort  von  Moses  ausgesagt  ist,  recht  wohl  auf 
Jesus  übertragen  könnte.  Dagegen  unterscheidet  er  v.  5  f.  be- 
stimmt zwischen  der  Stellung  Iv  tq)  o'ixq)  und  der  eni  %6v  olxov, 
von  denen  die  eine  für  Moses,  die  andere  für  Jesus  charakteristisch 
ist.  Darauf  legt  er  so  viel  Gewicht,  daß  er  auch  in  ganz  anderem 
Zusammenhang  Jesus  hqea  (xeyav  Inl  xov  olxov  zoD  h-toD  (10,  21) 


sprüngliche  LA  gesichert.  'Irjao^v  X^iaiäv  (KL  Min  syr*  «• ')  u.  XqiotSv 
Ur^aovv  (Min)  sind  willkürliche  Erweiterungen  nach  dem  kirchlichen  Sprach- 
gebrauch. 

'*)  Cf  Jes  17,  7;  43, 1 ;  51,  13;  54, 5;  Hos  8,  14;  Hi  36,  10;  Ps  95,  6; 
149,2;  Sir  7,  30;  10,12;  39,6. 

")  Cf  Ath.  c.  Ar.  I  53;  II  8f.  19 ff.;  III  1;  (Phüaster  haer.  89). 

'^)  Passender  als  d:  creatori  suo  oder  Ithac.  c.  Varim.  4:  qui  creavit 
eum  übersetzt  vulg:  qui  fecit  illum. 

'')  Num  12, 7  verwendet  Philo  I  leg.  alleg.  III,  204  (72)  in  ähnlicher 
Weise;  cf  auch  oben  S.  64  A  62. 

'«)  Cf  Hos  8.  1;  1  Tm  3,  15;  1  Pt  2,  5;  4,  17;  Eph  2,  21f.;  cf  auch  Ex 
29,  45 f.    Schon    die   Targumim   erklären   Num  12,  7  so,   PseudoJonathan: 
'?!<V{P'.  n'3-'?2?;  Jeruschalmi:  ^ie'U"iDip-?33  „im  ganzen  Hofstaat". 
'".         "  "  5* 
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nennt.  Sind  demnach  die  Worte  Iv  y.rX.  nicht  mit  TCiarbv  ovza, 
sondern  mit  wg  y.al  Mojtofig  zu  verbinden,  so  wird  auch  die  durch 
die  ältesten  Zeugen  beglaubigte  LA  Iv  %(l)  d'i'/M)  avtov  den  Vorzug 
verdienen  '^).  Wäre  nämlich  die  Aussage  auf  Jesus  zu  beziehen, 
80  hätte  sie  nur  einen  Sinn,  wenn  betont  werden  sollte,  Jesus 
habe  eine  gleich  umfassende  Stellung  wie  Moses,  und  dann  wäre 
oh'i  unentbehrlich;  handelt  dagegen  die  Bestimmung  von  Moses, 
so  läßt  sich  hier  im  Unterschied  von  v.  5  nicht  einsehen,  warum 
hervorgehoben  wird,  daß  seine  Berufsstellung  der  ganzen  Gemeinde 
zugute  komme,  während  die  spätere  Eintragung  des  ulco  durch 
einen  Abschreiber  aus  v.  5  bzw.  Num  12,  7  leicht  begreiflich  er- 
scheint. Umgekehrt  ist  die  Auslassung  des  oXq)  durch  den  Vf 
■wohl  zu  verstehen.  Es  lag  ihm  daran,  den  Ton  ganz  auf  das 
Moment  zu  legen,  auf  das  es  ihm  im  Zusammenhange  ankam,  und 
dies  ist  eben  das  ev.  Hatte  er  vorher  durch  tciotov  ovta  rip 
Ttoir^oavTL  avjov  a>g  xal  Mojvafjg  die  Gleichheit  zwischen  Jesus 
und  Moses  zum  Ausdruck  gebracht,  so  will  er  jetzt  zu  dem 
zwischen  beiden  vorhandenen  Unterschied  überleiten.  Das  tut 
er  so,  daß  er  die  Sphäre  bezeichnet,  innerhalb  deren  sich  die 
Berufstätigkeit  und  also  auch  die  Treue  des  Moses  bewährte. 
Moses  hatte  seine  Stellung  im  Hause  Gottes  ^°) ;  diesem  gehörte 
er  an  als  ein  ihm  eingeordnetes  Glied,  ohne  für  sich  eine  wesent- 
lich andere  Bedeutung  in  Anspruch  nehmen  zu  dürfen,  als  die, 
welche  dem  Hause  überhaupt  zukam. 

Ob  diese  namentlich  durch  Otto  vertretene  Auffassung  von 
2^  die  richtige  ist,  muß  sich  aus  dem  Zusammenhang  mit  dem 
Folgenden  ergeben,  das  durch  yccQ  mit  dem  Vorhergehenden  ver- 
knüpft ist:  [3,  3 f.]  DenngrößererWürde  ist  dieser  wert 
geachtet  als  Moses  in  gleichem  Maße,  wie  größere 
Ehre  als  das  Haus  dessen  Hersteller  hat.  Denn 
jedes  Haus  wird  von  jemandem  hergestellt;  der  aber 
alles  hergestellt  hat,  ist  Gott.  Nach  der  gewöhnlichen, 
schon  durch  Euthym.  vertretenen  Auffassung  bildet  v.  3  die  Be- 
gründung für  die  in  KatavoijaaTE  v.  1  enthaltene  Ermahnung; 
allein  diese  Verbindung  ist  nur  dann  möglich,  wenn  man  Ttiarbv 
ovta   sprachwidrig    als   adjektivische   Beifügung    zu   tov   Öltc.    xai 


")  Die  LA  Iv  To'}  olxqi  aixon  (ohne  ÖW)  wird  durch  P'"  B  sah  cop  ar  Amb. 
bezeujft  und  auch,  wie  oben  gezeigt,  durch  innere  Gründe  empfohlen;  wo- 
gegen if  öh{)  TO»  oXxii}  ainoxs  (nACDM  alle  Min  d  vulg  syr  '  u-  'arm  aeth 
EpTir.  u.  a.)  augenscheinlich  Korrektur  ist. 

"O)  Atioü  mußte,  auch  wenn  2''  von  Christus  handelte,  von  Gott  ver- 
standen werden,  vollends  aber,  wenn  2''  von  Moses  die  Kede  ist.  Von  einem 
Hanne  des  Moses  kann  ja  nicut  gesprochen  werden,  und  die  Beziehung  auf 
Gott  wird  durch  den  Anschluü  an  Num  12,  7  wie  auch  durch  Hb  3,  6  ver- 
bürgt; hierauf  weisen  auch  die  Parallelen  aus  dem  AT  u.  NT  cf  S.  67 
A  78). 
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ägx.  V.  1  betrachtet.  Ist  dagegen  die  Treue  Jesu  der  Gegenstand, 
dem  die  Leser  ihre  Aufmerksamkeit  zuwenden  sollen,  so  kann  die 
größere  "Würde  Jesu  gegenüber  der  des  Moses  nicht  zur  Begründung 
der  Ermahnung  v.  1  f.  dienen.  Bei  der  oben  dargelegten  Auf- 
fassung von  V.  1  f.  hat  indes  yaQ  seinen  passenden  Anknüpfungs- 
punkt an  2^.  Die  Aussage  3^  erläutert,  inwiefern  der  Vf  2^  Ge- 
wicht darauf  legen  kann,  daß  Moses  selbst  dem  Hause  Gottes  an- 
gehört. Der  nämlich,  um  welchen  es  dem  Vf  jetzt  vor  allem  zu 
tun  ist  ^^),  Christus,  steht  in  einem  anderen  Verhältnis  zum  Hause 
als  Moses.  Nur  dies,  nicht  die  Erhöhung  Christi  (2,  9),  kann  der 
Vf  im  Auge  haben,  wenn  er  von  der  höheren  "Würde  spricht,  mit 
welcher  Christus  bedacht  worden  ist  ^2).  Die  Stellung  Jesu  zur 
Gemeinde  ist  eine  andere,  als  die  des  Moses,  und  hierin  überragt 
er  diesen  in  dem  Maße,  als  der  Hersteller^')  eines  Hauses  dem 
Hause  selbst  an  Ehre  überlegen  ist  ^*).  Die  Aussage  in  3*»  kann 
nämlich  nur  dann  zum  Maßstabe  für  3^  dienen,  wenn  sie  einen 
allgemeinen  Satz  enthält,  der  wie  in  allen  anderen  Fällen,  so  aach 
in  dem  3^  genannten  Geltung  hat.  Der  Artikel  bei  olxog  und 
'AazaoxEvdaag  steht  dem  nicht  entgegen,  vielmehr  werden  die  beiden 
Begriffe  durch  den  Artikel  zueinander  in  Beziehung  gesetzt.  Der 
Erbauer  besitzt  einen  Vorrang  vor  dem  Hause,  das  er  herstellt. 
Soll  nun  dieser  allgemeine  Satz  als  Maßstab  ^^)  für  die  höhere 
"Würdestellung  Jesu  gegenüber  Moses  dienen,  so  muß  zunächst 
vorausgesetzt  sein,  daß  Moses,  wie  Num  12,  7  bezeugt,  dem  Hause 
zugehört  und  einen  Teil  desselben  ausmacht.    Fraglich  ist  dagegen, 


*')  OvTog  bezieht  sich  auf  die  Hauptperson  des  Abschnittes  v.  1  f.,  also 
auf  Jesus,  cf  10,  12.  Die  Einschiebung  des  Pron.  zwischen  7T/.eioros  u.  Ool/^s 
(n  A  B  C  D  P  Min  d)  steigert  den  auf  Tiksiovos  liegenden  Nachdruck.  Dagegen 
ist  Tilsi.  Sö^.  ovrog  (P'*  KLM  Min  vulg)  Vereinfachung  der  Wortstellung. 

^^)  In  ä^iovv  vereinigt  sich  mit  dem  Begriff  der  Wertschätzung  der 
der  Zuteilung  cf  10,  29;  1  Tm  5,  17  und  die  Belege  bei  Bleek  II  S.  894. 

*'*)  Karaayevd^sip  „erstellen",  ,, herrichten"  wird  von  der  völligen  Her- 
stellung eines  Gegenstandes  gebraucht,  welche  dessen  Ausstattung  mit  allem, 
was  notwendig  zu  ihm  gehört,  mit  einschließt  cf  9,  2.  6;  11,  7;  1  Pt  3,  20. 
Es  entspricht  indes  nicht  dem  Sprachgebrauch,  wenn  z.  B.  Bleek  II  S.  399 
zur  y.aiuay.evri  eines  Hauses  auch  Sklaven  rechnet.  Auf  ein  Gebäude  an- 
gewendet bedeutet  xaraay.evdZeiv  einfach  „errichten"  cf  Jos.  vita  65  (12) 
c.  Ap.  I  127  (18);  193  (22);  228  (26);  II  12  (2).  Nicht  selten  steht  das 
Wort  wie  4"^  vom  göttlichen  Schaffen  cf  Jes  40,  28;  45,  7;  Sap  9,  2;  11,  25 
13,  4;  Ba  3,  32;  4  Mkk  2,  21;  Philo  I  opif.  mund.  149  (52). 

**)  Der  Wechsel  von  Sö^a  3*  und  rifiij  S^  ist  schwerlich  von  Belang, 
denn  die  Behauptung,  Sö^a  lasse  sich  von  einem  Hause  nicht  aussagen,  ist 
unrichtig  cf  Hag  2,  9 ;  Esth  4, 17  (Zus.  Z.  32).  Der  Wechsel  wird  stilistische 
Gründe  haben  cf  5,  4  f. 

*^)  Zu  y.nü'  öaov  von  einem  Maßverhältnis  cfl,  4;  8,6;  10,25,  bes. 
Sap  13,  4;  Philo  II  plant.  68  (16). 
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ob  auch  vorausgesetzt  wird,  Christus  nehme  dem  Hause  Gottes 
gegenüber  die  Stellung  des  y.araO'KStdoas  ein.  Da  Moses  mit  dem 
Hause  Gottes  nicht  identisch  ist,  sondern  nur  auf  dessen  Seite 
gehört,  so  ließe  sich  denken,  der  Vf  setze  auch  Christus  nicht 
ohne  weiteres  mit  dem  Hersteller  des  Hauses  Gottes  gleich,  sondern 
wolle  ihn  bloß  auf  die  Seite  des  Erbauers  rücken,  so  daß  die 
Frage,  wer  dieser  selbst  sei,  zunächst  noch  offen  bliebe  und  erst 
in  4''  beantwortet  würde.  Allein  abgesehen  davon,  daß  diese  Aus- 
legung von  4''  sich  nicht  rechtfertigt,  müßte  doch  Christus  irgend- 
wie als  mitbeteiligt  bei  der  Herstellung  des  Hauses  Gottes  gedacht 
sein,  wenn  ihm  die  gleiche  Ehre  gegenüber  dem  Hause  zukommen 
soll  wie  dessen  Erbauer.  So  ist  es  jedenfalls  die  einfachere  An- 
nahme, wenn  man  voraussetzt,  der  Vf  habe  bei  dem  '/.araonevccoag 
3^  unmittelbar  Christus  im  Sinne.  Er  schreibt  dann  Christus  für 
die  Herstellung  der  Gemeinde  Gottes  eine  ähnliche  Bedeutung  zu 
wie  die,  welche  er  ihm  in  1,  2.  10 — 12  für  die  Herstellung  des 
"Weltganzen  beigelegt  hat.  Schon  in  der  Heilsgeschichte  des  AT 
ist  Christus  wirksam  gewesen.  Die  Gemeinde  Gottes,  die  zur  Zeit 
des  AB  in  der  Gestalt  des  israelitischen  Volkes  vorhanden  war, 
ist  ebenso  Christi  Werk  wie  die  ntl  Gemeinde,  weshalb  auch  schon 
Moses  die  Schmach  Christi  getragen  hat  cf  11,  26.  —  Es  ließe  sich 
freilich  einwenden,  dieses  Zurückgehen  von  dem  Hause  auf  den 
Erbauer  sei  eine  unberechtigte  Reflexion,  da  in  Num  12,  7  wohl 
vom  Hause  Gottes  und  seinen  Angehörigen,  nicht  aber  von  einem 
Hersteller  des  Hauses  die  Rede  ist.  Der  Vf  rechtfertigt  daher  4" 
sein  Verfahren  durch  eine  allgemeine  und  gerade  wegen  ihrer 
Selbstverständlichkeit  beweiskräftige  Erwägung.  Jedes  Haus  wird 
von  irgend  jemandem  hergestellt  und  entsteht  nicht  durch  sich  selbst. 
Das  gilt  von  dem  Haus  in  übertragenem  Sinne  d.  h.  von  der 
Gemeinde  geradeso  wie  von  einem  Gebäude.  So  dient  der  all- 
gemeine Satz  4"  zur  Rechtfertigung  des  anderen  ebenfalls  all- 
gemeinen Satzes  3^,  doch  so,  daß  dessen  beabsichtigte  Anwendung 
auf  Moses  und  Christus  dem  Vf  dabei  vorschwebt.  Ist  dort  bereits 
vorausgesetzt,  daß  Christus  der  Erbauer  des  Hauses  Gottes  sei,  so 
kann  4''  natürlich  nicht  besagen,  der  Hersteller  jenes  Hauses  sei 
Gott,  insofern  er  ja  alles  bereite.  Der  Schluß,  daß  Gott  als  der 
Schöpfer  aller  Dinge  auch  das  Haus  Gottes  hergestellt  haben  müsse, 
wäre  ohnehin  bedenklich,  da  4**  zeigt,  daß  der  Gedanke  an  eine 
von  der  göttlichen  verschiedene  Kausalität  dem  Vf  nicht  ferne 
liegt  und  also  der  Rückgriff  auf  die  letzte  Kausalität  das  eben 
Ausgesprochene  unklar  machen  müßte.  Auch  würde  man  statt  des 
Aorieta  xataaxtvdaag  eher  4"  entsprechend  das  Präsens  erwarten. 
Noch  weniger  kann  freilich  4**  eine  Aussago  über  Christus  ent- 
halten in  dem  Sinne,  daß  er  nicht  bloß  das  Haus  Gottes,  sondern 
alle    Dinge    hergestellt    habe    und    darum   göttlichen    Wesens    sein 
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müsse  ^^) ;  denn  der  Übergang  von  der  Herstellung  des  Hauses 
Gottes  zu  der  aller  Dinge  wäre  ganz  unveranlaßt,  und  das  Prädikat 
-d^eög  würde  dem  vlög  in  v.  6  nicht  bloß  vorgreifen,  sondern  es 
entwerten.  In  Wirklichkeit  leitet  4*^  von  4^*  zu  5  über.  Jedes 
Haus  hat  seinen  Erbauer,  aber  im  Grunde  ist  der,  welcher  nicht 
bloß  dieses  oder  jenes  Haus,  sondern  alles  und  jedes  ^')  hergestellt 
hat,  dessen  Kausalität  in  allem  und  durch  alles  sich  betätigt, 
niemand  anders  als  Gott.  So  wird  es  von  dem  Verhältnis  zu 
ihm  abhängen,  welche  Ehre  man  besitzt.  Ist  also  in  v.  3  und  4* 
die  Stellung  zur  Gemeinde  der  Maßstab  für  die  Ehre,  so  leitet  4** 
zu  einer  Betrachtung  über,  welche  die  Stellung  zu  Gott  als  das 
Maßgebende  ins  Auge  faßt.  Daß  bei  diesem  Verständnis  das  voran- 
gestellte Prädikat  6  ■/.axao-AEväaag  den  Artikel  besitzt,  das  nach- 
gestellte Subjekt  d-Eog  ihn  dagegen  entbehrt,  gibt  nicht  zu  Bedenken 
Anlaß.  Das  Prädikat  mußte ,  um  den  Übergang  von  der  Her- 
stellung eines  einzelnen  Gegenstandes  zu  der  aller  Dinge  zu  ver- 
mitteln, notwendig  vorausgeschickt  werden  und  konnte  dann  des 
Art.  um  so  weniger  ermangeln,  als  nur  der  Eine,  nämlich  Gott,  als 
der  schlechthinige  Urheber  aller  Dinge  in  Betracht  kommen  konnte  ; 
umgekehrt  kann  S'Bog  auch  als  Subj.  ohne  Art.  stehen,  weil  es 
als  Bezeichnung  eines  einzigen  Wesens  nicht  selten  die  Geltung 
eines  Eigennamens  erhält  **). 

Ist  es  demnach  Gott,  der  alles  hergestellt  hat,  so  bemißt  sich 
die  Würde  der  Organe  des  göttlichen  Heilswillens  nach  ihrer 
größeren  oder  geringeren  Zugehörigkeit  zu  Gott.  Das  ist  der 
Gedanke,  den  der  Vf  nun  ausführt:  [3,  6 f.]  Und  (so  ist)  Moses 
treu  in  seinem  ganzen  Hause  als  ein  Diener,  um  zu 
bezeugen,  was  geredet  werden  sollte;  Christus  aber 
(ist  treu)  als  Sohn  über  sein  Haus,  und  sein  Haus  sind 
wir,  wenn  wir  die  Zuversicht  und  den  Ruhm  der 
Hoffnung  festhalten.  Indem  der  Vf  den  Gedanken  von  v.  2 
wieder  aufnimmt,  reproduziert  er  diesmal  den  Wortlaut  der  LXX 
vollständig,    also    mit  Einschluß    des  bXii).     Moses    ist  ^*)    treu  wie 


»«)  So  Thdrt,  Cyr.  (Gramer  VII  S.  170),  Oekum.,  Theophyl.,  wohl  auch 
Euthym. ;  dagegen  noch  nicht  Ephr.,  Chrys. 

*^)  Tläma  „alle  Dinge"  (P"  nABCD  u.  a.)  verdient  den  Vorzug  vor 
xäTiäpTa  „das  AU"  (LP Min).  Letzteres  ist  Korrektur  nach  Parallelen  wie 
1,3;  2,10. 

**)  Obwohl  die  Setzung  und  Weglassung  des  Art.  bei  d-eös  meistens 
durch  den  Gedanken  bestimmt  ist,  wird  doch  oft  der  Art.  ohne  sachlichen 
Grund  weggelassen  und  zwar  nicht  nur  in  den  abhängigen  Kasus,  sondern 
auch  im  Nom.  cf  Rm  8,  33;  II  Kr  5,  19;  I  Th  2,  5;  (Lc  20,  38?),  cf  Winer- 
Schmiedel  §  19,  13  d;  Blaß  §  46,  6.  Es  führt  zu  Künstlichkeiten,  wenn 
man  mit  B.  Weiß  (St.  Kr.  1911  S.  326  f.)  an  allen  derartigen  Stellen  die 
Weglassung  des  Art.  aus  der  Betonung  des  göttlichen  Wesens  erklärt. 

®'*)  Man  kann  zweifeln,  ob  zu  maioi  als  Verbum  ^v  (vulg)  oder  iaiiv 
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Christus  und  zwar  in  der  Erfüllung  einer  umfassenden  Aufgabe 
an  der  Gemeinde  Gottes;  aber  er  ist  das,  wie  Num  12,  7 f.  ange- 
deutet wird,  in  der  Stellung  eines  Dieners,  der  mit  einer  bestimmten 
Funktion  betraut  ist  ^^).  Die  dienstliche  Stellung  des  Moses 
charakterisiert  der  Yf  mit  den  Worten  sig  (.laqrvQiOV  rCbv  laXridrj- 
aonivuov,  indem  er  auf  Num  12,  8  azöua  xaia  OTOf-ia  lalr]Oio 
avrci)  anspielt  cf  auch  Num  12,  2;  Hb  12,  25;  AG  7,  38.  Moses 
mußte  stets  bereit  sein,  das,  was  Gott  zu  ihm  reden  wollte,  zu 
vernehmen,  und  seine  Treue  hatte  sich  darin  zu  bewähren,  daß  er 
das  göttliche  Wort  mit  der  Autorität  des  Zeugen,  der  vom  Selbst- 
vernommenem berichten  kann,  dem  israelitischen  Volk  übermittelte^^). 
An  sich  betrachtet  war  das  eine  ihn  auszeichnende  und  über  andere 
Gottesknechte  emporhebende  Berufsstellung.  Gleichwohl  überragt 
ihn  Christus  in  einzigartiger  Weise.  Nicht  ohne  Absicht  setzt  der 
Vf  V.  6  XQiGTÖg  für  'Ir^oovg  v.  1  ein.  Zwar  ist  XQiorög  ohne 
Artikel  bereits  zum  Eigennamen  geworden  (cf  9,  11.  24),  aber 
auch  so  klingt  darin  die  Würde  dessen  an,  der  als  der  messianische 
König  Ziel  der  ganzen  Geschichte  und  Heilsverheißung  des  AB 
ist.  Er  befindet  sich  Gott  gegenüber  nicht  in  der  Stellung  eines 
durch  den  Willen  des  Herrn  mit  einer  begrenzten  Vollmacht  aus- 
gestatteten Dieners,  sondern  steht  als  Sohn  zu  Gott  im  Verhältnis 
der  Wesensgemeinschaft  (cf  1,  3)  und  hat  eben  darum  auch  eine 
ganz  andere  Stellung  zur  Gemeinde  Gottes.  Er  steht  nicht  in 
dem  Hause  Gottes  als  dessen  Verwalter,  sondern  über  dem  Hause 

zu  ergänzen  ist.  Da  es  sich  um  einen  der  Vergangenheit  angehörigen  Tat- 
bestand handelt,  scheint  ersteres  näher  zu  liegen;  allein  der  Vf  will  fest- 
stellen, wie  das  in  der  Schrift  bezeugte  Urteil  Gottes  lautet,  und  dies  ent- 
scheidet für  ioxiv.  Vollends  v.  6  ist  eine  andere  Ergänzung  unmöglich, 
denn  obwohl  der  Vf  zunächst  den  geschichtlichen,  nicht  den  erhöhten 
Christus  im  Auge  hat,  will  er  dessen  sich  gleichbleibendes  sittliches  Ver- 
halten charakterisieren  cf  v.  2. 

•*')  Außer  Num  12,  7  f.  heißt  Moses  auch  sonst  häufig  im  AT  Os^d- 
Ttcov  cf  Ex  4.  10;  14,  31 ;  Num  11,  11 ;  Deut  3,  24;  Jos  1,  2;  8,  31.  33  (LXX 
9^  4.  6);  1  ehr  16,  40;  Sap  10,  16.  Im  Unterschied  von  dofdoe  „Sklave",  der 
gich  im  Stande  der  Unfreiheit  befindet,  ist  x%odmov  der  „Diener",  der  in- 
folge eigenen  Erbietens  oder  im  Auftrag  eines  Vorgesetzten  eine  Dienst- 
leistung übt.  Midr.  Tehill.  zu  Ps  2,  12  (Wünsche  I,  29)  liest  aus  Num 
12,  7  heraus,  Moses  sei  der  Hanssohn! 

•')  Erst  bei  mittelalterlichen  Exegeten  z.  B.  Thom.  Aqu.  begegnet 
die  Auslegung,  nach  der  eh  fia^r.  r.  knkriO.  bedeuten  soll:  zum  Zeugnis  für 
das,  was  durch  Christus  und  die  Apostel  geredet  werden  sollte.  Die  sach- 
liche Möglichkeit  dieser  Auffassung  ist  nicht  zu  bestreiten  cf  Jo  5,  46 f.; 
Rm  8,  21 ;  allein  das  Fehlen  jedes  direkten  Hinweises  auf  die  ntl  Zeit  be- 
fremdet, und  es  kann  auffallen,  daß  Moses  nur  als  Zeuge  für  das  Wort, 
nicht  für  die  Person  Christi  gedacht  wäre.  Überdies  scheint  das,  wns  durch 
ein  Zeugnis  beglaubigt  werden  soll,  im  Dativ  (cf  Sir  36,  20),  nicht  im  Gen. 
eingeführt  zu  werden,  während  letzterer,  wo  er  nicht  Gen.  subj.  (wie  z.  B. 
1  Kr  2,  1 ;  2  Kr  1,  12;  2  Th  1,  10)  ist,  stets  das  Objekt  des  Zeugnisses  oder 
der  Kundmachung  beifügt  cf  1  Kr  1,  6;  2  Tm  1,  8;  1  Sam  18, 11 ;  Sap  10,  7. 
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als  dessen  Herr ,  sofern  er  an  allem  teilhat ,  was  Gottes  ist  ^-). 
Dieses  Haus  Gottes  '^)  ist,  wie  der  Vf  fortfährt,  die  ntl  Gemeinde, 
die  nunmehr  als  Gottes  Volk  an  die  Stelle  Israels  (cf  v.  2  u.  5) 
getreten  ist.  Ihr  sind  die  Leser  nicht  durch  ihre  jüdische  Geburt, 
sondern  durch  die  himmlische  Berufung  Gottes  (v.  1)  einverleibt 
worden.  Darum  ist  ihre  Zugehörigkeit  zum  Hause  Gottes  keine 
unbedingte,  sondern  daran  geknüpft  ^*),  daß  sie  an  dem  festhalten, 
was  zu  den  wesentlichen  Lebensäußerungen  des  mit  der  Berufung 
gesetzten  Heilsstandes  gehört.  Wenn  der  Vf  als  solche  TrjV  Tiaq- 
gr^oiav  und  xo  y.avxriua  rf^g  ikTtiöog  nennt,  so  deutet  er  damit  an, 
daß  die  Leser  infolge  ihrer  äußeren  und  inneren  Lage  in  Gefahr 
stehen,  die  volle  und  freudige  "Wertschätzung  dessen,  was  sie  in 
der  Gemeinschaft  Christi  erlangt  haben,  zu  verlieren.  Da  jTaqqr^oia 
im  NT  nie  einen  Genitiv  der  Zugehörigkeit  bei  sich  hat,  wird 
rf^g  IKtc.  nur  mit  y.av%ri(.ia  zu  verbinden  sein ,  und  wegen  des 
Parallelismus  mit  nagg.  kann  xavx-  nicht  den  Gegenstand,  sondern 
wie  1  Kr  5,  6;  2  Kr  5,  12;  9,  3;  Phl  1,  26  nur  den  Akt  des 
Rühmens  bezeichnen.  Durch  den  Anschluß  an  Christus  haben  die 
Gläubigen  eine  getroste  Zuversicht  zu  Gott  (4,  16)  und  zu  der 
Erfüllung   seines  Verheißungswortes  (10,  35) "''),    damit    aber    auch 


'*)  Da  die  Absicht  des  Vf  in  v.  6  dahin  geht,  die  Überordnnng  Christi 
über  das  Haus  Gottes,  die  sich  ans  der  Sobnesstellung  ergibt,  nach- 
drücklich hervorzuheben,  so  ist  inl  töv  olyov  ui>Tov  mit  cbg  vidi  zu  verbinden, 
was  ohnehin  auch  durch  die  Parallele  10,  21  empfohlen  wird.  Betrachtet 
man  stiI  t.  oly.  airov  in  Analogie  mit  v.  5  als  adverbiale  Näherbestimmung 
von  Ttiaiöf,  so  wird  der  Ton  so  sehr  auf  ma-ioi  abgelenkt,  daß  die  vom  Vf 
beabsichtigte  starke  Unterscheidung  der  Praepos.  darüber  zurücktritt  cf 
Mt  25,  21.  23  mit  Lc  19,  17. 

**)  Daß  mit  oiyoi  v.  5  nur  Gottes  Haus  gemeint  sein  kann  und  niiov 
also  auf  deöi  ^^  zurückweist,  wird  so  viel  wie  allgemein  anerkannt.  Da- 
gegen gehen  v.  6  schon  bei  den  Lateinern  die  Auffassungen  auseinander, 
indem  die  einen  (d  Lucif.  Hier.:  eiua]  an  Gottes,  die  anderen  (Amb.  vulg. : 
sua)  an  Christi  Haus  denken.  Zweifellos  ist  die  erste  Auffassung  die  rich- 
tige. Für  sie  spricht  nicht  nur  der  Parallelismus  mit  v.  5,  sondern  auch 
die  Erwägung,  daß  der  Sohn  in  seinem  eigenen  Hause  nicht  mehr  Sohn, 
sondern  Hausherr  ist.  Überhaupt  ist  im  NT  immer  nur  von  Gottes,  nie 
von  Christi  Haus  die  Kede.  Demgemäß  kann  sich  auch  das  Eelativ  ov  nur 
auf  das  unmittelbar  vorhergehende  aHov,  nicht  aber  auf  vlö^  beziehen.  Die 
Variante  8s-  oiy.os  (DM  6.  B7**d  vulg  Lucif.  Amb.  Prise.)  scheint  abend- 
ländischer Herkunft  zu  sein  und  erklärt  sich  wohl  daraus,  daß  man  den 
Art.  bei  o'ims  vermißte.  Man  suchte  dem  Übelstand  durch  die  Umwandlung 
des  ov  in  öi  abzuhelfen.  In  Wirklichkeit  ist  der  Art.  gar  nicht  nötig,  ja 
er  durfte  überhaupt  nicht  gesetzt  werden,  wenn  nicht  der  Schein  entstehen 
sollte,  nach  des  Vf  Meinung  bestehe  das  Haus  Gottes  nur  aus  ihm  und  den 
Lesern. 

»*)  Die  LA  edvTtso  (ACKL  Min  Lucif.)  statt  Uv  (P»»mBDMP  17  d 
vulg  Amb.)  beruht  auf  Eintragung  aus  3,  14. 

»5)  Wie  im  NT  nimmt  auch  bei  Philo  die  Ttno^r^aia  als  Wirkung  und 
Kennzeichen  des  Glaubens  eine   bedeutsame  Stelle  ein  cf  III  q.  rer.  div 
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eine  ihres  Inhalts  und  ihrer  Zuverlässigkeit  sich  freudig  bewußte 
Hoffnung  auf  die  mit  der  Parusie  Christi  eintretende  Heilsvollendung 
erlangt.  "Wenn  jetzt  Mutlosigkeit  an  die  Stelle  der  Zuversicht 
und  ängstliche  Verzagtheit  an  die  Stelle  der  freudigen  Hoffnung  zu 
treten  droht,  so  zeugt  das  von  einer  Erschlaffung  ihrer  Verbindung 
mit  Christus,  welche  ihre  Zugehörigkeit  zum  Hause  Gottes  in  Frage 
stellen  kann.  Mit  dem  Hünweis  auf  die  unerläßlichen  Bedingungen 
des  Christenstandes  wendet  sich  der  Vf  wieder  der  Ermahnung  zu, 
von  welcher  er  v.  1  f.  ausgegangen  ist,  und  es  entspricht  der  bei- 
nahe thematischen  Stellung,  welche  6*^  den  zahlreichen  ähnlichen 
Ermahnungen  des  Briefes  (cf  z.  B.  6,  11.  18;  10,  23)  gegenüber 
einnimmt,  wenn  zunächst  nur  die  unveräußerliche  Grundstimmung 
des  Christenlebens  mit  einigen  markanten  Worten  gekennzeichnet 
wird.  Die  in  den  wichtigsten  Zeugen  fehlenden  und  grammatisch 
nicht  ohne  Schwierigkeit  dem  Satzbau  einzufügenden  Worte  {.isxQi- 
tikovg  ßeßaiav  erweisen  sich  somit  als  eine  dem  Zusammenhang 
nicht  völlig  angemessene  Glosse  ^^). 


4.  Warnung,    die    in   Aussicht    stehende    Gottesruhe 

nicht    zu    verscherzen    nach    Art    der    Zeitgenossen 

Mosis  3,  7—4,  13. 

Da  die  v.  1  f.  begonnene  Mahnung  durch  die  Vergleichung 
zwischen  Moses  und  Jesus  v.  3  ff.  zurückgedrängt  worden  ist,  hat 
der  Vf  6''  wieder  zu  ihr  hinübergelenkt  und  läßt  sie  nun  in  dem 
folgenden  Abschnitt  3,  7 — 4,  13  aufs  nachdrücklichste  zur  Geltung 
kommen.  Er  tut  das  so,  daß  er  sie  an  ein  Wort  des  AT  anknüpft 
und  dieses  in  der  Art  einer  Homilie  verwertet.  Die  Wahl  von 
Ps  95,  7 — 11  war  ihm  dadurch  nahegelegt,  daß  dieses  Schriftwort 
an  den  Zeitgenossen  Mosis  ein  gleiches  Verhalten  rügt,  wie  das, 
vor  dem  der  Vf  die  Leser  seines  Briefes  warnen  will.  Es  ist  die 
d.7iio%La,  das  AViderspiel  der  an  Moses  und  Jesus  hervorgehobenen 
nioTig.     Der  Anschluß  an  die  Psalmstelle  bringt  es  mit  sich,  daß 


her.  5  f.  U,  21.  27.  29  (1  f.  4—6)  —  siehe  Schlatter,  Der  Glaube  im  NT»  S,  76  f. 
—  auch  Jog.  ant.  V  38  (1,  13). 

•*)  Die  Worte  /<«z(>*  riXavt  ßeßaiav  sind  zwar  stark  bezeugt  (n  A  C  D  M  etc. 
alle  Versa.),  fehlen  aber  in  den  ältesten  und  besten  Zeugen  (p'^B  1739 
aethro  Luoif.  Amb.).  Sie  sind  offenbar  aus  3,  14  interpoliertj  wie  sich  schon 
daran  zeigt,  daU  das  Adj.  ß8,iaint>  sich  im  Qenus  nicht,  wie  zu  erwarten 
wäre  (cf9,  9;  Blaß  §  81,  5),  nach  dem  zunächst  stehenden  Subat.  xavx';/«*, 
sondern  nach  dem  entfernteren  Ttnoo^inuf  richten  würde.  Dagegen  ent- 
•pricht  8,  14  ßaß.  dur  naoi  dem  Zusammenhang.  Wie  nahe  eine  Eintrugung 
•US  8,  14  lag,  zeigt  Hier.  (ep.  XVIII  ad  Damas.),  welcher  als  unmittelbare 
Fortsetzung  von  ö  und  6*  folgen  lilOt:  «t  tarnen  principium  aubstantiae 
ihn  uique  ad  finetn  firtnum  teneamua. 
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als  Gegenstand  des  Unglaubens  weniger  die  der  Vergangenheit 
angehörigen  als  die  in  der  Zukunft  zu  erwartenden  Heilstaten 
Gottes  erscheinen ;  aber  es  liegt  in  der  Natur  der  Sache,  daß  der 
Zweifel  an  der  Person  und  dem  "Werke  Christi  den  Lesern  auch 
die  durch  ihn  zu  erwartende  Heilsvollendung  zweifelhaft  machen 
mußte.  Das  eine  war  mit  dem  anderen  gegeben,  und  die  mit  dem 
Bekenntnis  zu  Christus  verknüpften  Leiden  der  Gegenwart  trugen 
mit  dazu  bei,  die  Hoffnung  auf  die  Zukunft  ermatten  zu  lassen. 
Der  Vf  kehrt  zunächst  3,  7 — 19  die  in  dem  Psalmwort 
liegende  Drohung  hervor,  um  die  Leser  von  einem  der  Wüsten- 
generation  analogen  Verhalten  abzuschrecken;  sodann  zeigt 
er  4,  1 — 10  die  darin  enthaltene  Verheißung  auf,  um  ihren 
Eifer  anzuspornen,  und  weist  endlich  in  einem  Schlußwort 
4,  11  —  13  auf  die  wirksame  Macht  des  göttlichen  Wortes  hin. 
Über  die  in  3,  7  ff.  vorauszusetzende  Konstruktion  kann  man 
verschiedener  Meinung  sein ;  bedenkt  man  aber,  daß  der  so  korrekt 
schreibende  Vf  sich  nirgends  im  Briefe  ein  Anakoluth  hat  zu- 
schulden kommen  lassen,  und  daß  er  auch  Asyndeta  möglichst  ver- 
meidet, so  wird  man  v.  12  ff.  als  Fortsetzung  des  mit  öw  v.  7'  be- 
gonnenen Satzes  zu  betrachten  haben,  wobei  dann  das  Citat  7^ — 11 
die  Stellung  einer  Parenthese  erhält.  Allerdings  leidet  der  so  ver- 
standene Satzbau  an  einer  gewissen  Schwerfälligkeit,  aber  das  war 
nicht  zu  umgehen,  wenn  der  Vf  das  ihm  in  fester  Prägung  vor- 
liegende Citat  im  Wortlaut  mitteilen  wollte"),  und  die  Stilisierung 
hat,  sowohl  was  die  Parenthese  als  die  nach  derselben  erfolgende 
korrekte  Durchführung  des  Satzgefüges  betrifft,  an  7,  20 — 22  und 
12,  18 — 24  gewisse  Analogien.  Der  zuerst  durch  Schlichting  ver- 
tretenen Annahme,  der  Vf  habe  sich  die  Schriftstelle  so  angeeignet, 
daß  er  seine  eigenen  Gedanken  mit  ihren  "Worten  zum  Ausdruck 
bringe  (wonach  die  Fortsetzung  zu  öiö  7*  in  fn]  ayö.rjQvvr^te  v.  8  zu 
suchen  wäre),  steht  die  Tatsache  entgegen,  daß  das  Psalmwort  in 
3,  15 — 19  förmlich  kommentiert,  in  4,  3  wie  andere  Sprüche  des 
AT  als  Gottes  "Wort  citiert  und  4,  7  auf  David  als  seinen  mensch- 
lichen Urheber  zurückgeführt  wird '^).  Demnach  ist  [3,7  — 14]  als 
zusammenhängende    Periode    zu    betrachten:     Darum,    wie    der 


'^'j  Die  Schwerfälligkeit  der  Konstruktion  3,  7 — 14  würde  weniger  zu 
Bedenken  Anlaß  geben,  wenn  man  annehmen  dürfte,  der  Vf  habe  bei  der 
Konzeption  des  Abschnitts  die  Schriftstelle  Ps  95,  7 — 11  bloß  angedeutet, 
um  sie  erst  nachträglich  in  ihrem  Wortlaute  auszuschreiben.  In  diesem 
Falle  wäre  sogar  möglich,  daß  die  durch  die  Einschaltung  des  ötö  v.  10 
veranlaßte  Differenz  bezüglich  der  Verbindung  von  rsaaepdy.orra  Itj;  mit 
dem  Vorhergehenden  (v.  9)  oder  dem  Nachfolgenden  (v.  17)  auf  die  Be- 
nutzung verschiedener  LXX-Hss  zurückginge  (cf  S.  79  A  8). 

**)  Die  Annahme,  der  Vf  habe  die  Worte  des  95.  Ps  sich  selbst  an- 
geeignet, hat  Zahn  Einl.  II*  §  46  S.  131  f.  146  mit  der  geistvoll  durch- 
geführten Hypothese  verbunden,  der  Vf  denke  bei  Trareosi  ijuän>  v.  8  direkt 
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heilige  Geist  spricht:  „Heute,  wenn  ihr  seine 
Stimme  höret,  verhärtet  eure  Herzen  nicht  wie  bei 
der  Erbitterung  am  Tage  der  Versuchung  in  der 
Wüste,  wo  eure  Väter  Versuchung  übten  durch  Er- 
probung und  meine  "Werke  schauten  40  Jahre  lang. 
Darum  empfand  ich  Ekel  an  diesem  Geschlecht  und 
sprach:  Immer  irren  sie  mit  dem  Herzen!  Sie  aber 
erkannten  meine  "W ege  nicht,  so  daß  ich  schwur  in 
meinem  Zorne:  sie  sollen  nicht  zu  meiner  Ruhe  ein- 
gehen", so  sehet  zu,  Brüder,  daß  nicht  in  einem 
von  euch  ein  böses  Herz  des  Unglaubens  sich  be- 
finde im  Abfall  vom  lebendigen  Gott;  sondern 
sprechet  euch  selbst  zu  jeden  Tag,  solange  das 
„Heute"  genannt  wird,  damit  nicht  einer  von  euch 
verhärtet  werde  durch  Betrug  derSünde.  Denn  wir 
sind  Genossen  des  Christus,  wenn  anders  wir  den  An- 
fang der  Zuversicht  bis  zum  Ende  unerschütterlich 
festhalten.  Daß  die  angenommene  Konstruktion  wirklich  die 
vom  Vf  beabsichtigte  ist,  wird  dadurch  bestätigt,  daß  die  Ermahnung 
V.  12 ff.  in  V.  14  zu  ihrem  Ausgangspunkt  v.  6  zurückkehrt;  nur  so 
wird  auch  der  Zusammenhang  zwischen  v.   6   und  dem  Folgenden 


an  die  mit  den  Lesern  teilweise  noch  gleichzeitige,  hauptsächlich  aber 
ihnen  vorangegangene  Generation  des  jüdischen  Volkes,  welche  während 
40  Jahren  die  durch  Jesus  und  die  Apostel  vollzogenen  Wundertaten 
Gottes  schaute,  sich  aber  im  Unglauben  verhärtete  und  dadurch  die  Kata- 
strophe des  Jahres  70  auf  sich  herabbeschwor.  Aus  dieser  ungewöhnlich 
freien  Verwendung  des  Schriftwortes  erklären  sich  nach  Zahn  aucli  die  Ab- 
weichungen vom  Wortlaute  der  LXX  (Einschaltung  des  (^«o  v.  10,  Ersetzung 
von  yeveq  ixBivrj  durch  yev.  ravrr]  v.  10).  Allein  diese  Textänderungeu  sind 
zu  unsicher,  um  einen  Stützpunkt  für  allegorische  Deutung  zu  bieten,  und 
lassen  sich  auch  anders  verstehen.  Gegen  die  ganze  Annahme  sprechen 
folgende  Gründe:  Erstens  müßte  der  Vf,  um  das  Verständnis  seiner  Mei- 
nung zu  sichern,  den  Wortlaut  der  Psalmstelle  einer  viel  durchgreifenderen 
Umgestaltung  unterzogen  haben.  Die  Erinnerung  an  Ex  17,  7  (v.  8),  die 
Bezeichnung  der  „Wüste"  als  des  Schauplatzes  (v.  8),  die  Erwähnung  des 

föttlichen  Eidschwurs  (v.  11),  für  den  in  der  Geschichte  von  30— 70  n.  Chr. 
ein  Raum  wäre,  ja  selbst  die  Benennung  des  künftigen  Heils  als  „Ein- 
gang in  die  Ruhe  Gottes"  (v.  11)  halten  Gedanken  und  Empfindung  des 
Lesers  durchaus  bei  den  Erlebnissen  der  Wüstengeneration  fest  und  lassen 
an  eine  hinter  den  Bibelworten  Hegende  andere  Meinung  des  Vf  nicht 
denken.  Zweitens  gibt  der  Vf  auch  bei  der  nachfolgenden  Auslegung 
und  Anwendung  der  Psalmstelle  nirgends  die  Absicht  einer  allogorlBchen 
Deutung  zu  erkennen,  sondern  behält  auch  hier  auaschlielilich  die  geschicht- 
liche Lage  der  Wüstengeneration  in  ihrer  Bedeutsamkeit  für  die  Gegenwart 
im  Auge  cf  3,  16 — 19;  4,  If.  mit  4,  (5,  insbesondere  die  Erwähnung  Josuns 
und  Davids  4,  7 f.  Drittens  werden  in  3,  12—4,  11  die  Leser  nirgends 
ihren  ungläubigen  Zeitgenossen  gegenübergestellt,  sondern  immer  nur  dazu 
ermahnt,  Hich  an  dem  Wamungsbild  ihrer  längst  verstorbenen  Väter  (cf 
8,  8.  10  f.  mit  V.  17)  ein  abschreckendes  Beispiel  zu  nehmen. 
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völlig  durchsichtig.  Weil  die  Leser  sich  bloß  dann  der  Zugehörigkeit 
zu  Gottes  Haus  getrösten  dürfen,  wenn  sie  die  Zuversicht  und  den 
Ruhm  der  Hoffnung  festhalten  (v.  6),  darum  sollen  sie  sich  davor 
hüten,  den  Unglauben  in  ihrer  Mitte  aufkeimen  zu  lassen,  und  sich 
durch  gegenseitigen  Zuspruch  beständig  aufmuntern,  um  der  drohen- 
den Verhärtung  zu  entgehen.  Das  sollen  sie  tun  gemäß  einem 
Schriftwort,  welches  der  Vf  4,  3  und  7  als  Gottes  Wort  anführt, 
hier  aber  als  Ausspruch  des  heiligen  Geistes  bezeichnet,  wie  ja  auch 
sonst  (cf  9,  8;  10,  15;  Mc  12,  36;  AG  1,  18;  28,  25;  2  Pt  1,  21) 
der  heilige  Geist  als  Organ  der  Mitteilung  Gottes  an  die  biblischen 
Schriftsteller  erscheint  '*'*). 

Der  95.  Psalm,  der  wohl  für  einen  bestimmten  Anlaß  gedichtet  ist, 
läuft  7^  in  den  prophetischen  Mahnruf  aus:  „Daß  ihr  doch  heute 
auf  meine  Stimme  hören  möchtet!",  worauf  dann  v.  8 — 11  die  so 
angekündigte  Gottesstimme  in  1.  Person  sich  warnend  vernehmen 
läßt.  Von  einem  messianischen  Verständnis  des  Psalms  in  der 
jüdischen  Theologie  finden  sich  erst  aus  späterer  Zeit  unsichere 
Spuren  ^"'^).  In  der  griechischen  Übersetzung  hat  der  2.  Teil  des 
Psalms  dadurch  einen  etwas  veränderten  Sinn  erhalten,  daß  7''  nicht 
als  Ausruf,  sondern  als  Bedingungsvordersatz  wiedergegeben  wurde  ^). 
Es  wird  also  vorausgesetzt,  daß  Gott  an  einem  „Heute"  d.  h.  zu  einer 
günstigen  Zeit  von  bestimmter  Begrenzung  Gelegenheit  bieten  werde, 
seine  Stimme  zu  hören  ^).  Für  diese  Zeit  wird  die  Ermahnung 
erteilt,  das  Herz  nicht  zu  verhärten,  also  den  zu  erwartenden  Ein- 
druck des  göttlichen  Wortes  nicht  durch  ungläubige  und  eigen- 
willige Ablehnung   unwirksam    zu   machen  (cf  2  Chron.  30,  8).     Es 


**)  Die  Vermutung,  der  Vf  habe  das  Citat  auf  den  heiligen  Geist  zu- 
rückgeführt, weil  7''  von  Gott  in  der  3.  Pers.  geredet  werde,  hat  4,  7  gegen 
sich.  Eher  ließe  sich  annehmen,  der  gewählte  Ausdruck  erkläre  sich  daraus, 
daß  der  Vf  v.  7  als  ein  im  Blick  auf  die  messianische  Zeit  gesprochenes 
Weissagungswort  ansehe. 

'°")  „Nach  Kimchi  sollen  alle  Lieder  in  dieser  Gegend  (Ps  93 — 101) 
sich  auf  die  messianischen  Zeiten  beziehen".  Bleek  II  S.  422. 

1)  Daß  idt>  bei  der  LXX  zuweilen  auch  einen  Wunschsatz  einleite, 
scheint  mir  durch  Ps  139,  19  nicht  bewiesen  zu  sein.  Der  Vf  des  Hb  hat 
jedenfalls  7''  als  Bedingungssatz  verstanden.  Das  ergibt  sich  mit  Not- 
wendigkeit aus  der  Abgrenzung  des  Citats  3,  15;  4,  7. 

ä)  llxoi'siv  rivög  ist  ebensowohl  ein  bloß  sinnliches  Wahrnehmen  Mc 
6,  20;  14,  58.  64;  AG  6,  11.  14;  9,  7;  11,  7;  22,  7  als  ein  Hören  mit  irgend- 
welcher Willensbeteiligung  vom  einfachen  „Anhören'-  Mc  7,  14;  Lc2,  46; 
AG  22,  22;  26,3  bis  zum  willigen  „Gehorchen"  Mc  6,  11;  9,  7  ;  Lc  16,  29.  31; 
AG  3,  22;  4,  19.  Über  die  Bedeutung  entscheidet  jeweilen  der  Zusammen- 
hang. Hb  3,  7.  15;  4,  7  wäre  die  dem  hebr.  ":j  yü'jf  entsprechende  Über- 
setzung „gehorchen"  nur  anwendbar,  wenn  iäv  xtL  als  Wunschsatz  zu  ver- 
stehen wäre.  Da  dies  nicht  möglich  ist,  muß  dxoveiv  wie  12,  19  „hören" 
bedeuten. 
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kann  vorläufig  unentschieden  bleiben  ^),  ob  der  Vf  des  Briefes  in 
dem  durch  den  Psalmdichter  proklamierten  „Heute"  eine  Gnadenzeit 
erblickt ,  die  schon  mit  der  Kundgebung  des  Psalmwortes  ihren 
Anfang  nimmt,  oder  ob  er  darin  eine  Weissagung  auf  die  mit  der 
Erscheinung  Christi  beginnende  Heilszeit  sieht.  Jedenfalls  soll  das 
Psalmwort  von  den  Lesern  des  Briefes  auf  ihre  eigene  Lage  be- 
zogen und  in  der  Weise  befolgt  werden,  daß  sie  der  durch  Christus 
und  dessen  Apostel  an  sie  ergehenden  und  wegen  der  einzigartigen 
Erhabenheit  des  göttlichen  Boten  besonders  dringlichen  Gottes- 
stimme (1,  1  f. ;  2,3)  das  Herz  nicht  verschließen,  sondern  die  Heils- 
zeit sich  deren  Bestimmung  gemäß  zunutze  machen  (3,  13;  4,  7). 
Ein  abschreckendes  Beispiel  der  Herzensverhärtung  liefert  das  Ver- 
halten der  Israeliten  während  des  Wüstenzuges.  Schon  gleich  zu 
Beginn  desselben  zeigte  sich  ihre  widerspenstige  Gesinnung,  als 
sie  infolge  von  Wassermangel  bei  ßaphidim  Gottes  Güte  und  Macht 
auf  die  Probe  stellten,  indem  sie  ungläubig  und  trotzig  seine  Hilfe 
forderten  Ex.  17,  1 — 7  *).    Aber  auch  während  der  ganzen  übrigen 

»)  Cf  hierüber  die  Erklärung  von  4,  7  S.  104  f. 

*)  Die  Namen  hed  und  n;^-]D  Ps  95,  8  begegnen  im  AT  nur  noch  Ex 
17,  7   in   dieser  Verbindung;   da   aber   Deut  33,  8   noo  und  nana  'o   an- 
scheinend identifiziert  werden,  so  lälit  sich  nicht  entsclieiden,  ob  ^def  Dichter 
des  95.  Ps  zwischen  der  Begebenheit  von  nano  bei  Raphidim  im   1.  Jahr 
des  Wüstenzugs  Ex  17,  1—7  und  der  von  nanc  >a  bei  Kades  Num  20, 1 — 13 
am  Ende  der  Wanderung  unterschieden  hat  cf  Ps78,  löf.    Doch  scheint 
sich  aus  Ps  95,  10  f.  zu  ergeben,  daß  der  Psalmist   ein  Ereignis  aus  der 
Anfangszeit  der  Wüstenwanderung  im  Auge   hat.    In  der  LXX  ist  die 
Situation  noch  undeutlicher:  nantj  >ä  wird  bei  ihr  Nam  20.  13;  27,  14;  Deut 
82,51;  33,8;   Ps  81,8;   106,  3'2' durch  vticop  dtndoyiag,  Num  20,24  durch 
vßcjp  riji  Xotd'o^nag,  nano   Ex  17,  7  durch  /.oiöö^Tjaig  wiedergegeben.    Die 
Übersetzung  von  nano  durch  Trapamyoaafiöi  Ps  95,  8  enthält  also  keinen 
Anklang    an  eine    jener  Ortsbezeichnungen  und  drängt  zu  der  Annahme, 
der  griech.  Übersetzer  habe  nijnD  gar  nicht  als  Eigenname  aufgefaßt.    Eher 
könnte  das  bei  neo   der  Fall  sein,  das  wie  Ps  95,  8  auch  Ex  17,  7 ;  Deut 
6,  16;  9,  22  Aurch' neipaoftög  (Deut  38,  8  durch  Tietpa)  wiedergegeben  wird. 
Jedenfalls  zeigt  der  Ausdruck  x«t«  rijv  ^ftipnv  rov  TiFipaa/uoi)  (zn   dem 
temporalen    xmd  wie  1,  10  cf  Winer  §  49  d),  daß  der  Übersetzer  an  ein 
bestimmtes  einzelnes  Ereignis  und  zwar  nach  v.  10 f.  wohl  am  Beginn  der 
Wüstenwanderung  gedacht  hat.    Für  den  Vf  des  Hb  ist  dieses  Verständnis 
dadurch  gesichert,  daß  er  die  Worte  teacrepdxoprn  irr]  P.s  95,  10  im  Wider- 
spruch zu  dem  Text  des  AT  und  zu  seiner  eigenen  Verwertung  der  Stelle 
in  3,  17  mit  dem  Vorhergehenden  statt  mit  dem  Nachfolgenden  verbunden 
hat.    Allein  auch  so  läßt  sich  fragen,  welches  spezielle  Ereignis  der  griech. 
Übersetzer  des  Psalms  und  der  Vf  des  Hb  im  Auge  gehabt  haben.    Ephr., 
Chry».,  nenerdingfl  besonders  Otto  S.  97 ff.  beziehen  Ps  96  bzw.  Hb  3,  8.  11 
ftof  das  Murren  der  Israeliten  nach  der  BUckkehr  der  Kundschafter  mit 
dem  daran  sich  anschließenden  Strafurteil  Gottes  Num  14.    Auch  dort  fand 
ein  nttpdllieiv  röv  \)töv  statt  (Num  14,  22),  und  die  damalige  Versündigung 
dei  YolKes  hatte  die  endgültige  Verwerfung  zur  Folge.    Der  im  AT  nicht 
wiederkehrende  Ausdruck  TrapaTttxpaoftöe  wäre  auf  jene  Verschuldung  woiil 
•nwendbar,  wie  denn  das  Verb.  Tcapamxpaiveiv  Ps  78, 18.  41  f.  5(5  gerade 
neben  innnpd^uv  oder  ntipdt,eiv  zur  Charakterisierung  der  Widcrsiienstig- 
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Zeit,  die  sie  in  der  Wüste  verbrachten*),  machten  sie  sich  derselben 
Verfehlung  schuldig,  indem  sie  stets  aufs  neue  Gott  auf  die  Probe 
stellten  (Num  14,  22)^)  und  das,  obgleich  sie  Gottes  Wundertaten 
in  Gnade  und  Gericht  beständig  vor  Augen  hatten'),  was  ihre 
Schuld  beträchtlich  steigerte.  Das  war  die  Signatur  der  40  Jahre, 
während  welcher  die  Wüsten  Wanderung  dauerte,  so  daß  diese  ganze 
Zeit  trotz  aller  Langmut  Gottes  als  eine  Periode  beständiger  Ver- 
sündigungen   des  Volkes    erscheint  *).      Einer   gleichen  Versuchung 


keit  Israels  dient.  Der  Zusammenhang  von  Hb  3,  15 — 19  ist  dieser  Auf- 
fassung sehr  günstig.  Vereinzelt  klingt  hier  sogar  der  Wortlaut  an 
Num  14,  29.  33 — 35  an.  Gleichwohl  wird  nach  der  Analogie  von  Deut 
6,  16;  9,  22;  (33,  8  LXX)  der  griech.  Übersetzer  von  Ps  95  eher  an  Ex  17,  2.  7 
gedacht  haben,  und  der  Vf  des  Hb  hätte  durch  die  Einschiebung  der 
Teaaeoäxorra  stt;  in  3,  9  (aus  V.  10)  seine  Absicht  geradezu  verwischt,  wenn 
er  auf  Num  14  und  nicht  vielmehr  auf  Ex  17,  1 — 7  hinweisen  wollte. 

*)  Bei  der  Erklärung  von  ov  v.  9  stellt  Oekum.  die  beiden  sprachlich 
möglichen  Auffassungen  nebeneinander,  nämlich  erstens  ov  lokal  =  ötzov  (D) 
oder  zweitens  ov  Relat.  für  <y,  im  Kasus  an  TieigaauoH  assimiliert.  Wie 
die  lat.  Verss.  entscheidet  er  sich  für  die  erstere,  und  diese  ist  sachlich  die 
allein  zulässige,  wenn  man  Teaas^äxovru  It?;  auch  mit  ineipnaay  verbindet, 

*)  Das  bloUe  eneioaaav  (P"nABCD17  u.  a.  d  Lucif.)  verdient  als 
schwierigere  LA  den  Vorzug  vor  sneipuadp  /ue  (KLMP  die  meisten  Verss). 
Übrigens  finden  sich  beide  Lesarten  bereits  in  der  LXX.  Ebenso  ist  iy 
Soxijuaaia  (P"n  ABCD17  u.  a.  d  cop)  im  Hb  sicher  ursprünglich  gegenüber 
sSoxifiaadv  fie  (KL  u.  a.,  ebenso  ohne  ue  syr^  vulg  Lucif.  Amb.).  EJOKIMACIA 
dürfte  freilich  eine  jchon  dem  Vf  des  Hb  vorliegende  Verderbnis  des  LXX- 
textes  EztOKIMACA  sein  cf  12,  15.  —  Das  absolute  sTieioaaar  ist  natür- 
lich wie  1  Kr  10,  9''  als  ein  Tiet^d^eiv  i6v  xvqiov  gemeint. 

')  In  Ps  95,  9  bezieht  sich  'Sys  ■•»'\-Qi   auf   alle  Wundertaten  Gottes 

'  '  ..  •  'r  IT  T         - 

von  der  Ausführung  aus  Ägypten  bis  zur  Wachteln-  und  Mannaspendung 
Ex  16.  Der  Vf  des  Hb  schließt  die  späteren  Taten  Gottes  während  der 
Wüstenwanderung  mit  ein  und  zwar  auch  die  Gerichtstaten,  welche  die 
Größe  und  Macht  Gottes  nicht  weniger  dokumentierten  als  die  Guadener- 
weisungen. 

*)  Während  die  Zeitbestimmung  „vierzig  Jahre"  Ps  95,  10  im  Grund- 
text wie  in  der  LXX  zum  Folgenden  gehört,  scheint  das  dw  Hb  3,  10  ihre 
Verbindung  mit  dem  Vorhergehenden  zu  fordern,  was  darum  befremdet, 
weil  der  Vf  des  Hb  3,  17  die  Zeitbestimmung  ebenfalls  mit  dem  Folgenden 
verknüpft.  Da  von  den  Hss  der  LXX  nur  der  Cod.  graecolat.  R  das  St6 
V.  10  aufweist,  so  wird  man  darin  kaum  eine  vorchristliche  LXX-LA 
erblicken  dürfen,  sondern  eine  Korrektur  der  LXX  nach  Hb  3, 10  annehmen 
müssen.  Die  Differenz  zwischen  Hb  3,  9f.  und  3,  17  läßt  sich  also  schwer- 
lich aus  der  Benutzung  verschiedener  LXX-Hss  erklären  (cf  oben  S.  75 
A  97).  Dagegen  ließe  sich  ein  Ausgleich  treffen  durch  die  Annahme,  ver- 
möge einer  im  Griechischen  nicht  ganz  ungewöhnlichen  (cf  4  Mkk  9,  7),  bei 
Relativsätzen  öfter  vorkommenden  Trajection  (cf  Winer''  §  61,  4,  bes. 
S.  517  f.)  habe  Öiö  seine  Stellung  hinter  statt  vor  reaasp.  erri  erhalten.  Es 
wäre  dann  zu  übersetzen:  „Darum  empfand  ich  40  Jahre  lang  Ekel  an 
diesem  Geschlecht".  Allein  wenn  der  Vf  des  Hb  das  Siö  selbst  eingeschaltet 
hat,  so  versteht  man  nicht,  warum  er  das  in  so  mißverständhcher  Weise 
getan  haben  sollte.  Die  Einfügung  ist  nur  begreiflieh,  wenn  sie  einem 
bestimmten  Zwecke  dienen  sollte,  nämlich  eben  der  Verknüpfung  der  Zeit- 
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Gottes  würden  sich  die  Leser  schuldig  machen,  wenn  sie  das  durch 
Christus  und  seine  Apostel  ihnen  verkündigte  und  durch  "Wunder- 
taten aller  Art  beglaubigte  Heil  (2,  3  f.)  mißachteten  und  an  der 
"Willigkeit  und  Macht  Gottes  zweifelten,  die  durch  Christus  gegebene 
Verheißung  zu  verwirklichen.  So  deutlich  demnach  eine  Analogie 
zwischen  den  Erlebnissen  der  "Wüstengeneration  und  der  Situation 
der  Leser  besteht,  ist  man  doch  nicht  berechtigt,  auch  die  40  Jahre 
des  Wüstenzugs  zu  den  Verhältnissen  der  Leser  in  Parallele  zu 
stellen;  denn  weder  die  rabbinische  Vorstellung  einer  40jährigen 
Dauer  der  Tage  des  Messias  ^),  noch  die  Tatsache ,  daß  zwischen 
der  irdischen  "Wirksamkeit  Jesu  und  der  Zerstörung  Jerusalems  ein 
Zeitraum  von  ungefähr  40  Jahren  lag,  kann  vom  Vf  berücksichtigt 
sein.  Unter  den  Tagen  des  Messias  hätte  er  nur  die  längst  abge- 
schlossenen fjuigai  rfjg  aaQxbg  avzov  5,  7  (cf  Lc  17,  22)  oder  die  mit 
der  Parusie  Christi  anhebende  Heilszeit  4,  7 — 10,  jedoch  nicht  die 
zwischen  der  ersten  und  zweiten  Erscheinung  Christi  liegende 
Periode  verstehen  können,  während  welcher  ja  Christus  der  Erde 
und  ihrem  Bereich  entrückt  ist  (4,  14;  6,  20;  7,  26;  8,  1  f ,  4;  9, 
11.  24.  28;  10,  37).  Eine  Anspielung  aber  auf  die  dem  jüdischen 
Volk    gewährte    40  jährige    Gnadenfrist    wäre    jedenfalls    nur    dann 


bestimmung  mit  dem  Vorhergehenden.  Dies  bildet  den  Stützpunkt  für  die 
im  Texte  abgewiesene  Annahme,  der  Vf  habe  auf  die  40jährige  Periode 
von  30 — 70  n.  Chr.  anspielen  wollen.  Allein  wenn  er  auf  die  Verbindung 
von  TEoaeo.  BIT]  mit  dem  Vorhergehenden  so  großes  Gewicht  legte,  könnte 
er  3,  17  nicht  die  umgekehrte  Verbindung  befolgen.  Die  Differenz  zwischen 
3,  9  und  17  ist  vielmehr  nur  dann  erträglich,  wenn  der  Sinn  durch  die 
Verschiebung  der  Zeitbestimmung  nicht  wesentlich  verändert  wird.  Das 
trifft  bei  der  im  Text  gegebenen  Erklärung  zu,  nach  welcher  rsaae(i.  ert] 

fleichermaßen  zu  insioaaav  wie  zu  elSov  gehört.  Die  40  Jahre  sind  die 
eriode,  während  deren  die  Versuchungen  Gottes  durch  das  Volk  nicht 
aufhörten  und  Gott  nicht  aufhörte,  dem  Volke  seine  Machttateu  vor  Augen 
zu  führen.  So  trägt  die  ganze  Periode  den  Stempel  schwerer  Verschuldung 
des  Volkes  an  sich,  und  es  kann  also  nicht  wundernehmen,  wenn  sie  3,  17 
ebenso  als  eine  Zeit  göttlicher  Unwillensbekundung  gegen  Israel  charakteri- 
siert wird.  Die  Tilgung  des  Siö  in  044.  190.  249.  270  ist  ein  allzu  bequemer 
Ausgleich  mit  3,  17. 

®)  Einzelne  Rabbinen  schließen  aus  der  Kombination  von  Ps  95,  10 
mit  Ps  90,  15,  die  Tage  des  Messias  werden  40  Jahre  dauern.  Als  früheste 
Vertreter  dieser  Anschauung  werden  Elieser  b.  Hyrkanus  und  Akiba,  also 
Lehrer  vom  Anfang  des  2.  Jahrh.  n.  Chr.  genannt,  und  die  von  ihnen  vor- 
getragene Ansicht  ist  nur  eine  einzelne  Schulmeinung  neben  ganz  anderen 
zum  Teil  ihnen  selbst,  zum  Teil  anderen  llabbiuen  in  den  Mund  gelegten  Be- 
rechnungen cf  Volz,  Jüd.  Eschatologie  von  Daniel  bis  Akiba  190;}  §  35,  ll**; 
Weber,  Jüd.  Theologie»  §  82.  Der  Vf  des  Hb  hätte  also  keinesfalls  mit 
einer  allgemein  herrschenden  und  seinen  Lesern  sicher. .bekannten  Vor- 
■tellung  rechnen  können,  wenn  er  darauf  anspielen  wollte,  t'berdies  scheinen 
die  Juden  vor  dem  2.  Jahrh.  n.  Chr.  die  Tage  des  Messias  von  der  rioila- 
seit  des  al(ht>  fiilhou  noch  gar  nicht  unterschieden  zu  haben  cf  Volz  §  21,  5'; 
86,  II». 
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möglich,  wenn  die  Zerstörung  Jerusalems  bereits  der  Vergangenheit 
angehörte,  denn  es  konnte  niemand  wissen,  wie  lange  es  bis  zum 
Eintreten  der  Gerichtskatastrophe  noch  dauern  werde.  Allein  auch 
dann  hätte  die  Anspielung  deutlicher  sein  müssen,  wenn  sie  von 
den  Lesern  hätte  verstanden  werden  sollen,  da  die  Zerstörung  Jeru- 
salems im  ganzen  Briefe  nirgends  ausdrücklich  erwähnt  wird.  Die 
Verschuldung  Israels  hatte  nach  dem  Psalm  die  Folge,  daß  Gott 
an  der  Wüstengeneration  Ekel  empfand  ^°).  Der  Vf  des  Hb  betont 
diesen  Zusammenhang  noch  stärker,  indem  er  vor  itQoaiuxd-ioa  ein 
Öl6  einschaltet  und  durch  die  Einsetzung  von  lavrjj  für  ETtslvf]  (LXX) 
bestimmter  auf  den  v.  8f.  geschilderten  Charakter  der  Zeitgenossen 
Mosis  hinweist  ^^).  Erscheint  so  der  göttliche  Unwille  über  das 
Volk  bereits  wohl  motiviert,  so  wird  er  doch  noch  durch  ein  gött- 
liches Urteil  begründet,  welches  das  Ergebnis  der  40  jährigen  Er- 
fahrungen Gottes  mit  seinem  Volke  zusammenfaßt.  Es  stellt  fest, 
daß  Israel  in  seiner  innersten  Gesinnung  immerfort  von  Gott  abirrt 
cf  Num  14,  11.  In  dem  &ti  der  LXX^^)  kommt  derselbe  Gedanke 
zum  Ausdruck  wie  in  der  Zeitangabe  xeaoeQdxovia  «rjj.  Es  ver- 
anschaulicht einerseits  die  gänzliche  Hoffnungslosigkeit  des  religiösen 
Zustandes  Israels,  andererseits  Gottes  zuwartende  Geduld  im  Er- 
tragen der  Sünde  des  Volkes.  An  das  letztere  Moment  knüpft  das 
Folgende  mit  dem  gegensätzlichen  avroi  Ö€  an^**).  Gott  ließ  seinen 
Unmut  nicht  rasch  hervorbrechen ;  sie  aber  waren  nicht  geneigt,  mit 
Verständnis  und  AVilligkeit  auf  die  Wege  einzugehen,  die  Gott  sie 
führen  wollte  und  gehen  hieß^*).    So  konnte  es  nicht  ausbleiben  ^^), 


'0)  iTooaoxd'i^eif  bis  jetzt  nur  in  der  LXX  und  den  Apokr.  nachgewiesen, 
gewöhnlich  mit  Dat.  der  Person  oder  Sache :  „Unwillen,  Überdruß,  Abscheu 
hegen"  Gen  27,  46;  Lev  18,  28;  16,  15.  43;  Ps  36,  4;  Sir  6,  25;  25,  2;  38,  4; 
Test.  Dan  5,  4,  von  Gott  Lev  26,  30.  44;  Ps  22,  24. 

^^)  Der  in  der  LXX  einhellig  überlieferte  Text:  t/J  ysveü  exeivij  ist  im 
Hb  ungenügend  bezeugt  (CKLP  Min  syr'  u.  '  cop  u.  a.)  und  der  An- 
gleichung  an  die  LXX  verdächtig,  wogegen  t.  y.  ravrr^  gut  beglaubigt  ist 
(pi»  nABDM  17.  1739.  67**  d  vulg  Clem.).  Möglicherweise  ist  die  Ver- 
tauschung des  Pron.  unabsichtlich  erfolgt  wie  gelegentlich  bei  Varianten 
(cf  Mc  4,  20).  Sucht  man  aber  einen  besonderen  Grund,  so  dürfte  der  im 
Text  genannte  ausreichen.  Jedenfalls  ist  die  Umgestaltung  des  LXX- 
Textes  zu  geringfügig,  als  daß  man  in  Tai'r/,  einen  Hinweis  auf  die  ysvsä 
Ttovrjoä  y.al  ftoixaiig  der  Zeitgenossen  Jesu  und  der  Apostel  (Mt  12,  45;  Mc 
8,  38;  Lc  11,  30)  finden  könnte. 

^^)  Das  dei  der  LXX  beruht  nach  Bleeks  ansprechender  Vermutung 
wohl  auf  Verlesung  von  ai  in  n'jiy  oder  lij),  welch  letzteres  Symm.  Ps  43,  5; 
139,  18  durch  dsi  wiedergibt. 

^*)  In  der  LXX  schwankt  die  LA  zwischen  airol  Si  (n  AT)  und  xai 
aiiToi  (BR),  letzteres  dem  Hebräischen  entsprechender.  Der  Vf  des  Hb 
wird  also  avrol  öe  seiner  LXX-Hs  entnommen  haben. 

1*)  Fit^cbayeiv  läg  dSoig  rov  dsov  ist  hier  weniger  ein  Verstehen  der 
Offenbarungstaten  und  Führungen  Gottes  wie  Ps  67,  3  als  vielmehr  ein 
Eingehen  auf  Gottes  Gebote  cf  Ps  25,  4;  51,  15:  119,  27;  143,  8;  Jer  6,  16: 
Mt  22,  16. 
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daß  Gott  endlich  in  seinem  Zorne  d.  h.  in  ungehemmter  Reaktion 
gegen  das  Böse  dem  Volke  mit  einem  Eide  und  also  unwiderruflich 
den  Anteil  an  seiner  Ruhe  versagte  ^^).  Nach  Num  14,  21 — 35; 
32,  10 — 13;  Deut  1,  34 — 40  fällt  der  göttliche  Schwur  in  das  zweite 
Jahr  des  Auszugs  und  ist  die  Ursache  der  40  jährigen  Wüsten- 
wanderung des  "Volkes;  in  der  Darstellung  des  Psalms  hat  es  da- 
gegen den  Anschein,  die  eidlich  angekündigte  Verwerfung  sei  die 
Strafe  für  die  andauernden  Versündigungen  des  Volkes  während 
des  "Wüstenzuges.  Es  ist  indes  fraglich,  ob  wirklich  eine  Differenz 
der  Chronologie  und  nicht  vielmehr  bloß  eine  dichterische  Licenz. 
vorliegt.  Man  wird  um  so  eher  geneigt  sein,  eine  solche  anzu- 
nehmen, als  der  Grund  dafür  auf  der  Hand  liegt.  Das  göttliche 
Verwerfungsurteil  über  das  Volk  mußte  noch  vollkommener  gerecht- 
fertigt erscheinen,  wenn  die  Vorgänge  der  AVüstenwanderung  mit 
in  Betracht  gezogen  wurden.  Sie  zeigen  unwidersprechlich,  daß  die 
damalige  Generation  nicht  wert  war,  in  die  ßuhe  Gottes  einzugehen. 
Mit  der  ycaTCCTravaig  rov  ^eov  ist  im  Psalm  die  Ruhe  gemeint,  welche 
Israel  nach  den  Beschwerden  der  Wanderung  und  des  Kampfes  in 
Kanaan,  dem  Lande  der  Verheißung,  als  Gottes  Gabe  empfangen 
sollte  (Deut  12,  9  f.),  und  die  ihm  auch  nach  der  Eroberung  des 
Landes  unter  Josua  und  in  höherem  Maße  nach  der  endgültigen 
Bezwingung  der  kanaanitischen  Stämme  durch  David  wirklich  zu- 
teil wurde  cf  1  Reg  8,  56^').    Insofern  jedoch  die  Ansiedelung  in 


'*)  Die  herkömmliche  Übersetzung  des  w»  v.  11  durch  „wie"  ergibt 
keinen  passenden  Gedanken,  mag  man  v.  11  mit  10'  oder  IG''  verbinden. 
Der  göttliche  Schwur  ist  weder  für  Gottes  Unwillen  gegen  das  Volk,  noch 
für  des  Volkes  Ungehorsam  gegen  Gott  die  maßgebende  Norm.  Man  müßte 
schon  mit  v.  Sodeu  avrol  (Vs  y.r/..  10''  auf  die  Verwirklichung  der  Gerichts- 
drohung ll**  beziehen,  was  aber  augenscheinlich  dem  Wortlaut  widerspricht. 
Da  das  konsekutive  n»H  in  der  LXX  zuweilen  durch  (oore  wiedergegeben 
wird  (Deut  28,  27.  51;'  2  Reg  9,  37),  so  scheint  der  Übersetzer  Ps  95,  11 
mit  dii  ebenfalls  einen  Folgesatz  eingeleitet  zu  haben  (in  anderem  Sinne 
steht  (!>i  für  ein  mißverstandenes  it^N  Ps  132,  2).  Das  konsekutive  <<>^  ist 
im  Griechischen  ganz  geläutig  und  zwar  nicht  bloß  in  der  klassischen 
Sprache  (cf  die  Handwb.  von  Passow  w»  B.  II  und  Pape  ds  6),  sondern 
ganz  besonders  in  den  Koine  cf  Polyb.  I  39,  12;  78,  8;  II  57,  3;  III  8,  11; 
107,  16;  IV  4,  9;  V  9  9;  IX  11,  3;  29,  3.  Nach  Raab,  De  Flav.  Jos.  elo- 
cutione.  Erlangen  1890  S.  37  f.  verwendet  Josephus  das  konsek.  oii  in  den 
ant.  128  mal,  im  bell.  80  mal  meist  mit  Infiu.,  aber  auch  mit  Indik. 

")  Die  im  Hebräischen  bei  Schwnrformeln  gewöhnliche  Weglassung 
des  zu  dem  Bedingungsvordersatz  gehörigen  Nachsatzes  (cf  dessen  Bei- 
behaltung in  1  Sam  3,  17)  ist  von  der  LXX  übernommen  worden  (cf  z.  B. 
Num  14,  30;  Deut  1,  86;  1  Sam  3,  14;  Jes  62,  8-  Ps  132,  3)  und  auch  ins 
NT  übergegangen  (cf  Mo  8,  12).  In  Ps  95, 11  =  Hb  3, 11  müßte  der  zu  er- 
gänzende Nachsatz  lauten :  „80  will  ich  nicht  Gott  sein!"  Der  Bedingungs- 
satz hat  in  allen  diesen  Fällen  die  Geltung  einer  nachdrücklichen  Ver- 
neinung cf  Hb  3, 18. 

")  Für  die  mit  der  Ansiedelung  in  Kanaan  erlangte  Ruhe  steht 
marännttata  nnr  Deut  12,9;   1  Reg  8,  66;  dagegen  wird  xmunavtir  mit 
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Kanaan  nur  die  Vorbedingung  für  die  vollkommene  Ausgestaltung 
des  Reiches  Gottes  und  die  Verwirklichung  des  messianischen 
Heils  war,  blieb  der  mit  der  Eroberung  des  Landes  eintretende 
Zustand  weit  hinter  den  Hoffnungen  und  Erwartungen  zurück, 
welche  die  Verheißung  des  Landesbesitzes  erweckt  hatte.  Dies 
gibt  dem  Vf  des  Hb  das  Recht,  den  Ausblick  des  Psalms  auf  die 
Ruhe  Gottes  auf  einen  Zustand  zu  beziehen,  der  nicht  bloß  un- 
gestörten Genuß  irdischer  Lebensgüter,  sondern  die  vollendete  Anteil- 
nahme an  dem  Frieden  und  der  Seligkeit  Gottes  in  sich  schließt 
cf  4, 1 — 10.  So  wird  die  Erinnerung  an  das  über  die  Wüstengeneratiou 
verhängte  Strafgericht  für  die  Leser  des  Briefes  zu  einer  Warnung 
vor  einer  Versündigung,  die  auch  für  sie  den  endgültigen  Ausschluß 
von  der  noch  in  Aussicht  stehenden  Ruhe  Gottes  zur  Folge  haben 
müßte. 

Die  Gedanken,  welche  der  Exeget  auf  Grund  der  Ausführungen 
in  3,  12 — 4,  11  als  die  dem  Vf  des  Briefes  bei  dem  Citate  3,  7 — 11 
vorschwebende  Anwendung  zu  erkennen  vermag,  ergaben  sich  den 
Lesern  nicht  ohne  weiteres.  Daher  schickt  sich  der  Vf  nun  an 
(v.  12 — 14),  aus  der  angeführten  Schriftstelle  die  Mahnung  heraus- 
zuheben, welche  für  die  Leser  in  ihrer  jetzigen  Lage  von  besonderer 
"Wichtigkeit  ist  und,  weil  aus  der  heiligen  Schrift  geschöpft  und 
durch  die  Erfahrung  ihrer  Urväter  erprobt,  für  sie  doppeltes  Ge- 
wicht besitzt  (cf  12,  25).  Den  Übergang  von  dem  Citat  zu  seiner 
eigenen,  das  dio  v.  7  fortführenden  Rede  macht  der  Vf  durch  die 
Anrede  aöelcpoi  (cf  3,  1)  ^*)  bemerklich,  indem  er  dadurch  zugleich 
seinem  ernsten  Mahnwort  den  Ton  verletzender  Schärfe  benimmt. 
Da  die  Gemeinde  die  Verantwortlichkeit  für  alle  ihre  Glieder  trägt, 
sollen  alle  zusehen  ^^),  daß  nicht  bei  einem  von  ihnen  —  zur  Ver- 
suchung und  zum  Schaden  für  alle  (cf  4,  1.  11;  12,  15  f.)  —  ein 
dem  Unglauben  ergebenes  und  darum  böses  Herz  vorhanden  sei. 
Der  nach  analogen  Verbindungen  wie  viagdia  uvo^iiag  Ps  58,  3, 
1^  '/.aqöia  evyeveiag  avToD  Koh  7,  7  ^^)  zu  beurteilende  Gen.  qualit. 
artLOTiag  kennzeichnet  noch  stärker,  als  es  ein  Adjektiv  vermöchte, 
den  Unglauben  als  Charakterzug  des  Herzens.  Er  ist  nicht  nur 
dann  und  wann    zu  beobachten,    sondern  beherrscht  die  Gesinnung 


Bezug  hierauf  häutig  gebraucht:  Ex  33, 14 ;  Deut  5,  33:  12,  10:  25, 19:  Jos 
1,13.15;  21,44;  22,44;  23,1. 

^*)  Die  Voranstellung  von  äSe/.(]roi  vor  ßlensre  bei  74.  270  beruht  wohl 
auf  der  irrigen  Annahme,  mit  3,  12  beginne  ein  neuer  Satz  cf  S.  75. 

1")  Blinfiv  „sich  vor  etwas  hüten"  12,  25  wie  smay.oTteiv  12,  15  mit 
folgendem  Indik.,  wenn  die  Gefahr,  vor  der  man  sich  in  acht  zu  nehmen 
hat,  als  naheliegend  und  dringlich  bezeichnet  werden  soll  cf  Kl  2, 8 ;  Lc  11. 35: 
Mc  14,2. 

*°)  Weitere  Beispiele  dieses  hebraisierenden  Gen.  sind  6it,a  mxoias 
12,  15,  yjdv  äTidrrjs  Jdth  9, 10  cf  Winer-Schmiedel  §  30,  8;  Blaß  §  35^  5; 
Moulton  S.  113,  auch  die  Anm.  zu  Xöyog  ätxawovprjs  Hb  5, 13. 

6* 
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ganz,  gibt  ihr  die  Richtung  und  das  Gepräge.  Ein  dem  Unglauben 
verfallenes  Herz  ist  aber  eine  /.agdla  Ttovr^gd  (cf  Jer  16,  12;  18, 
12;  Ba  1,  22;  2,  8  oder  y.azjj  Jer  9,  4);  denn  der  Unglaube  ist 
nicht  eine  entschuldbare  Schwachheit,  sondern  entspringt  aus  einem 
bösen,  sich  wider  Gott  auflehnenden  Willen.  Würden  die  Leser 
ihm  bei  sich  Raum  geben,  so  würden  sie  in  die  Grundsünde  der 
Wüstengeneration  geraten  (cf  v.  7 — 11;  Num  14,  11;  Deut  9,  23) 
und  sich  eines  Verhaltens  schuldig  machen,  welches  das  Widerspiel 
der  TtioTig  Jesu  (3,  2.  5  f.)  wäre.  Wie  nötig  es  ist,  sich  vor  einer 
xagöia  rcov.  äniOT.  zu  hüten,  ergibt  sich  daraus,  daß  die  ungläubige 
Gesinnung  im  Abfall  von  dem  lebendigen  Gott  sich  bekundet  (cf  zu 
€V  AG  3,  26 ;  4,  30).  Damit  ist  weder  von  einem  Rückfall  in  ge- 
setzliches Judentum,  der  ja  deutlicher  charakterisiert  werden  müßte, 
als  es  durch  das  UTtoOTf^vai  anb  d-eov  "Cdovrog  geschähe,  noch  auch 
von  einem  Abfall  zum  Heidentum  die  Rede ;  denn  der  ß-eoq  tdiv 
steht  hier  nicht  (wie  AG  14,  15;  Rm  9,  26  ;  2  Kr  6,  16 ;  1  Th  l",  9) 
im  Gegensatz  zu  den  toten  Götzen.  Der  Vf  warnt  vielmehr  vor 
einer  aus  Kleinmut  und  Verzagtheit  hervorgehenden  inneren  Los- 
ßagung  von  Gott,  welcher  die  Wirklichkeit,  Macht  und  Zuverlässigkeit 
Gottes  zweifelhaft  geworden  ist.  Ein  solcher  Abfall  würde  die 
Leser  von  dem  Gotte  scheiden,  der  als  der  Lebendige  Schöpfer 
und  Herr  aller  Dinge  ist  (Jos  3,  10 ;  Tob  13,  1 ;  Hen  5,  1)  und 
also  seine  Verheißungen  zu  erfüllen  und  die  Heilsvollendung 
herbeizuführen  vermag  (cf  12,  22;  Mt  16,  16;  26,  63;  Ps  42,  3; 
84,  3),  aber  auch  seine  Drohungen  verwirklichen  und  seine  richter- 
liche Macht  betätigen  kann  (cf  10,  31;  Ap  15,  7)  2^).  Statt  achtlos 
und  sorglos  zu  sein,  sollen  sie  vielmehr  durch  ernsten  und  freund- 
lichen Zuspruch  sich  ermahnen.  Damit  ist  nicht  gemeint,  daß  ein 
jeder  dies  der  eigenen  Person  gegenüber  ausüben  soll ,  denn  der 
Vf  setzt  ja  voraus,  daß  der  einzelne   leicht  der  Verblendung  anheira- 

*')  Gestützt   auf  Hb  9,  14   findet  Bleek   (II  S.  451)  auch   hier  den 
Gegensatz  zwischen  dem  lebendigen  Gott  und  den  toten  d.  h.  üuIJerlich 

gesetzlichen  Werken.  Allein  wenn  auch  ein  äußerlicher  Kultus  etwa  dem 
eist  des  lebendigen  Gottes  2  Kr  3,  3  gegenübergestellt  werden  könnte, 
80  ließe  sich  doch  nicht  von  einem  Abfall  vom  lebendigen  Gott  zu  toten 
Werken  reden.  Die  durch  Roeth  S.  240  f.,  v.  Soden  I  pr  Th  1884  S.  465  ver- 
tretene Anschauung,  der  drohende  Abfall  vom  lebendigen  Gott  sei  nur  als 
Abfall  zum  Heidentum  zu  verstehen,  verkennt  den  Ziusamraeuhang  der 
Warnung.  Überdies  würde  ein  solcher  Abfall  nicht  bloß  negativ,  sondern 
auch  positiv  charakteriwiert  sein,  weil  erst  mit  der  Gegenüberstellung  des 
It-'bf'ndigen  Gottes  und  der  nichtigen  Götzen  die  Torheit  und  Verwerflich- 
keit di'8  Abfalls  ganz  ins  Licht  träte.  Auf  das  Fehlen  des  Art.  \w.'\  !hi)i 
l^'f  ist  hier  wie  9,  14;  10,31;  12,  22  schwerlich  (Jewicht  zu  legen  (gegen 
Weste.).  Es  crklürt  sich  daraus,  daß  der  Ausdruck  bereits  feste  Trügung 
erlangt  hat  cf  Winer-Öchmiedel  §  20,  9d.  d:xomi)t>nt  wird  zuweilen  mit 
bloUcm  Gen.  cf  1  Tm  4. 1 ;  Sap  3,  10,  häufiger  aber  wie  hier  mit  And  kon- 
■tniiert:  Deut  82, 16;  Job  22,  18.  23.  29;  2  Chr  30,  7;  Neh  9,  26;  Jer  17,  ö; 
fi»8,8;  £z20,8. 
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falle  und  die  Notwendigkeit  einer  Selbstaufrüttelung  gar  nicht  er- 
kenne. Das  Pronomen  eavrovg  steht  hier  wie  oft  im  NT  (cf  1  Kr  6, 
7 ;  Eph  4,  32 ;  Kl  3,  13.  16 ;  1  Th  5,  13 ;  1  Pt  4,  8.  10)  und  schon 
in  der  klassischen  Sprache  im  Sinne  des  Pron.  recipr.  dAAijÄotg^^ 
und  bringt  so  den  Gedanken  zum  Ausdruck ,  daß  die  Leser  sich 
gegenseitig  warnen  und  aufmuntern  sollen,  indem  jeder  dem  anderen 
in  Liebe  zu  dienen  sucht  und  ihn  auf  die  Gefahr  aufmerksam  macht, 
die  dieser  selbst  nicht  wahrnimmt,  wie  das  der  Vf  ihnen  allen  gegen- 
über durch  seinen  Xoyog  tfjg  TtaQU^lr^osoig  (13,  22)  jetzt  eben  tut. 
Diese  Liebespflicht  liegt  ihnen  jeden  Tag  ob  ^^),  solange  das  vom 
Psalm  angekündigte  „Heute"  (cf  v.  7)  noch  proklamiert  wird  ^*),  Die 
Zeit,  während  welcher  Gottes  Stimme  ergeht  und  zur  Anteilnahme  an 
der  Ruhe  Gottes  einlädt,  ist  begrenzt.  Es  gilt  sie  zu  nützen,  solange 
sie  noch  Gegenwart  ist  und  noch  nicht  zur  Vergangenheit  geworden 
(cf  2  Kr  6,  2).  Durch  solchen  beständigen  Zuspruch  werden  sie  am 
ehesten  verhüten,  daß  jemand  aus  ihrer  Mitte  2"*),  dessen  Schädigung 
sie  als  ihre  eigene  empfinden  müßten,  nach  Art  der  Israeliten  v.  8 
verhärtet  werde.  Das  (r/.Xr^QVvd-fi  darf  nicht  auf  ein  Verhängnis  be- 
zogen werden,  das  als  Wirkung  Gottes  gedacht  wäre  cf  Jes  63,  17. 
Die  passive  AVendung  nötigt  hierzu  nicht;  denn  mit  dem  gleichen 
Recht,  mit  dem  Ex  7,  22 ;  8, 19;  9,  35  das  OTc'/Lr^QvvO^fjvai  Pharaos  auf  eine 
OxXrjQVveiv  Gottes  (Ex  4,  21 ;  7,  3 ;  9,  12)  zurückgeführt  wird,  könnte 
das  oy.krjQvv^fiVai,  als  das  Resultat  der  Selbstverhärtung  gegen  die 
Stimme  Gottes  v.  7  f.  angesehen  werden.  Dennoch  ist  das  Passiv 
hier  nicht  ohne  Absicht  gebraucht,  da  außer  dem  Willen  des 
Menschen  noch  eine  andere  Macht  eingreift,  um  die  Verhärtung 
herbeizuführen.  Gegenüber  der  Stimme  Gottes,  die  im  Evangelium 
zur  Anteilnahme    an    der  Ruhe  Gottes    einlädt,  verhärtet    sich  der 


")  Cf  Winer-Schmiedel  §  22,  13. 

*")  Cf  Test.  Lev.  9,  8,  wo  es  von  Isaak  heißt :  ^  xad^  ixdmr^v  ^fii^av 

oweri^cov  /ue. 

")  Die  in  dem  Art.  enthaltene  Rückweisung  auf  das  Schriftwort  v.  7 
(cf  Lc  22,  37)  wird  verwischt,  wenn  man  mit  vulg  übersetzt:  donec  hodie 
cognominatur,  cf  Clem.  protr.  9:  sar  &v  fj  arn^ieoov  dyofiätirjrat  und  Luther: 
solange  es  heute  heißet.  In  noch  höherem  Maße  gälte  das  von  der  LA 
xakeixe  (AC);  doch  beruht  diese  nur  auf  der  in  den  Hss  so  häufigen  Ver- 
wechslung von  ai  und  e  cf  Winer-Schmiedel  §  5,  18.  Der  Vf  des  Hb  meint 
die  Zeit,  während  welcher  durch  das  Evangelium  die  Gelegenheit  zum  Ver- 
nehmen der  Stimme  Gottes  geboten  wird.  Wann  sie  abläuft,  wird  nicht 
gesagt;  wahrscheinlich  ist  aber  als  Endtermin  die  in  Bälde  zu  erwartende 
Parusie  Christi  10,  25.  37  ins  Auge  gefaßt.  —  ä/ois  ov  meistens  von  dem 
Zeitpunkt,  „bis"  zu  welchem  etwas  sich  erstreckt  (cf  AG  7,  18;  Ap  2,  25), 
steht  hier  von  der  Zeitdauer,  „während"  welcher  etwas  geschieht  cf  AG 
27,33;  (2Mkkl4,  10). 

")  7/g  e|  ifiiöv  (p  "  N  ACHMP  17.  37.  47.  73  die  meisten  Verss.  Lucif.) 
ist  stärker  beglaubigt  und  in  alter  Zeit  verbreitetere  LA  als  es  i^icöv  ng 
(BDKL  Min  d  syr*).  Die  letztere  Variante  würde  die  Leser  in  einen 
Gegensatz  zur  Wüstengeneration  v.  8  stellen. 
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Mensch  nur ,  wenn  ihm  das  von  Gott  dargebotene  Gut  als 
minderwertig  erscheint  im  Vergleich  mit  anderen  Gütern,  oder  wenn 
die  Anforderungen ,  die  Gottes  Stimme  an  ihn  richtet ,  ihm  in 
keinem  Verhältnis  zu  stehen  scheinen  zu  den  Gütern,  die  sie  ihm  in 
Aussicht  stellt.  Er  muß  also  in  einer  Täuschung  über  den  wahren 
Wert  der  göttlichen  Gaben  befangen  sein,  und  diese  Täuschung 
sucht  die.  Sünde  bei  ihm  hervorzurufen  ^^).  Man  darf  sich  durch 
V,  17  nicht  verleiten  lassen,  die  aj.iaQTia  v.  13,  wie  seit  Bengel 
häufig  geschehen  ist,  mit  dem  Unglauben  gleichzusetzen;  sonst 
entsteht  eine  Tautologie.  Das  ay.lrjQVvd-fjVat  ist  ja  nichts  anderes 
als  die  Verhärtung  des  Herzens  gegenüber  dem  göttlichen  Wort, 
deren  Ursache,  Wesen  und  Wirkung  der  Unglaube  ist  cf  AG  19,  9. 
Es  bliebe  aber  unerklärt,  inwiefern  von  einer  aTtarr^  r.  äjn.  die 
Rede  sein  kann;  denn  die  irrige  Meinung,  man  könne  die  Sühne- 
opfer des  AB  nicht  entbehren  (cf  Bleek),  wäre  eine  intellektuelle, 
nicht  eine  sittliche  Verfehlung,  und  „der  verführerische  Glanz  des 
alten  Kultus"  (cf  Lünemann)  ist  doch  etwas  ganz  anderes  als  Betrug 
der  Sünde.  Unter  der  ctuaQricc  versteht  der  Vf  hier  wie  11,  25; 
12,  1.  4  die  Weltlust,  welche  im  Grunde  nur  die  Kehrseite  des 
Unglaubens  bildet,  Sie  spiegelt  dem  Menschen  vor,  ihm  etwas 
Wertvolleres,  Sichereres  und  leichter  zu  Erreichendes  darzubieten, 
als  was  Gottes  Verheißung  verspricht,  und  verführt  ihn ,  sich  von 
Gott  loszusagen  und  seine  Verheißungen  fahren  zu  lassen.  Ihrer 
Verlockung  sind  jetzt  eben  die  Leser  ausgesetzt,  indem  das  Fest- 
halten am  Evangelium  ihnen  Schande  und  Leiden  einbringt,  während 
sie  hoffen  können,  sich  durch  dessen  Preisgabe  Ruhe  und  irdischen 
Vorteil  zu  sichern.  Geben  sie  der  verführerischen  Stimme  der 
Sünde  Gehör,  so  werden  sie  verhärtet  gegen  die  Stimme  Gottes, 
80  daß  deren  Warnungen  und  Zusagen  wirkungslos  an  ihrem  hart 
gewordenen  Herzen  abprallen.  —  [v.  14.]  Statt  sich  dieser  zu  ver- 
schließen, haben  sie  dringende  Veranlassung,  sich  die  Warnung  vor 
Unglauben  v.  12  und  Herzensverhärtung  v.  13  gesagt  sein  zu  lassen, 
da  ja  ihr  Anteil  an  den  Heilsgütern  des  NB  von  ihrem  Beharren 
im  Glauben  abhängt.  Obwohl  rein  sprachlich  betrachtet  fiitoxOL 
T.  Xq.  ebensogut  „Anteilhaber  an  dem  Christus"  cf  3,  1  als  „Ge- 
nossen des  Christus"  cf  1,  9  bedeuten  kann,  ist  doch  wegen  des 
Zusammonbangs  und  der  Analogie  von  3,  6  die  letztere  Übersetzung 


•')  In  dydtri  Tili  (iuatniftti  ist  die  Sünde  als  eine  Macht  vorgestellt, 
welche  dem  Menschen  etwas  verspricht,  das  sie  ihm  in  Wahrheit  nicht 
bietet  cf  Hm  7,  11.  Ganz  parallel  sind  die  Ausdrücke  dTTürt;  {n',^)  <<<V<x/«b- 
2  'J'h  2,  10,  üTithr]  loij  7x).oviov  Mt  13,  22,  All  sich  liolie  sich  filr  tinüTr,  hier 
auch  die  helleniat.  Bedeutunj,'  „Lnst",  „Vergnügen"  (Polyb,  II  56, 12;  weitere 
IJel.-jfe  bei  Otto,  lierl.  philol.  Wochenschr.  XX  (1900)  S.  268 f.;  Dcilimann, 
N.  JÄbrl).  f.  d.  khiHH.  Altert,  v.  Ilber«  1ÜÜ3  Bd.  XI  S.  165  A.  5)  in  Betracht 
eichen  (cf  ill»  11,  25),  aber  Ursache  des  axlrn>vi>Ü-!it>ai  ist  eher  der  „Betrug" 
alt  die  „Lust"  der  »Unde. 
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vorzuziehen  2').  Wie  die  Leser  zu  dem  Hause  Gottes  gehören, 
welches  Christus  als  Sohn  überragt,  so  sind  sie  seine  Genossen, 
als  solche  seine  Miterben  (Rm  8,  17)  und  berufen,  an  der 
Herrlichkeit  teilzunehmen,  zu  welcher  er  bereits  gelangt  ist  (2,  9 f.). 
Darin  ist  die  Erfüllung  aller  Verheißungen  eingeschlossen,  deren 
Verwirklichung  von  dem  Christus  als  dem  gottgesandten  Heils- 
mittler ^^)  erhofft  werden  darf.  Daß  diese  Verbindung  mit  Christus 
nicht  von  Natur  zu  Recht  besteht,  sondern  nur  durch  den  Glauben 
•der  Leser  zustande  gekommen  ist,  versteht  sich  von  selbst  und 
braucht  also  durch  yEyovaf.ie.v  nicht  ausdrücklich  namhaft  gemacht 
zu  werden.  Es  geht  auch  nicht  an,  das  Praeteritum  zu  pressen, 
wenn  nicht  der  Widersinn  entstehen  soll,  daß  ein  der  Vergangenheit 
angehöriges  Erlebnis  von  einem  zukünftigen  Verhalten  abhängig  sei. 
Wie  auch  sonst  zuweilen  ist  die  perfektische  Bedeutung  von  yeyovct 
hinter  der  präsentischen  völlig  zurückgetreten,  so  daß  nur  noch 
auf  den  vorliegenden  Tatbestand  reflektiert  wird,  nicht  aber  darauf, 
wie  derselbe  zustande  gekommen  ^'*).  Allein  die  kategorische  Aus- 
sage, durch  welche  der  Vf  für  sich  und  die  Leser  die  Genossen- 
schaft Christi  in  Anspruch  nimmt,  ist  an  die  Bedingung  geknüpft, 
daß  sie  die  beharrliche  Zuversicht,  welche  sie  am  Anfang  hatten, 
bis  zum  Ende  unerschütterlich  festhalten.  Indem  der  Vf  idv7t€Q 
cf  6,  3  für  Idp  cf  3,  6  eintreten  läßt ,  schärft  er  die  Bedingtheit 
der  vorhergehenden  Aussage.  Was  er  sich  und  den  Lesern  zuspricht, 
ist  selbstverständlich  an  die  Voraussetzung  geknüpft,  daß  das 
Ende  ihres  Christenlebens  dessen  Anfang  entspreche.  In  der 
richtigen  Annahme,  daß  sich  Scq^i]  nur  auf  den  Anfang  des  christ- 
lichen Lebens  beziehen  könne,  haben  die  ältesten  Ausleger  und 
Übersetzer  des  Briefes  vjtöataoig  in  gleichem  Sinne  wie  1,  3  ge- 
meint verstehen  zu  können ;  allein  wenn  sie  dann  dem  allgemeinen 
Begriff  „Wesen"  oder  „Substanz"  dadurch  eine  spezifisch  christ- 
liche Bestimmtheit  und  einen  im  Zusammenhang  brauchbaren  Sinn 
zu  geben  suchten,  daß  sie  ihn  auf  den  Glauben  deuteten,  so  haben 


*')  Cf  Chrys.  VI  S.  84 :  tovto  ydo  iaii  „tiero/oi  yeyövauev" ^  iä>v  aiicJv 
fiETtyofiEV  &v  'Aal  6  Xoiatög. 

'")  Wie  bei  Paulus  (cf  1  Kr  11,  3)  und  Petrus  (cf  1  Pt  4,  13)  ist  auch 
im  Hb  nicht  bloß  X^noTÖi  3,  6,  sondern  auch  ö  Xocarög  ganz  als  Eigen- 
name gebraucht  6,  1;  9,  14;  11,  26;  doch  schimmert  hier  die  ursprünglich 
appellative  Bedeutung  des  Wortes  mehr  als  bei  dem  bloßen  Xotaroä  gelegent- 
lich durch  cf  5,  5 ;  9,  28.  Das  wäre  auch  in  3,  14  bei  der  nur  durch  späte 
Zeugen  (KL  Min)  vertretenen  Wortstellung  yeyöi'afisv  (rov)  X^iaroi)  in 
höherem  Grade  der  Fall. 

-")  Nicht  bloß  in  der  attischen  Sprache  (cf  Plato  Phaed.  64),  sondern 
auch  im  hellenistischen  Griechisch  und  spez.  im  NT  hat  yiyova  zuweilen 
die  rein  präsentische  Bedeutung  „ich  bin"  cf  1  Kr  13,  1;  2  Kr  1,  19;  Ap  21  6 
(nach  der  durch  n  BP  Min  Orig.  vertretenen  richtigen  LA  yeyova).  Siehe 
Buresch:  yeyovav  und  anderes  Vulgärgriechisch  in  Ehein.  Mus.  N.  F.  46 
1891.  S.  206  f. 
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sie  die  TJnhaltbarkeit  ihrer  Erklärung  damit  nur  notdürftig  ver- 
hüllt '**').  Auch  diejenige  Auffassung,  nach  welcher  vtcoot.  hier 
„Feststehen",  „Beharrlichkeit"  bedeutet  ^^),  empfiehlt  sich  nicht, 
da  die  Standhaftigkeit  wohl  als  das  im  Fortgang  des  Christenlebens 
zu  betätigende  Verhalten,  nicht  aber  als  dessen  Anfangspunkt  be- 
zeichnet werden  kann.  Nur  die  durch  Hb  11,  1;  Ruth  1,  12; 
Ez  19,5;  Ps  39,8  gesicherte  Bedeutung  „Erwartung",  „Zuver- 
sicht" wird  dem  Zusammenhang  gerecht  ^-).  So  steht  vtioot.  in 
leichtem,  dem  Yf  vielleicht  kaum  bewußtem  "Wortanklang  an  ano- 
GTf]vai  V.  12  im  Gegensatz  zu  der  inneren  Lossägung  von  Gott, 
wie  es  andererseits  die  Parallele  zu  der  naQQr^oia  und  dem  y.avyjif.ia- 
Tf^g  IAtT.  V.  6  bildet.  Die  Zuversicht,  welche  davon  überzeugt  ist, 
in  der  Person  Jesu  den  Christus,  den  Sohn  Gottes,  und  also  den. 
Erfüller  aller  Verheißungen  zu  besitzen,  ist  die  unerläßliche  Be- 
dingung für  den  Anschluß  an  Christus  und  den  Anteü  an  den 
durch  ihn  vermittelten  Heilsgütem.  Sie  ist  das  nicht  bloß  im  An- 
fang des  Christenlebens,  so  daß  sie  im  Verlaufe  zu  einer  über- 
holten Entwicklungsstufe  würde ,  sondern  behält  auf  die  Dauer 
diese  Bedeutung.  Daher  ist  Bedingung  für  die  Genossenschaft 
Christi,  daß  die  Zuversicht  bis  zum  Ende  festgehalten  wird,  wo  e& 
der  harrenden  Zuversicht  nicht  mehr  bedarf,    weil  die  Verheißung- 

*")  Chrys.  VI  S.  80:  t«  sanv  ^ä^-^ijv  rijs  iTioardaecos^ ;  ttjv  niortv,  Si^ 
^S  ir:tiarr]/nBv    xai  yeysvi^fisd'a    xal    ovaia>dr]/uev,    (bg  äf  Tis  stTioi.     Der  Sache 

nach  ebenso  Thdr  Mops.,  Thdrt,  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.,  die  Lateiner: 
principium  (d)  oder  initium  (vulg)  substantiae.  Auf  diesem  Verständnis 
Deruht  auch  die  LA  rfje  vnoaTäastas  ainov  (A  5.  71.  93.  219.  431  vulg  Hier. ; 
s.  oben  S.  74  A  96).  Gemeint  ist  die  Substanz  Christi,  an  welcher  die 
Gläubigen  teilhaben.  —  Annehmbarer  wäre  die  von  Erasmus  vorgeschlagene 
Übersetzung  fundamentum,  doch  gebraucht  der  Hb  in  diesem  Sinne  ihuähoe 
(cf  6,  1;  11,  10),  aber  nicht  inöoTaais,  und  „ein  Fundament  festhalten"  wäre 
kein  passender  Ausdruck. 

*')  So  Bretschneider  Lex.  Nov.  Test,  und  besonders  Schlatter,  Der 
Glaube  im  NT*,  S.  615—618  mit  zahlreichen  philologischen  Belegen. 

")  Von  den  gewöhnlich  für  die  Bedeutung  „Zuversicht"  angeführten 
Beweisstellen  fcf  z.  B.  Bleek  II  8.  463  f.)  werden  die  meisten  mit  Unrecht 
beigezogen  (et  Schlatter  a.  a.  0.).  Auch  2  Kr  9,  4;  11,  17  ist  die  voa 
Schlatter  vorgezogene  Bedeutung  „Wagnis"  mindestens  ebenso  anwendbar. 
Dennoch  ist  der  oben  im  Text  geforderte,  von  cop  vorausgesetzte  Sinn  von 
fcrooT.  durch  den  Sprachgebrauch  der  LXX  gesichert.    Kuth  1,  12  und  Ez 


19,  5  steht  es  für  n^'?,  Ps  39,  8  für  nbnin  parallel  mit  vnofiov^  (cf  auch 
die  Wiedergabe  von'?n'  Pi.  durch  v7To<n^yai  Mi  6,  6).  Der  Gebrauch  voa 
imöajaats  hat  sich  ganz  parallel  mit  dem  von  i^tofiott^  entwickelt.  .  Wie 
letzteres  in  der  LXX  „Hoffnung",  „Erwartung"  bedeutet  und  zur  Über- 
•etzunjj:  von  nipo  1  Chr  29,  16:  Esra  10,  2;  Jer  14,  8,  n;,Dn  Ps  9,  19;  71,  5, 
m  KT  Sir  16, 13  dient,  im  NT  aoer  mit  einem  Gen.  obf. '  verbunden  wird 
2  1d  8,  6  Ap  8,  10,  80  steht  auch  Inöaianie  in  der  LXX  meistens  absolut, 
hat  aber  Ruth  1,  12  und  Hb  11,  1  einen  Gen.  bei  sich,  welcher  den 
Gegenitand  der  harrenden  Zuversicht  angibt.  Beachtung  verdient  noch, 
daß  67**  in  Hb  8,  14  geradezu  nüneme  für  InooTdaetüs  einsetzt,  wenn  da» 
nicht  eine  erklärende  Randglosse  im  Sinne  des  Chrys.  sein  soll. 
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ihre  abschließende  Erfüllung  gefunden  hat.  Dabei  ist  es  in  der 
Hauptsache  gleichgültig,  ob  das  Ende  für  den  einzelnen  mit  der 
bei  seinem  Sterben  erfolgenden  relativen  Vollendung  (cf  9,27; 
12,  23)  oder  —  was  dem  Vf  eher  vorschweben  dürfte  —  mit  der 
Vollendung  des  Weltlaufs  bei  der  Parusie  Christi  (cf  9,  28 ;  10, 
25.  37)  eintritt.  Im  einen  wie  im  anderen  Falle  müssen  Anfang 
und  Ende  (cf  7,  3)  einander  entsprechen.  Das  ist  jedoch  nicht 
so  gemeint,  als  ob  der  anfänglich  nur  unvollkommene  Glaube  zu 
voller  Reife  gelangen  müsse,  fordert  doch  der  Vf  zum  unerschütter- 
lichen Eesthalten  des  Anfangs  auf,  und  f]  &Qxr]  trjg  vrtooT.  ist 
nicht,  wie  wenn  es  fj  vTtoox.  T^g  ^QX-  hieße,  die  anfängliche  Zu- 
versicht oder  die  Zuversicht,  mit  der  man  einen  Anfang  gemacht 
hat^'^).  Vielmehr  besteht  der  Anfang,  von  dem  der  Vf  redet,  in  der 
Zuversicht,  so  daß  rf^g  VTtoor.  als  Genit.  appos.  gemeint  ist  ^*). 
"Was  den  Anfang  des  Christenlebens  gebildet  hat ,  nämlich  die 
Zuversicht  zu  Gott  in  Christus,  das  müssen  der  Vf  und  die  Leser 
trotz  aller  Anfechtungen,  welche  die  Verzögerung  der  Parusie  und 
die  Anfeindung  von  aiißen  ihnen  bereiten,  unerschütterlich  fest- 
halten, ohne  sich  durch  die  Anstöße  zum  Wanken  bringen  zu 
lassen,  wenn  sie  anders  des  künftigen  Heiles  versichert  sein 
wollen. 

Nachdem  der  Vf  so  v.  12 — 14  aus  dem  Citat  v.  6 — 11  die 
entscheidende  Mahnung  gewonnen  hat,  sich  vor  dem  in  Herzens- 
verhärtung  und  Abfall  sich  bekundenden  Unglauben  zu  hüten  und  da- 
gegen an  dem  Glauben  festzuhalten,  welcher  den  Anteil  an  den 
Heilsgütern  Christi  sichert,  läßt  er  v.  15 — 19  eine  exegetische 
Erörterung  folgen,  welche  die  eben  ausgesprochene  Ermahnung  als 
den  wesentlichen  Inhalt  des  Psalmwortes  herausstellt  und  zugleich 
die  Grundlage  für  eine  neue  Wendung  des  Gedankens  4,  1  ff.  dar- 
bietet. Daß  es  der  Vf  auch  hierbei  nicht  auf  eine  theoretische 
Erörterung,  sondern  auf  einen  praktischen  Zweck  abgesehen  hat, 
zeigt  sich  in  den  immer  neu  einsetzenden  Fragen,  deren  Beant- 
wortung wenigstens  in  den  beiden  ersten  Fällen  wieder  durch  ein© 
selbstverständlich  zu  bejahende  Frage  erfolgt  und  damit  den  Lesern 
Zustimmung  abnötigt.  So  muß  es  ihnen  zum  Bewußtsein  kommen, 
daß  die  verhängnisvolle  Schuld  der  gesamten  Wüstengeneration 
nichts  anderes  als  der  Unglaube  war.  Ob  der  neue  Abschnitt 
schon  mit  v.  15  beginnt,  ist  streitig;  allein  die  Verknüpfung  dieses 
Verses    mit    dem  Vorhergehenden    oder   mit  4,  1  ff.  hätte  eine  un- 


'*)  In  diesem  Sinne  steht  fj  tzoiütti  Tiiarts  1  Tm  5,  12,  f;  Ayd-nr}  fj  n^iörr] 
Ap  2,  4,  T«  Tz^&Ta  %Qya  Ap  2,  5.  Ebenso  weist  der  Vf  des  Hb  6, 10;  10,  32 
auf  einen  früheren  guten  Stand  der  Gemeinde  zurück,  hinter  dem  sie  in 
ihrer  jetzigen  späteren  Entwicklung  (5,  12)  nicht  zurückbleiben  soll. 

**)  Cf  yaonbs  Sixaioavrrjg  Hb  12,  11,  vnayoi}  TTcareMg  Em  1,  5,  ij  dvra- 

TzöSoois  TTjs  xXrjoovouias  Kl  3,  24 ;  Winer-Schmiedel  §  30,  9. 
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natürliche  Verrenkung  des  Satzgefüges  zur  Folge  ^^).  Umgekehrt 
empfiehlt  es  sich,  v.  15  als  virtuellen  Vordersatz  zu  v.  16  als 
Nachsatz  zu  fassen,  sowohl  im  Blick  auf  die  dadurch  erzielte  Ge- 
schlossenheit des  Gedankens  als  auf  die  sonstige  Ausdrucksweise 
des  Briefes  cf  8,  13;  (2,  8):  [3,  15f.]  Wenn  gesagt  wird: 
^Heute,  wenn  ihr  seine  Stimme  höret,  verhärtet  eure 
Herzen  -nicht  wie  bei  der  Erbitterung!",  [so  frage 
ich,]  welche  waren  es  denn,  die  nach  dem  Hören  eine 
Erbitterung  machten?  Waren  es  nicht  alle,  welche 
durch  Moses  aus  Ägypten  gegangen  waren?  Die 
Wiederholung  der  Anfangsworte  des  Citats  v.  7  f.  bietet  dem  Vf 
den  Anknüpfungspunkt  für  seine  sich  daran  anschließende  Er- 
örterung. Der  Sinn  von  v.  16  gestaltet  sich  verschieden,  je  nach- 
dem man  mit  den  ältesten  Exegeten  rivsg  als  Fragewort  oder  mit 
den  späteren  tiveg  als  Pron.  indef.  accentuiert  '^^).  Ist  unter  dem 
7taQa7tLy.QaO(.i6g  oben  S.  78  mit  B,echt  die  Begebenheit  von 
Raphidim  Ex  17,  1 — 7  verstanden  worden,  so  paßt  die  Aussage, 
etliche  (ziveg)  hätten  eine  Erbitterung  gemacht,  schon  gar  nicht  zu 
der  Darstellung  des  AT,  weshalb  auch  meistens,  ohne  daß  der 
Wortlaut  von  v.  16  hierzu  berechtigte,  auf  das  Murren  des  Volkes 
Num  14    zurückgegriffen    wird.     Allein    auch   wenn  der  Vf  diesen 


^')  Wie  immer  man  v.  15  mit  dem  Vorhergehenden  verbinden  mag, 
ergibt  sich  damit  jeweilen  ein  sachlich  und  stilistisch  nachschleppender  Be- 
standteil des  Zusammenhangs.  Bei  der  Verknüpfung  mit  v.  14  würde  in 
dem  Schriftwort  Ps  95,  7  f.  das  Motiv  zum  Festbalten  an  der  Zuversicht, 
bei  der  Verknüpfung  mit  v.  13  das  Motiv  zu  der  vor  Verhärtung  bewah- 
renden Selbstermahnung  nachgebracht  werden.  Die  letztere  Fassung  wäre 
sachlich  vorzuziehen,  aber  grammatisch  mißlicher,  da  die  zur  Parenthese 
gestempelte  Aussage  v.  14  die  zusammengehörigen  Satzteile  v.  13  und  15 
m  der  störendsten  Weise  auseinanderrisse.  Ebenso  unzulässig  ist  die  von 
Chrys.  u.  a.  vorgenommene  Verbindung  von  v.  15  mit  4, 1  bzw.  die  Wieder- 
aufnahme von  3,  15  in  4,  1,  bei  welcher  3,16 — 19  als  Parenthese  behandelt 
wird.  Für  ein  solches  Abbrechen  der  Konstruktion  liefert  der  Brief  nirgends 
eine  Parallele,  und  der  Abschnitt  3,  16—19  verlöre  seine  doch  in  die  Augen 
fallende  Bedeutung  im  Zusammenhang.  Nicht  annelimbarer  ist  der  Vor- 
schlag, V.  16  das  durch  iv  rm  key.  angekündigte  Citat  nur  bis  Aüovat,rE  reichen 
zu  lassen  und  die  Mahnung  /o)  oxkr,Q.  xtL  als  vom  Vf  direkt  an  die  Leser 

ferichtet  anzusehen,  denn  wie  hätten  diese  merken  können,  daß  ein  Teil 
es  ihnen  eben  3,  7  f.  vorgelegten  Schriftvvortes  jetzt  nicht  mebr  als  Citat 
gemeint  sei?  Überdies  fülirt  der  Vf  4,  7  das  Citat  fast  genau  in  demselben 
Umfang  wie  3.  15  als  Wort  Davids  ein. 

••)  Deutlich  als  Fragewort  fassen  ruse:  Chrys,  Thdr  Mops.,  Thdrt, 
Ephr.,  syr' dagegen  als  unbestimmtes  Pron. :  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.,  die 
Codd.  LMPMin  und  die  Verss.  d  vulg  cop  syr''  arm.  Den  Anlaß  Ki'  als  Aus- 
sage zu  betrachten,  wird  man  teils  in  dem  d}J.ä  16'"  gefunden  hiiben,  das 
den  in/i  die  ndt'xti  gegenüberzustellen  schien,  teils  in  der  unrichtigen  Be- 
ziehung von  V.  16  auf  Kuni  14,  wo  den  gläubigen  Kundsoliuftern  Kuleb 
nnd  Josua  eine  Verschonung  von  dem  das  Volk  treffenden  Strafgerichte  zu- 
geticbert  wird. 
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späteren  verhängnisvollen  Erweis  der  Widerspenstigkeit  Israels  mit 
dem  früheren  Ex  17  zusammenfaßte,  hätte  er  doch  keine  Veran- 
lassung, das,  was  von  dem  ganzen  Volk  mit  Ausnahme  von  Kaleb 
und  Josua  galt,  in  einer  Weise  zu  schildern,  daß  man  annehmen 
müßte,  es  sei  nur  eine  Minderzahl  (tiveg)  dabei  beteiligt  gewesen. 
Der  Zweck  seiner  Darlegung,  welche  darauf  abzielt,  den  Lesern 
insgesamt  die  Gefährlichkeit  ihrer  Lage  zum  Bewußtsein  zu  bringen 
(cf  V.  12 — 14),  erheischte  vielmehr,  die  Versündigung  der  Wüsten- 
generation in  ihrem  ganzen  Umfang  zu  zeichnen^').  Jede  Ein- 
schränkung der  Aussage  würde  also  einer  Abschwächung  gleich- 
kommen. Ein  guter  Sinn  ergibt  sich  dagegen,  wenn  16*  als  Frage 
gelesen  wird,  was  sich  ohnehin  wegen  der  Analogie  mit  v.  17 
und  18  empfiehlt.  Die  Leser  werden  so  dazu  veranlaßt,  sich 
E-echenschaft  darüber  zu  geben,  ob  diejenigen,  welche  eine  Er- 
bitterung machten,  etwa  nur  vereinzelte  Ausnahmen  unter  ihren 
Zeitgenossen  bildeten  oder  eine  ganze  Generation  ausmachten  '^). 
Wenn  dabei  ausdrücklich  betont  wird,  daß  die  Widerspenstigen 
die  Stimme  Gottes  (v.  7)  gehört  und  also  die  Verheißung  der 
Euhe  Gottes  (v.  11;  4,  2.  6)  empfangen  hatten,  so  wird  die  Ver- 
schuldung, die  sie  durch  ihre  ablehnende  Haltung  auf  sich  luden, 
hell  ins  Licht  gestellt "").  Die  überraschende  Tatsache,  auf  welche 
die  Leser  durch  die  Frage  v.  16*  gespannt  gemacht  worden  sind, 
wird  nun  v.  16^^  wiederum  in  Form  einer  den  Lesern  zur  Beant- 
wortung überlassenen  Frage  mitgeteilt.  Der  Kontrast  zu  dem, 
was  man  erwarten  könnte,  wird  durch  ein  vorausgeschicktes,  im 
Deutschen  gar  nicht  wiederzugebendes  äk).ä  zum  Ausdruck  ge- 
bracht^'*).    Möchte  man  denken,  es  hätten  sich  dem  Verheißungs- 


*")  In  1  Kr  10,  1 — 11  ist  die  Sachlage  eine  andere.  Dort  wird  zu- 
nächst V.  1—4  von  den  Heilserfahrungen  gesprochen,  welche  alle  Israeliten 
ohne  Ausnahme  gemacht  hatten;  dann  wird  v.  5  festgestellt,  daC  Gott  an 
der  Mehrzahl  des  Volkes  keinen  Gefallen  fand,  und  zum  Belege  dafür  wird 
schließlich  v.  7 — 10  gezeigt,  wie  riw'b-  d.  h.  einzelne  Gruppen,  die  zusammen 
jene  7i/.eioi^es  v.  5  ausmachen,  durch  besondere  Versündigungen  sich  be- 
sondere Strafgerichte  zuzogen.  Die  niii  bilden  aber  hier  stets  einen  be- 
trächtlichen Teil  des  Volke.s  und  zählen  nach  Hunderten  oder  Tausenden. 
Eher  könnte  Em  3,  3;  (11,  17)  zur  Vergleichung  beigezogen  werden,  wo  die 
Tt*  £.-,  welche  dem  Unglauben  verfallen  sind,  die  überragende  Mehrheit  des 
Volkes  bilden;  allein  dort  ist  dem  Apostel  gerade  daran  gelegen,  anzu- 
deuten, daß  die  Zahl  der  Ungläubigen  sich  keineswegs  mit  der  Gesamtheit 
des  Volkes  deckt  cf  Em  11,  1—10. 

**)  Das  in  die  Frage  eingeschobene  ydo  vermittelt  den  Zusammen- 
hang mit  dem  Vorhergehenden  und  schärft  zugleich  die  Frage  cf  Mt  9,  5 ; 
23,  17;  27,  23;  AG  19,  35  (Blaß  §  78,  6). 

*")  Wollte  man  zu  7Tuot7iiy.i>avnv  ein  Objekt  ergänzen,  so  könnte  es 
nur  Gott  sein  cf  Deut  32,  16;  Ps  5,  11;  78,  17.  40.  56;  Jer  39  (32),  29.  32; 
51  f44),  3.  S;  Ez  2.  3;  20,  21;  einfacher  ist  es  jedoch,  das  Verb,  absolut  zu 
fassen  cf  3  Esra  6,  14;  Ps  66,  7;  78,  8;  103,  7;  Ez  2,  5.  6.  7. 

*°j  Zu  ä)j.ä  ist  am  ehesten  zu  vergleichen  Lc  17,  8.     Blaß  §  77,  13 
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Worte  Gottes  gegenüber  nur  wenige  ablehnend  gezeigt,  so  ergibt 
sich  vielmehr ,  daß  alle  ohne  Ausnahme  widerspenstig  waren  und 
dies,  trotzdem  sie  unter  Mosis  Führung  die  durch  außerordentliche 
Machttaten  Gottes  bewirkte,  die  nationale  Selbständigkeit  des  Volkes 
begründende  Erlösung  aus  Ägypten  erlebt  hatten  *^).  "Wie  groß  ist 
also  auch  für  die  Leser  insgesamt  die  Gefahr,  trotz  ihrer  Erfahrung 
der  Erlösung  durch  Christus  und  der  Aussicht  auf  die  auch  ihnen 
noch  bevorstehende  B-uhe  Gottes  sich  zur  AViderspenstigkeit  gegen 
den  Herrn  verleiten  zu  lassen. 

Wodurch  das  geschähe,  macht  ihnen  das  Folgende  deutlich: 
[3,  17 — 19]  Über  welche  aber  empfand  er  Ekel  40  Jahre 
lang?  Nicht  über  die,  welche  gesündigt  hatten, 
deren  Gebeine  in  der  Wüste  hinfielen?  Welchen 
aber  schwur  er,  sie  würden  nicht  zu  seiner  Ruhe 
eingehen,  wenn  nicht  denen,  die  ungehorsam  ge- 
wesen waren?  IJnd  wir  sehen,  daß  sie  nicht  haben 
eingehen  können  Unglaubens  halber.  Was  die  von 
Gott  verhängte  Strafe  der  Wüstengeneration  war,  liegt  vor  aller 
Augen,  dagegen  sind  die  Leser  geneigt,  zu  übersehen,  worin  deren 
Ursache  bestand.  Daher  legt  der  Vf  hierauf  den  größten  Nach- 
druck. Es  war  nicht  Willkür  von  selten  Gottes,  sondern  die 
Sünde  des  Volkes,  was  die  Aufreibung  des  ganzen  Geschlechts  zur 
Folge  hatte.  Natürlich  denkt  der  Vf  schon  hier  an  den  Ungehorsam 
V.  18*-),  aber  er  charakterisiert  die  Vergehung  zunächst  absicht- 
lich durch  einen  allgemeinen  Ausdruck,  um  festzustellen,  daß  nicht» 
anderes  als  Schuld  von  Seiten  des  Volkes  dessen  Untergang  herbei- 
führte. Der  beigefügte  Relativsatz  rechtfertigt  die  auf  die  Frage  17* 
gegebene  Antwort.  Die,  welche  in  Erfüllung  des  göttlichen  Droh- 
wortes Num  14,  29.  32  f.  während  der  Wüstenwanderung  allmählich 
dahinstarben  *")  und  also  den  während  der  40  Jahre  beständig  auf 

vermutet,  das  d/.?.ä  verdanke  seine  Existenz  im  Hb  nur  dem  falschen  Ver- 
ständnis des  Tivee  16"  als  Pron.  indef.  und  streicht  es  demgemäß  mit  Be- 
rufung auf  syr'  (ebenso  in  seiner  Textausgabe).  Allein  das  Zeugnis  einer 
einzigen  Übersetzung  bedeutet  in  diesem  Falle  nichts.  Bei  ihrer  anderen 
Auffassung  von  16»  gelangen  syr*  920  durch  die  Streichung  von  ov  zu  dem- 
selben Sinn.    Zur  Sache  cf  auch  Winer  §  63,  7. 

*')  Die  Verbindung  von  i^eo/jaff-nt  mit  dem  Sid  der  Vermittlung  im 
Sinn  von  i^dyeo&at  Sid  ist  ungewöhnlich,  hat  aber  eine  gewisse  Analogie 
an  ntojeeaai  8td  1  Kr  3.  .5;  Polyb.  VIII  19,  8. 

*•)  Die  sachlich  richtige  Variante  dneiih^oaoiv  A  47  beruht  auf  Ein- 
tragung ans  T.  18;  ebenso  ersetzen  47  Cyr.  dTtuniav  v.  19  durch  dTreiOetat", 
umgekehrt  4,  6  h  Cyr.  vnlg  dnf.i!hint>  durch  dmoiiar,  4,  11  472  syr*. 

**)  Der  sicherlich  unbeabsichtigte  Anschluß  an  den  Wortlaut  der  LXX 
Num  14,  29.  82,  welche  onjf  durch  >t<^}.n  (nach  Euthym.  =  ftür;  und  data) 
wiedergibt,  zeigt  besonders  anschaulich,  wie  sehr  der  Vf  in  der  griech. 
Übersetzung  des  AT  lebt.  Die  Bezugnahme  auf  LXX  spricht  auch  für  den 
ohnehin  durch  fast  alle  Uno.  bezeugten  Sing.  fTtfOBr  gegen  fneoap  (D  Cyr.) 
oder  tnioop  (Min).    Zu  niTtruv  cf  Lc  21,  24;  1  Kr  10,  Ö. 
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ihnen  lastenden  Unwillen  Gottes  zu  fühlen  bekamen  **),  waren  ja 
keine  anderen  als  jene,  die  in  immer  neuen  Akten  des  Wider- 
etrebens  ihre  sündige  Gesinnung  kundgaben.  Wie  die  letzte  Frage 
hervorhebt,  ist  denn  auch  der  Schwur,  welcher  den  definitiven 
Ausschluß  von  der  Kühe  Gottes  verfügte*^),  über  die  ergangen, 
welche  dem  göttlichen  Gnadenwillen  ungehorsam  waren  cf  1  Pt  4,  17  ; 
AG  19,  9.  Indem  die  vulg.  incredulis  übersetzt,  verwischt  sie  den 
Unterschied  zwischen  äTtiatelv  und  äiteid-Elv,  den  vet.  lat.  bei  der 
Übertragung  contumacibus  mit  Recht  festhält.  Der  Ungehorsam, 
der  sich  Gott  widersetzt  (4,  6.  11),  hat  seinen  letzten  Grund  im 
Unglauben,  welcher  der  Güte  und  Macht  Gottes  mißtraut  cf  3,  12*^). 
So  kann  der  Vf  das  Ergebnis  seiner  den  Tatbestand  der  Ge- 
schichte heraushebenden  Darlegung  dahin  zusammenfassen ,  daß 
nicht  bloß  die  Androhung  v.  18,  sondern  auch  die  Verwirklichung 
der  göttlichen  Strafe  an  der  Wüstongeneration  Unglaubens  halber*') 
erfolgte  cf  4,  2  f.  Damit  ist  die  Warnung  v.  12  aufs  nachdrück- 
lichste begründet. 

Mit  4,  1  beginnt  eine  neue  Wendung  des  Gedankens.  Die 
Tendenz  der  Ausführung  ist  zwar  im  allgemeinen  noch  dieselbe. 
Auch  der  neue  Abschnitt  4,  1  — 13  will  davor  warnen,  die  noch 
vorhandene  Gelegenheit  zur  Anteilnahme  an  Gottes  Ruhe  nicht  zu 
versäumen.  Die  Motivierung  ist  indes  eine  andere.  Stand  bisher 
das  abschreckende  Geschick  der  Wüstengeneration  im  Vordergrund, 
80  wird  jetzt  die  Mahnung  vornehmlich  auf  den  Hinweis  gestützt, 
daß  von  neuem  die  Möglichkeit  gegeben  sei,  des  Verheißungsgutes 
teilhaftig  zu  werden.  Dieser  Gedanke,  der  sich  v.  1  u.  2  bereits 
ankündigt,  wird  v.  3  —  10  eingehend  dargelegt,  so  daß  die  ab- 
schließende Mahnung  v.  11 — 13  wohlbegründet  erscheint.  Zunächst 
wird  aus  der  exegetischen  Erörterung  3,  15  — 19  eine  Folgerung 
abgeleitet ,  die  sich  den  Lesern  für  ihr  eigenes  Verhalten  ohne 
weiteres  aus  dem  beobachteten  Tatbestand  ergeben  muß :  [4,  1  f.] 
So  lasset  uns  nun  besorgt  sein,  daß  nicht,  obwohl 
eine  Verheißung  zu  seiner  Ruhe  einzugehen  vor- 
liegt,   jemand   von    euch    zurückgeblieben    befunden 


**)  Über  die  von  v.  9  f.  abweichende  Verbindung  von  reaasody.ovca  err; 
mit  TtooacöxO-iasv  cf  oben  S.  79  A  8. 

*^)  Zu  eioslevaeod-ai  ist  avrovg  als  Subj.  ZU  ergänzen  cf  AG  2,  30; 
Tob  9,  3;  im  übrigen  cf  zur  Konstruktion  von  bfipipui  Blaß  §  61,  3;  70,  3. 

*")  Daher  stehen  uTieuhiv  und  Ttiaxeveiv  einander  öfter  als  Gegensätze 
gegenüber  Deut  9,  23 f.;  Jo  3,  36;  AG  14,  If.;  28,  24,  ohne  daß  darum  für 
dTtei&Etp  die  durch  die  Papyri  (cf  Expos.  1908  II  S.  89  f.)  bestätigte  Be- 
deutung „ungehorsam  sein"  zweifelhaft  würde. 

*')  Die  Beifügung  des  Art.  vor  dmariaf  in  einigen  Min  verdeckt,  daß 
die  Sünde  der  Wüstengeneration  nach  ihrer  Eigenart  charakterisiert 
werden  soll. 
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werde;  denn  frohe  Botschaft  haben  wir  empfangen 
gleich  wie  jene,  aber  das  gehörte  "Wort  half  jenen 
nicht,  da  es  sich  nicht  durch  den  Glauben  mit  den 
Hörerhverband.  Haben  die  Zeitgenossen  Mosis  trotz  der  Erlösung 
aus  Ägypten  und  dem  Empfang  des  göttlichen  Verheißungswortes  3, 16 
durch  ihren  Unglauben  den  Anteil  an  der  Ruhe  Gottes  verscherzt,  so 
haben  derVf  und  die  Leser  allen  Grund  zu  der  Besorgnis,  es 
möchte  auch  in  ihrem  Kreise  sich  ähnliches  ereignen.  Es  handelt 
sich  dabei  wie  3,  12f. ;  4,  11  ;  12,  15f.  um  die  Furcht,  es  möchten 
einzelne  Elemente  unter  den  Lesern  sich  der  ihnen  drohenden 
Gefahr  nicht  bewußt  sein.  In  dieser  seelsorgerlichen  Furcht 
kann  sich  der  Vf  mit  den  Lesern  zusammenschließen,  wenn  er 
auch  für  seine  Person  nicht  in  Angst  zu  sein  braucht.  Je  nach- 
dem man  öoy.fj^^)  durch  „meinen"  (10,  29)  oder  durch  „scheinen" 
(12,  11)  übersetzt  und  demgemäß  vöteqüv  durch  „zu  kurz  kommen"' 
oder  durch  „zurückbleiben"  wiedergibt,  ist  der  Gegenstand  der 
Furcht  ein  etwas  verschiedener.  Im  einen  Fall  ist  es  die  Be- 
sorgnis, es  möchte  jemand  von  den  Lesern  unter  dem  Druck  der 
Leiden  sich  dem  Irrwahn  hingeben,  die  Erfüllung  der  göttlichen 
Verheißungen  sei  nicht  mehr  zu  erwarten  und  der  Anschluß  an 
Christus  habe  statt  zum  Empfang  herrlicher  Segnungen  nur  zu 
Enttäuschungen  geführt*^).  Im  anderen  Fall  fürchtet  der  Vf,  es 
möchte  jemand  aus  dem  Leserkreis  gleich  den  Israeliten,  die  das 
verheißene  Land  nicht  erreichten,  zurückgeblieben  erscheinen  und 
also  des  Heils  verlustig  gehen  ^^).  Die  griechischen  Exegeten,  die 
sich  über  diese  Frage  aussprechen,  Oekum.  und  Theophyl.,  sowie 
die  lateinischen  Übersetzer  entscheiden  sich  für  die  zweite  Mög- 
lichkeit'^^),   und  die  Analogie    von  2,  1 ;  4,  11    spricht    zugunsten 


**)  Die  LA  Soy.ei  (KLMP  Min)  statt  Soy.fi  ist  nur  orthographische 
Variante  cf  Winer-Schmiedel  §  5,  17. 

")  Cf  B.  Weiß  und  bes.  Zahn  PRE«  VII  S.  496  Z.  62-58.  tarE^eiv 
bedeutet  in  diesem  Fall  ein  Zurückbleiben  hinter  dem  erhofften  Zustand 
der  Herrlichkeit  oder  hinter  dem  früheren  Zustand  der  Unangefochtenheit 
im  Judentum  cf  1  Kr  8,  8. 

»"  Cf  zu  iorspetf  Hb  12,  15;  Hi  36,  17 ;  Sir  7,  34,  auch  Bleek  II  S.  495  f. ; 
besonders  analog  ist  Philo  Fragm.  Mang.  II,  656:  Wie  die,  welche  nicht 
vermö(!^en  festen  Fußes  cinherzugehen,  straucheln  und  ermUdet  weit  von 
dem  Ziel  des  Weges  zurückbleiben  [ftax^äv  roc  xmä  ti^v  Södf  tHov^  vare^l- 
^vat\  go  wird  auch  die  Seele  gehindert,  den  zur  Frömmigkeit  führenden 
Weg  zu  vollenden,  wenn  sie  auf  die  unwegsamen  Strecken  der  Gottlosig- 
keit Htüßt.  Das  sind  nämlich  Hindemisse  und  Ursachen  des  Straucheins, 
derentwegen  die  Vernunft  schwankend  auf  dem  naturgemäßen  Wege  zurück- 
bleibt {ioTt^iiiti  tfjg  yaiä  (fvaiv  difod).  Der  Weg  aber  ist  der,  welcher  beim 
V»ter  aller  Dinge  sein  Ende  erreicht. 

*')  Die  betreffenden  Stellen  des  Oekum.  und  Theophyl.  sind  abgedruckt 
bei  Bleek  II  8.  497.  Von  den  lat.  Veras,  hat  d:  neglexi88e{t)  tihh  videatur; 
▼alg:  exiatimetur  aliquis  ex  vobia  deease.    Eutbym.  umschreibt  iartQ.  durch 
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ihrer  Auffassung,  nur  darf  man  doxfj  nicht  mit  den  genannten 
Griechen  als  eine  "Wendung  der  Höflichkeit  betrachten.  Wie  im 
gerichtlichen  Sprachgebrauch  doytslv  „erfunden  werden"  bedeutet^-), 
so  weist  es  auch  hier  auf  den  Befund  hin,  der  sich  am  Tage 
des  Grerichts  ergeben  könnte  cf  Prov  17,28;  27,14.  Während 
die  Leser  nicht  merken,  was  es  auf  sich  hat,  wenn  sie  Verzagtheit 
und  Unglauben  bei  sich  aufkommen  lassen,  erinnert  sie  der  Vf 
daran,  daß  dies  ein  Zurückgebliebensein  hinter  dem  ins  Auge  ge- 
faßten Ziel  und  also  die  Nichterlangung  des  in  Aussicht  stehenden 
Heiles  bedeuten  müßte.  Die  Verantwortung  dafür  hätten  sie  allein 
zu  tragen ;  denn  obwohl  die  Wüstengeneration  sich  des  göttlichen 
Gnadenanerbietens  unwürdig  gezeigt  hat,  ist  noch  immer  Ver- 
heißung übrig,  zur  Ruhe  Gottes  (3,  11.  18)  zu  gelangen  *«).  Inwie- 
fern diese  Möglichkeit  besteht,  ist  im  Bisherigen  noch  nicht  dar- 
gelegt worden.  Gerade  hier  liegt  das  neue  Moment,  das  nunmehr 
zur  Entfaltung  kommen  soll.  Gleichwohl  kann  v.  2  noch  nicht 
die  Begründung  hierfür  bringen,  denn  in  v.  2*  wird  der  in  xaiaXeut. 
i.TCa.yy.  enthaltene  Gedanke  nicht  begründet,  sondern  nur  wieder- 
holt. Auch  würde  2''  dann  aus  dem  Zusammenhang  herausfallen. 
Der  Vf  will  die  Besorgnis  rechtfertigen,  der  er  in  v.  1  Ausdruck 
gegeben  hat.  Er  tut  das,  indem  er  zeig^,  wie  der  tatsächliche 
Besitz  der  Verheißung  den  von  ihr  zu  erhoffenden  Gewinn  noch 
nicht  verbürgt.  Wie  die  Voranstellung  von  eof-UV  erkennen  läßt, 
liegt  der  Nachdruck  auf  dem  Umstand,  daß  dem  Vf  und  den  Lesern 
wirklich  eine  gute  Botschaft  zugekommen  ist,  in  deren  Besitz  sie 
nun  sind  ^*).  Hierin  befinden  sie  sich  ganz  in  derselben  Lage,  wie 
die  Israeliten  zur  Zeit  des  Auszugs  ^*).     Wie    diese    durch    Moses 


äTtokeXeirpdm,  sxTteTtrcoyevat.  Eigentümlich  Ephr. :  inveniatur  aliquis  in  no- 
bis  penuria  laborans. 

»2)  Cf  Plato  Polit.  299  C;  Phaed.  113  D. 

»»)  Der  Sinn  von  yarahiTTew  „übrig  lassen"  Ex  12,10;  16,  19.  20, 
Passiv  „übrig  bleiben"  wird  durch  den  Wechsel  mit  dnokstTTsadai  4,  6.  9 
näher  bestimmt.  Wenn  von  der  Verheißung  gesagt  wird,  sie  bleibe  übrig, 
so  kann  das  nur  besagen,  sie  sei  noch  vorhanden,  stehe  noch  aus  und  warte 
noch  ihrer  Erfüllung.  Die  Verbindung  von  xarakeiTr.  hnayy.  mit  vareo.  ist 
schon  wegen  der  Wortstellung  und  dem  Fehlen  des  Art.  (derselbe  steht  nur 
bei  D  302  nach  Parallelen  6,  15.  17 ;  11,  9)  unzulässig.  Die  Fassung  der 
Worte  als  Gen.  absol.  findet  sich  bereits  bei  den  lat.  Verss.  cop  syr'  Oekum.; 
die  anderen  griech.  Exegeten  lassen  ihre  Auffassung  der  Konstruktion 
nicht  erkennen. 

")  Kai  in  y.al  ydo  betont  nicht  die  Wirklichkeit  des  Erlebnisses,  sondern 

fehört  mit  yd^  zusammen  =  etenim  (vulg)  wie  stets  im  Hb  cf  5,  12 ;  10, 
4;  12,  29;  13,  22. 

»5)  KaddTief)  hat  häufig  ein  y.al  neben  sich,  das  pleonastisch  die  völlige 
Gleichartigkeit  des  zweiten  Vergleichungsgliedes  betont  cf  2  Kr  1,  14; 
1  Th  3,  6.  12;  4,  5  (cf  Winer  §  53,  5).  sxeivoi  (044  Min)  statt  xdy.siyoi  ist  An- 
gleichung  an  v.  2''. 
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im  Auftrage  Gottes  die  Botschaft  von  der  bevorstehenden  Ein- 
führung in  das  Land  Kanaan  empfangen  hatten  (Ex  3,  16  ff. ;  4,  29  f.) 
und  damit  die  Einladung  zur  Anteilnahme  an  der  E,uhe  Gottes 
(3,  11),  so  haben  auch  sie  durch  das  Wort  der  christlichen  Ver- 
kündigung die  frohe  Botschaft  von  der  ihnen  in  Aussicht  stehenden 
Ruhe  Gottes  empfangen  ^^).  Während  sonst  im  NT  (cf  AG  13,  32; 
Eph  3,  6)  ETCayy Eklet  und  evayyiXiov  sich  in  der  Weise  unter- 
scheiden, daß  ersteres  die  Botschaft  von  dem  zu  verwirklichenden, 
letzteres  von  dem  verwirklichten  Heil  bezeichnet,  sind  hier  beide 
Ausdrücke  im  gleichen  Sinn  gebraucht.  Nicht  erst  die  Zeit- 
genossen Christi  und  der  Apostel,  sondern  schon  diejenigen  Mosis 
haben  das  Evangelium  empfangen  (cf  v.  2  u.  6),  insofern  beiden 
Gruppen  der  Eingang  zur  Buhe  Gottes  als  ein  in  absehbarer  Zu- 
kunft zu  erlangendes  Heilsgut  angeboten  worden  ist.  Die  Wahl 
des  Ausdrucks  erklärt  sich  aus  der  auch  anderwärts  zu  erkennen- 
den Absicht  des  Vf,  die  Güter  und  Einrichtungen  des  AB  zu 
denen  des  NB  möglichst  in  Parallele  zu  stellen  und  überhaupt 
die  Einheit  beider  Gottesordnungen  hervorzukehren.  Der  gött- 
lichen Darbietung  sollte  nun  aber  die  menschliche  Aneignung  ent- 
sprechen. Am  Hören  des  Wortes  hat  es  freilich  bei  den  Israeliten 
80  wenig  gefehlt  als  bei  den  Lesern.  Hieran  erinnert  der  Aus- 
druck 0  Xöyog  r/]g  ^xo^g,  der  den  in  dem  Part.  &Y.ovociVTEg  3,  16 
(cf  4,  2 '')  enthaltenen  Gedanken  wieder  aufnimmt  vmd  das  Wort 
als  eine  ihnen  zu  Ohren  gekommene  und  also  nicht  unbekannt 
gebliebene  Kunde  (cf  Sir  41,  23  ;  1  Th  2,  13)  kennzeichnet  ^'').  Allein 
das  gehörte  Wort  brachte  den  Israeliten  doch  keinen  Nutzen,  weil 
eine  Glaubensverbindung  zwischen  den  Hörern  und  dem  Wort 
nicht  zustande  kam  ^^).  Dies  ist  unter  allen  Umständen  der 
wesentliche  Sinn  der  Participialbestimmung  von  2*^,  wie  immer  der 
Text  ursprünglich  gelautet  haben  mag.  Von  den  verschiedenen 
Lesarten"*®)  verdienen  3  ernsthafte  Erwägung.     Erstens,  die  am 


»•)  Eiayye).ii:eiv  Activ  im  NT  nur  Ap  10,  7;  14,  6,  häufiger  bei  LXX 
wird  im  Passiv  teils  mit  sachlichem  (Lc  16,  16;  Gl  1,  11;  1  Pt  1,  25),  teils 
wie  hier  und  v.  6  mit  persünlichem  Subjekt  (Mt  11,5)  konstruiert. 

")  'Axori  bedeutet  aktivisch  Gehörsinn  1  Kr  12,  17;  Hb  5,  11,  das  Hören 

1  Sam  15,  22 ;  Gl  3,  2.  5 ;  passivisch  das  Gehörte,   die  Kunde   1  Sam  2,  26 ; 

2  Sam  13,  30;  Ps  112,  7;  Ob  1;  Jes  52,  7;  Mt  4,  24;  14  1-  Rm  10,  16  f.  In 
der  Verbindung  <i  köyoi  rfje  dxofjg  kann  nur  die  zweite  Bedeutung  in  Frage 
kommen;  aber  der  Ausdruck  macht  viel  anschaulicher,  als  wenn  es  z.  B. 
d  Xdyoi  Toc  eiayysXiov  hieße,  daß  das  verkündijifte  Wort  von  den  Emp- 
fttiigem  der  Botschaft  wirklich  gehört  worden  ist.  Das  will  auch  die 
Wifdcrgabo  durch  verbum  audittis  (d  Lucif.),  scrmo  auditus  (vulg),  aenno, 
quem  audiuerutit  (syr')  zur  Geltung  bringen. 

'*)  Die  subjektive  Negation  fifj  avyxsxeQ.  bedarf  keiner  anderen  Er- 
klftmng  als  der,  daß  im  Hb  wie  Überhaupt  in  der  heilenist.  Sprache  beim 
Partie,  vorhemchend  fitfi  steht  cf  Blaß  §  76,  6. 

'*)  Abgesehen  von  den  nur  auf  der  Differenz  der  Perfektbildung  und 
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stärksten  bezeugte  lautet:  /^i]  avyx.£yi€Qaau€.vovg  rf]  nlaxBL  tolg 
dxovaaoiv.  Nach  ihr  wird  die  Nutzlosigkeit  des  Wortes  darauf 
zurückgeführt,  daß  die  Israeliten  sich  nicht  durch  den  Glauben 
mit  den  Hörern  des  Wortes  zusammenschlössen.  Dabei  können 
als  die  ScT^ovoavteg  weder  Kaleb  noch  Josua  und  die  mit  ihnen 
Verbundenen  (Chrys.,  Phot.,  Oekum.,  Euthym.),  noch  überhaupt  die 
gläubigen  Hörer  (Theophyl.)  gemeint  sein ;  denn  Kaleb  und  Josua 
werden  in  dem  vorliegenden  Zusammenhang  nirgends  (auch  nicht 
3,  16)  der  Masse  des  Volkes  gegenübergestellt,  und  die  einfache 
Gleichsetzung  von  Hörenden  und  Glaubenden  ist  ganz  unmöglich 
in  einem  Zusammenhang,  der  aufs  nachdrücklichste  das  Ungenügende 
eines  bloßen  Hörens  ohne  hinzutretenden  Glauben  darlegt.  Es 
können    also    unter  den  äxovaavieg   nur   Boten  Gottes   wie  Moses 


der  Orthographie  beruhenden  Variauten  (avpxsxeoaansv.,  ov/xexpa/uev.,  avyxe- 
xpa/ufisv.,  cf  dazu  Blaß  §  24 ;  Helbing  S.  100)  sind  folgende  Lesarten  zu  unter- 
scheiden: 1)  avfxexsQaa/xsvovs  .  .  Tof,- lixovoao«  P'*AßCKL  MP  17  Min  COp 
Chrys.  Cyrnest  u.  a.,  demnach  die  alexandr.  (hesych.)  und  byzant.  Text- 
gestalt. —  2)  ovpy.exeQaouevovs  •  •  tö)/^  dxovadvrojv  D  31  ?  Byr*nig  Aug  ZU 
Ps  78  (77),  10:  non  profuit  sermo  auditus  Ulis  non  contemperatis  fidei 
eorum  qui  obaudierunt  (cf  auch  zu  Ps  78,  18).  Wahrscheinlich  gehört 
hierher  auch  die  ursprüngliche  Textgestalt  der  altlat.  Vers.,  welche  bei 
Lucif .  besser  erhalten  ist  als  bei  d.  Lucifers  Text  lautet :  non  profuit  Ulis 
verbum  auditus,  non  temperatus  fidei  auditorum.  Da  temperatus  nicht  zu 
verbum  paßt,  so  dürfte  temperatis  als  ursprgl.  Textform  anzusehen  sein.  Die 
LA.  2  ist  augenscheinlich  abendländischer  Herkunft.  Gegenüber  1  ist  sie 
zweifellos  sekundär,  denn  die  Umwandlung  von  dyavadt^TOjp  in  dxovaaat 
wäre  ganz  unerklärlich,  dagegen  läßt  sich  die  Ersetzung  des  Dat.  durch 
den  Genit.  als  stilistische  Besserung  leicht  verstehen.  Die  LA  2  kann  dem- 
nach nicht  den  Anspruch  erheben,  für  ursprünglich  zu  gelten.  —  3)  avf- 
xexoafievovi  .  .  rovi  dxovoaprag,  nach  Tischendorf  die  LA  einer  Hs.  des 
Chrys.  Den  gleichen  Text  scheint  aeth  vorauszusetzen:  quoniam  non 
f'uerunt  commixti  cum  fide  ii  qui  audiverunt,  vielleicht  auch  syr' :  cum  non 
admixti  essent  fidei  qui  audierant.  Die  LA  ist  ein  Versuch,  die  Diskre- 
panz zwischen  ixelyovg  und  dxovaaai  zu  beseitigen,  und  ergibt  den  Sinn: 
das  Wort  half  jenen  nicht,  da  sie  sich  nicht  mit  dem  Glauben  vermischten, 

sie,  die  es  doch  gehört  hatten.  —  4)  ovyxsxeoaa/nevovs  .  .  rols  dxovadsiai 
71  ThdrMops. :  oö  yäo  T^aat^  xaxä  rrjv  Ttiartv  roli  enayyeXd'elat  avvrjuuiyoi' 
öd'8%'  o-örcog  dvayvcoaTsov  firj  avyxexe^aauEi'OVi  rrj  Tilarei  tols  äxovad'elaiv^ 
"iva  ecnr]  ralg  tiqös  avrovs  yeyei^rjuifan  kTiayyeXiais  toü  d'eoi)  Siä  Mioaecog. 
■cf  Thdrt:  ii  yd^  ävrjasv  -f]  tov  -deov  enayyeXia  rois  tuvttjp  Se^a/uevovs,  fti) 
■jtiOT&s  de^a/ievovi,  xai  rtj  rov  Oboü  dvfdfisi  re&addrjxÖTag,  y.ai  olov  tols  Qeoü 

köyois  dvaxpa&svras ;  (der  vorausgeschickte  Bibeltext  reproduziert  allerdings 
die  LA  1)  vulgcodd:  sed  non  profuit  Ulis  sermo  auditus,  non  admixtis  fidei 
ex  his,  quae  audierunt.  —  5)  ovuxexenaafievos  .  .  rois  dxovaaat  N  114  syr' 
are  Cyrsiaph.  Hierher  gehört  wohl  auch  Ephr. :  sed  non  profuit  Ulis  sermo 
legis  auditus;  quia  non  erat  admistus  fidei  auditorum  (über  d  und  Lucif. 
cf  oben  unter  2).  Für  die  Ursprünglichkeit  der  LA  5  spricht,  daß  sie 
durch  Zeugen  ganz  verschiedener  Kirchenprovinzen  vertreten  ist,  und  daß 
die  Angleichung  von  avvxsxeoaauefoi  an  das  vorhergehende  sxeivovi  wahr- 
scheinlicher ist  als  eine  Assimilation  von  avrxsxeoaofiipovs  an  das  viel 
weiter  entfernte  köyoe. 

Riggenbach,  Hebräerbrief.  7 
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verstanden  sein,  welche  selbst  Empfänger  des  göttlichen  "Wortes 
waren  und  es  dem  Volke  übermitteln  sollten  cf  3,  5.  Es  bleibt 
indes  hier  (im  Unterschied  von  2,  3)  auffallend,  daß  die  Boten 
Gottes  als  Hörer  und  nicht  vielmehr  als  Sprecher  des  göttlichen 
Wortes  eingeführt  werden,  und  ebenso  befremdlich  ist  es,  daß  von 
der  Beziehung  der  Israeliten  nur  zu  den  Trägern  des  göttlichen 
"Wortes ,  nicht  zu  dem  "Worte  selbst  gesprochen  wird.  Diese 
Schwierigkeiten  fallen  ganz  weg  bei  der  zweiten  LA  :  i.ir]  ovyy.B'/.e- 
Qaof-ieyovg  Tj]  Ttiovei  TOlg  a/.ovad^elaiv.  Der  Fehler  der  Israeliten 
lag  hiemach  darin,  daß  sie  sich  mit  dem  von  ihnen  vernommenen 
göttlichen  Worte  nicht  zusammenschlössen.  Sie  borten  es  wohl, 
aber  es  kam  bei  ihnen  nicht  zu  jener  inneren  Verbindung  mit  dem 
Worte,  welche  der  Glaube  bewirkt.  So  angemessen  diese  in  ihrem 
Wortlaut  durch  2,  1  gedeckte  Textgestalt  erscheint,  ist  sie  doch 
zu  spärlich  bezeugt  und  erklärt  namentlich  nicht  die  Entstehung 
der  übrigen  Varianten.  Will  man  dem  letzteren  tjbelstand  nicht 
dadurch  abhelfen,  daß  man  das  überlieferte  äxova&elaiv  durch 
die  Konjektur  d.'A0vOf.iaöiv  ersetzt  ^^),  was  doch  nur  als  letztes 
Auskunftsmittel  in  Betracht  kommen  kann,  so  empfiehlt  sich  am 
meisten  die  immerhin  ansehnlich  beglaubigte  dritte  LA:  (.irj  Giy/.e- 
xegaofievog  ifi  rciotei  rolg  axovoaaiv.  Auch  ihr  stehen  freilich 
Bedenken  entgegen.  Man  kann  es  auffallend  finden,  daß  nicht 
von  den  Israeliten,  sondern  von  dem  göttlichen  Worte  das  Fehlen 
eines  Gvy/.EQCcvvva&ai  ausgesagt  wird,  und  neben  kyceivovg  behält 
das  auf  dieselben  Personen  sich  beziehende  dxovoaaiv  immer  etwas 
Befremdliches.  Entscheidend  sind  jedoch  diese  Bedenken  nicht. 
Was  das  letztere  betrifft,  so  ist  das  Partie,  ungleich  wirkungsvoller 
als  das  bloße  Pron.  avToig,  da  äxomaaiv  durch  die  beabsichtigte 
Rückbeziehung  auf  6  Xöyog  rfjg  ä'/,ofjg  den  Kontrast  zwischen  dem 
bloßen  Hören  und  dem  Glauben  kräftig  fühlbar  macht.  Wenn 
aber  von  dem  Wort  gesagt  wird,  es  sei  nicht  eine  Verbindung 
eingegangen  mit  den  Hörern,  so  liegt  darin  keine  Entschuldigung 
für  diese,  da  ja  ausdrücklich  der  Glaube  als  das  Mittel  genannt 
wird,  wodurch  allein  eine  solche  hätte  zustande  kommen  können. 
Man  darf  nur  nicht  t^  7tLo'veL  von  avy^exegaGfievog  abhängig 
machen  und  übersetzen :  weil  es  sich  den  Hörenden  nicht  mit  dem 


*>)  Die  zuerst  von  Nösselt  (Theodoreti  opera  Halle  1771  Tom.  III  S.  566 
Anm.  1)  für  den  Bibeltext  Theodorets  in  Vorschlag  gebrachte  Konjektur 
dy.in'oftnat  hat  Bleek  II  S.  50i)f.  als  wahrscheinlich  verteidigt.  In  der  Tat 
küiintc  aus  ihr  durch  Ausfall  des  fi  leicht  Axovnmu  entstanden  sein;  da- 
gejfen  bleibt  unter  Voraussetzung  ihrer  Richtigkeit  das  Eindringen  von 
dyovo.'htiot  undurchsichtig,  und  daß  dxovouu  im  AT  und  NT  nirgends  vor- 
kommt, spricht  eher  ge^en  als  für  sie.  Besonders  bedenklich  maclit  aber, 
dftü  bei  der  mannigfaltigen  Überlieferung  der  Stelle  keine  Spur  dos  ur- 
iprODglichen  Wortlauts  erhalten  geblieben  sein  soll;  denn  was  Blcek  in 
dieser  ik'ziebung  anfuhrt,  ist  gänzlich  nubrauchbar. 
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Glauben  verband.  Diese  Auffassung,  bei  der  roig  äxovoaoiv  als 
Dat.  commodi  nachhinkt,  ist  schon  sprachlich  unangemessen.  Sie 
ist  aber  auch  sachlich  unpassend,  insofern  sie  den  Glauben  als 
eine  auch  unabhängig  vom  göttlichen  Worte  im  Menschen  vor- 
handene Potenz  erscheinen  läßt.  Ein  vollkommen  zutreffender 
Gedanke  ergibt  sich  dagegen,  wenn  rfj  Ttlarsi  als  Dat.  instrum. 
gefaßt  wird^^).  Das  gehörte  Wort  blieb  für  die  Israeliten  nutzlos, 
weil  es  sich  nicht  durch  den  normalerweise  von  ihm  geweckten 
Glauben  mit  den  Hörern  verband.  Es  blieb  ihnen  äußerlich  und 
konnte  darum  seine  rettende  Kraft  bei  ihnen  nicht  entfalten.  Das 
ist  die  ernste  Tatsache,  welche  Grund  genug  zu  der  Befürchtung 
V.  1  gibt,  es  möchte  trotz  der  andauernden  Geltung  der  Verheißung 
jemand  von  den  Lesern  zurückgeblieben  und  also  des  Heils  ver- 
lustig erfunden   werden. 

Nun  erst  folgt  die  Begründung  der  immer  noch  nicht  be-- 
wiesenen  Behauptung  v.  1,  die  Verheißung  des  Eingangs  zur  Ruhe 
Gottes  stehe  noch  aus:  [4,3 — 5]  Denn  wir  gehen  ein  zur 
Ruhe,  wir,  die  wir  gläubig  geworden  sind,  wie  er 
gesprochen  hat:  „So  daß  ich  schwur  in  meinem  Zorn, 
sie  sollen  nicht  zu  meiner  Ruhe  eingehen",  obwohl 
die  Werke  seit  Gründung  der  Welt  fertig  waren. 
Denn  er  hat  inbetreff  des  siebenten  Tages  irgendwo 
gesprochen:  „Und  es  ruhte  Gott  am  siebenten  Tag 
von  allen  seinen  Werken";  und  hier  wiederum:  „Sie 
sollen  nicht  zu  meiner  Ruhe  eingehen".  Die  durch  yd^ 
eingeleitete  Aussage  *'^)  3*  ließe  sich  als  Begründung  von  2''  auf- 
fassen. Die  Tatsache,  daß  die  Gläubigen  und  nur  sie  zur  Ruhe 
gelangen,  könnte  dem  Gedanken  zur  Bestätigung  dienen,  daß  ein 
glaubensloses  Hören  des  Wortes  keinen  Nutzen  bringe.  Dann 
würde  in  3^  der  Nachdruck  ganz  auf  ol  TtiarevoavTeg  liegen,  und 
dementsprechend  müßte  auch  die  Ausführung  v.  3 — 5  dartun,  daß 
der  Unglaube  um  die  verheißene  Ruhe  bringe.  In  diesem  Falle 
enthielte    jedoch  v.  3 — 5  nur  eine    ziemlich  müßige  Wiederholung 


"')  Über  den  Gebrauch  von  ovvyepdp^ifii  cf  Bleek  II  S.  511  f.  Be- 
sonders interessant  ist  wegen  des  2.  Dat.  Ael.  Aristides  III  S.  508 :  razg  yvM- 
fiaii  ovyy.ty.oäoO-ai.  rij  Ttökei  „in  der  Gesinnung  mit  der  Stadt  überein- 
stimmen" (ed.  Dind.  II  S.  395,  dazu  das  Scholion  HI  S.  727). 

«•^)  Die  LA  ydo  ist  durch  p'^  BDKLP  Min  d  Lucif.  vulg  syr»  u.  a. 
überwiegend  bezeugt;  bloß  erleichternde  Variante  ist  ovv  («ACM  1730 
Min  cop)  und  vollends  Öi  (Ephr.  syr'  ari^  arm).  Im  Zusammenhang  mit  der 
LA  ovv  dürfte  auch  die  Umwandlung  des  Indik.  eiasfyyofi.  (P'*  «BDM  u.  a.) 
in  den  Konj.  tlaeo-/Mfi.  (AC  17.  37  cop)  stehen,  vielleicht  auch  die  Ein- 
schiebung  des  Art.  iriv  vor  aaxdTiavaiv,  den  p'*BD  mit  Kecht  weglassen. 
Aus  der  Aussage :  „wir  gehen  zur  Kühe  ein"  wird  so  eine  im  Zusammen- 
hang wenig  passende  Ermahnung :  „laßt  uns  also  in  die  (durch  das  Psalm- 
wort verheißene)  Ruhe  eingehen." 
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des  3,  17 — 4,  2  bereits  mit  allem  Nachdruck  ausgesprochenen 
Gedankens.  IJberdies  käme  der  Satz  v.  1,  daß  die  Verheißung 
der  Ruhe  Gottes  noch  in  Geltung  sei,  um  seine  Begründung, 
wäihrend  er  doch  im  Folgenden  (6^)  als  eine  im  Vorhergehenden 
bewiesene  These  behandelt  wird.  Einen  befriedigenden  Zusammen- 
hang gewinnt  man  nur  bei  der  Einsicht,  daß  das  yag  v.  3  nicht 
den  negativen,  sondern  den  positiven  Gedanken  von  v.  1  f.  be- 
gründet. Die  Versicherung  €iaEQxöi.ie^a  yccQ  eig  zrjv  /.ardrcavOLV  kann 
nun  freilich  nicht  die  als  Erfahrungstatsache  keines  Beweises  be- 
dürftige Aussage:  lauev  €vr]yy€Xiaf.i€VOi  erhärten  wollen.  Wohl 
aber  kann  der  Vf  jetzt  an  die  Begründung  des  eben  erwähnten 
Gedankens  v.  1  herantreten,  der  ja  2  *  nur  in  anderer  Form 
wiederholt  war  (cf  Bengel).  3^  spricht  zunächst  den  Hauptgedanken 
aus,  worauf  3^  —  5  den  Beweis  folgen  läßt.  Von  einem  Ausstehen 
der  Verheißung  hat  der  Vf  darum  reden  können,  weil  er  dessen 
gewiß  ist,  daß  er  und  die  Leser,  die  mit  ihm  im  Unterschied  von 
ihren  ungläubigen  Volksgenossen  zum  Glauben  gelangt  sind  (cf 
AG  4,  32;  2  Th  1,  10),  zur  Euhe  eingehen  ^3).  Der  Nachdruck 
liegt  also  ganz  auf  slosQXOjLieO-a,  und  das  Part,  ol  Ttiotevaavreg, 
durch  welches  das  Subjekt  nachträglich  charakterisiert  wird  (cf 
6,  18;  12,  25),  will  nur  verständlich  machen,  inwiefern  der  Vf 
berechtigt  ist,  das  Eingehen  zur  Buhe  als  etwas  für  ihn  und  die 
Leser  in  sicherer  Aussicht  Stehendes  zu  betrachten.  Die  Bedingung, 
welche  nach  v.  2  notwendig  vorbehalten  werden  muß,  ist  bei  ihm 
und  seinesgleichen  erfüllt.  Den  Beweis  für  seine  These  führt  der 
Vf  durch  die  Erinnerung  an  ein  (wie  1,  13  mittels  y,ad^iog  i'iqiqy.e 
eingeführtes)  Gotteswort,  nämlich  Ps  95,  11;  doch  so,  daß  er  dem 
Citate  3  ^  noch  eine  eigene  erläuternde  Bemerkung  3  °  beifügt. 
Alle  Versuche,  das  y.alTOi  seiner  hier  einzig  möglichen  Bedeutung 
„obgleich"  zu  entkleiden,  oder  den  Genit.  irgendwie  in  das  Vorher- 
gehende einzukonstruieren,  statt  ihn  absolut  zu  fassen  ^*),  scheitern 
an  dem  gesicherten  Wortsinn  der  Konjunktion  ^^)  und  an  der  un- 


")  Das  Praes.  eioepyö/ieO'a  steht  wie  häufig  (cf  Mt  17,  11 ;  Jo  14,  3.  18, 
Blaß  §  56,  8)  als  Ausdruck  zuversichtlicher  Gewißheit  in  futurischer  Be- 
deutung cf  tntrabimus  Lucif.,  ingrediemur  vulg.  Die  sprachlich  mögliche 
Übersetzung:  „wir  sind  im  Eingang  zur  Rahe  begriffen"  ist  weniger  an- 
gemessen, aa  sie  die  Zweifelsfrage  offen  läßt,  ob  nicht  am  Ende  noch  ein 
ioTBQtixivai  V.  1  stattfinde. 

"**)  Im  Anschluß  an  vulg,  welche  xaixoi  sprachwidriip  durch  et  quidcm 
wiedergibt,  macht  Schlichting  den  Genit.  t&v  foycov,  wie  wenn  der  Art. 
vor  yevrjt'ftPTon'  wiederholt  wäre,  von  xardTrnvaip  fiov  abhängig :  sie  werden 
nicht  zu  meiner  Ruhe  eingehen  und  zwar  einer  Ruhe  von  den  Werken, 
die  seit  Gründung  der  Welt  geschaffen  sind.  Ein  Versuch  anderer  Art, 
die  in  x/i/io«  lieffende  Schwierigkeit  zu  beseitigen,  ist  die  Verbindung  von 
8'  mit  v.  4:  et  cum  opera  ab  origine  mu7idi  facta  sunt,  dixit  tarnen  ,  . 
d  Lacif.,  cf  auch  die  Streichung  des  /«(>  v.  4  p"  109  lat. 

")  Die  Bedeutung  „und  doch",  „obschon"  AG  14,  17 ;  Jo  4,  2  hat 
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mißverständlichen  Struktur  des  Satzes.  Der  Vf  hebt  den  Kontrast 
hervor,  welcher  darin  liegt,  daß  Gott  durch  seinen  Zomesschwur 
Menschen  den  in  Aussicht  stehenden  Eingang  zu  seiner  Ruhe  ver- 
sagt hat,  während  doch  die  Werke,  die  seiner  Ruhe  vorangingen, 
d.  h.  nach  v.  4  die  Schöpfungswerke,  seit  Grründung  der  Welt 
(cf  9,  26;  Mt  13,  35;  Ap  13,  8)  zum  Abschluß  gekommen  waren. 
Man  darf  diesen  Kontrast  nicht  darein  setzen,  daß  die  Ruhe  Gottes, 
sofern  die  Menschen  daran  Anteil  bekommen  sollen ,  noch  der 
Zukunft  angehört,  dagegen  sofern  Gott  selbst  sie  genießt,  in  der 
Vergangenheit  bereits  eingetreten  ist°^).  Bei  dieser  Auffassung 
ist  man  genötigt,  der  negativen  Aussage  S^  den  ausschließlich 
positiven  Gedanken  zu  entnehmen,  es  bestehe  für  den  Menschen 
die  Möglichkeit  zur  Ruhe  Gottes  einzugehen,  was  so  nicht  ohne 
weiteres  erlaubt  ist.  Sodann  gelangt  man  nicht  zu  einer  befriedigen- 
den Erklärung  des  xaizoi ;  denn  wenn  der  Vf  zwischen  der  den 
Menschen  zugedachten  und  der  von  Gott  selbst  genossenen  Gottes- 
ruhe unterscheidet,  so  bleibt  entweder  unklar,  warum  er  die  letztere 
überhaupt  in  seine  Argumentation  aufnimmt,  oder  der  Gegensatz 
zwischen  der  einen  und  der  anderen  Gottesruhe  fällt  dahin,  und 
an  Stelle  des  „obgleich'^  wäre  ein  „weil"  zu  erwarten.  In  einen 
Fehler  anderer  Art  verfällt  man,  wenn  man  dem  Citat  3''  nur  den 
negativen  Gedanken  entnimmt,  die  Israeliten  hätten  (nämlich  ihres 
Unglaubens  wegen)  nicht  zur  Ruhe  Gottes  eingehen  können.  So 
verstanden  müßte  das  Citat  zur  Begründung  des  in  ol  niaievoavTeg 
liegenden  Gedankens  bestimmt  sein,  und  der  Zusammenhang  mit 
V.  2  erhielte  dann  eben  die  Fassung,  welche  bereits  als  unzu- 
treffend abgelehnt  worden  ist.  Das  Citat  3^  kann  in  Wirklichkeit 
nur  den  positiven  Zweck  haben,  die  Möglichkeit  des  Eingangs  in 
die  Ruhe  Gottes  zu  beweisen.  Dem  vermag  es  aber  für  sich 
selbst  nicht  zu  genügen.  Der  über  die  Zeitgenossen  Mosis  ver- 
hängte Ausschluß  von  der  Ruhe  Gottes  zeigt  allerdings,  daß  es 
Gottes  Absicht  war,  jenem  Geschlecht  den  Anteil  an  seiner  Ruhe 
zu  gewähren ;  allein  die  Frage  bleibt  offen,  ob  es  damals  überhaupt 
schon  eine  Gottesruhe  gab ,  an  der  Menschen  Anteil  erhalten 
konnten,  oder  ob  jene  Zusage  bloß  eine  besondere  Gunsterzeigung 
war,  die  den  Zeitgenossen  Mosis  ein  für  andere  nicht  erreichbares 
Heilsgut  darbot.  Daher  betont  der  Vf,  das  Gotteswort  Ps  95,  11 
oder   sachlich    genauer    der    Gottesschwur,    der    den  Israeliten    den 


xKiroi  auch  Philo  II  plant.  Noe  65  (16);  quod  Dens  sit  immut.  8  (2)  und 
wie  Hb  4,  3  in  Verbindung  mit  einem  Gen.  abs.  Jos.  ant.  II  321  (15,  3); 
V  36  (1,  12);  Oxyrh.  Pap.  898,  26  (Bd.  VI,  S.  221),  dagegen  den  wenig 
abweichenden  Sinn  „doch  auch",  „ja  sogar"  in  4  Mkk  2,  6;  5,  17;  7,  13. 
««)  Besonders  klar  hat  Kiehm'  S.  798—808  diese  Auffassung  ent- 
wickelt, jedoch  in  den  Zusätzen  zur  2.  Ausg.  S.  XXX  f.  seine  Ansicht 
wesentlich  modifiziert. 
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Eingang'  zur  Gottesruhe  versagte,  sei  erfolgt,  obgleicli  die  Sohöpfungs- 
werke  seit  Gründung  der  "Welt  fertig  waren  und  also  Gott  bereits 
zu  seiner  Ruhe  eingegangen  war.  Die  Beleuchtung,  welche  das 
Gotteswort  Ps  95,  11  durch  die  Erinnerung  an  die  mit  dem 
Schöpfungssabbath  eingetretene  Ruhe  Gottes  erfährt,  gestattet, 
diesem  Wort  eine  Verheißung  zu  entnehmen.  Die  der  "VVüsten- 
generation  in  Aussicht  gestellte,  ihr  aber  nachher  wieder  versagte 
Ruhe  Gottes  war  nicht  ein  Gut,  das  erst  beschafft  werden  mußte 
und  bis  dahin  noch  gar  nicht  vorhanden  war.  Gott  war  schon 
längst  zu  seiner  Ruhe  (hingegangen,  und  Gottes  Verheißungswort 
ermöglichte  den  Israeliten  nur  den  subjektiven  Anteil  an  einem 
Gute ,  das  objektiv  schon  längst  existierte.  Vorausgesetzt  ist 
hierbei  die  Anschauung,  daß  Gott  das,  was  er  besitzt,  nicht  für 
sich  allein  behält,  sondern  den  Menschen  zugänglich  macht.  Seine 
Ruhe  ist  nicht  ein  von  ihm  selbstsüchtig  festgehaltenes  Vorrecht, 
sondern  wird  zum  Heilsgut  für  die  Menschen  ^^).  Das  schließt 
freilich  nicht  aus,  daß  es  eines  besonderen  Anerbietens  von  Seiten 
Gottes,  einer  ETtayyEkia  v.  1  oder  eines  svayyiUov  v.  2.  6  bedarf, 
wenn  das,  was  er  in  seinem  Liebesratschluß  der  AVeit  zugedacht 
hat,  in  ihren  tatsächlichen  Besitz  übergehen  soll.  Die  von  Anfang 
an  der  Menschheit  von  Gott  bereitgehaltenen  Heilsgüter  können 
ihr  nur  auf  dem  "Wege  geschichtlicher  Vermittlung  zugänglich 
werden,  und  es  ist  immer  eine  Betätigung  seiner  freien  Gnade, 
wenn  er  ihr  dieselben  darbietet. 

Da  der  Vf  3°  seinen  Gedanken  in  fast  rätselhafter  Kürze  zum 
Ausdruck  gebracht  hat,  fügt  er  v.  4  das  Schriftwort  bei,  das  ihm 
3°  vorschwebte  und  sichert  damit  das  richtige  Verständnis  seiner 
Andeutung.    Nach  Gottes  eigenem  Wort  in  der  Schrift  Gen  2,  2  *') 


•*)  Cf  Bereschith  EAbba  zu  Gen  2,  2  (Wünsche  S.  44):  „R.  Levi  sagte 
im  Namen  des  E.  Jose  bar  K.  Nehovai:  Solange  die  Hände  des  Schöpfers 
an  den  Schüpfungswerken  arbeiteten,  dehnten  und  streckten  sie  sich  hin 
und  her,  nachdem  aber  die  Hände  des  Schöpfers  von  ihnen  ruhten,  gab  er 
auch  ihnen  Ruhe,  d.  h.  er  brachte  seine  Welt  am  siebenten  Tage  zur  Ruhe". 
Philo  I  Cherub.  87.  90  f26)  mit  III  fug.  et  invent.  173  f.  (81)  setzt  ebenfalls 
voraus,  daß  die  Menscneu  an  der  vollkommenen  Ruhe  Gottes  teilhaben 
können;  nicht  minder  Barn  15,  doch  legt  dieser  gemäß  seiner  allegor.  Deu- 
tung von  Gen  2, 2  den  Anfang  des  göttlichen  Ruhens  erst  in  das  Millennium. 

•*)  Subj.  von  fior^ysv  ist  wie  v.  3  Gott  selbst,  trotzdem  in  dem  Citat 
von  Gott  in  der  8.  Pers.  gesprochen  wird,  cf  das  Pron.  ftov  v.  5,  das  nur 
auf  Gott  bezogen  werden  kann.  Das  Citat  v.  4  weicht  von  dem  gewöhn- 
lichen, auch  iTiilo  I  leg.  alleg.  I  16(6)  vorliegenden  LXX-Text  in  Kleinig- 
keit<!n  ab  (Herllberuahme  des  Subj.  6  O-töt  aus  Gen  2,  2",  Einschaltung  von 
if  vor  if,  i/itf.  f}u.),  hierin  mit  Philo  II  poster.  (^aini  64  (18)  zusammcn- 
treffiind.  —  Über  Ttov  cf  zu  2,  6  oben  S.  36  A  96;  in  Analogie  dazu  be- 
deutet das  neutr.  h  roCrq»  v.  6  „an  diesem  Orte"  cf  5,  6.  Zu  ndhi'  cf 
1,  6  oben  8.  IK  A  84. 
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in  betreff  des  Sabbaths  ®*)  ist  Gott  am  siebenten  Tag  zu  einer 
Ruhe  eingegangen,  welche  den  völligen  Abschluß  aller  seiner 
Schöpfungswerke  zur  Voraussetzung  hatte.  Was  das  für  die 
Menschen  bedeutet,  zeigt  nun  eben  das  vorher  citierte  Wort  Ps 
95,  11,  das  von  einer  Gottesruhe  redet,  zu  welcher  die  Menschen 
eingehen  können  und  sollen  ^*^).  So  ergibt  sich  denn  wirklich  aus 
der  Verknüpfung  beider  Schriftworte,  was  durch  3*" — 5  bewiesen 
werden  sollte,  daß  die,  bei  denen  nur  die  selbstverständliche  Be- 
dingung des  Glaubens  erfüllt  ist,  des  Eingangs  zur  ßuhe  gewiß 
«ein  dürfen. 

Damit  hat  der  Vf  die  Grundlage  für  seine  weitere  Erörterung 
gewonnen.  Er  stellt  zunächst  v.  6  das  Ergebnis  seiner  bisherigen 
Darlegung  zusammen,  um  sodann  in  dem  Hinweis  auf  Gottes 
Selbstbezeugung  durch  David  den  Beweis  für  die  andauernde  Gültig- 
keit der  Verheißung  V.  1  zu  vollenden:  [4,  6 f.]  Da  nun  in  Aus- 
sicht steht,  daß  welche  in  sie  eingehen,  und  die, 
welche  vordem  die  froh  e  Botschaf  t  empfangen  haben, 
nicht  eingegangen  sind  Ungehorsams  halber,  be- 
stimmt er  wiederum  einen  Tag:  „Heute",  durch  David 
sprechend  nach  so  langer  Zeit,  wie  früher  gesagt 
ist:  „Heute,  wenn  ihr  seine  Stimme  höret,  verhärtet 
eure  Herzen  nicht!"  Der  erste  Satz  von  v.  6  resümiert  den 
Inhalt  von  v.  3 — 5.  Nach  dem  Zeugnis  der  Schrift  steht  es  als 
Gottes  Absicht  fest'^),  daß  Menschen  (denn  diesen  allgemeinsten 
Sinn  hat  hier  das  Pron.  Tivdg)  zur  Ruhe  Gottes  gelangen  sollen  '^), 
Der  zweite  Satz  von  v.  6  greift  auf  v.  2  zurück  und  nimmt  damit 
zugleich  den  in  v.  3  und  5  als  Unterton  mitklingenden  Gedanken 


ß»)  'II  eßSöfiT)  ist  im  Sprachgebrauch  der  griech.  Juden  fast  zum  Eigen- 
namen des  Sabbaths  geworden  cf  Philo  IV  Abr.  28  (5);  vita  Mos.  II  209. 
215  (III  27);  263  (III  36);  stärker  tritt  der  adiekt.  Charakter  hervor  in 
I  opif.  mund.  128  (43). 

■"')  Der  Wegfall  des  el  (P'»D  Min)  vor  dem  gleichanlautenden  elael. 
bedarf  keiner  besonderen  Erklärung.  In  dem  richtigen  Gefühl,  daß  das 
Citat  aus  Ps  95,  11  die  Möglichkeit  des  Eingehens  zur  Ruhe  Gottes  dartun 
will,  glaubt  Alkuin  annehmen  zu  dürfen,  daß  die  Konjunktion  si,  welche 

3,  15  pro  negatione  stehe,  hier  pro  affirmatione  gesetzt  sei,  so  daß  sich  der 
Smn  ergebe:  si  introibunt.  bene  habebunt. 

■")  Der  Ableitung  nach  unterscheiden  sich  xaraleiTt.  4,  1  u.  d7io).ei7i. 

4,  9;  10,  26  wie  „rückständig  sein"  und  „in  Aussicht  stehen"  cf  Hofm.; 
allein  im  Sprachgebrauch  hat  sich  diese  Nuancierung  der  Bedeutung  ver- 
wischt cf  z.  B.  Jdc  9,  5 ;  1  Mkk  7,  46,  wo  die  beiden  Verba  in  Varianten 
miteinander  wechseln. 

'*)  Die  Meinung  des  Vf  ist  nicht,  daß  erst  durch  den  Ausschluß  der 
Wüstengeneration  der  Eingang  zur  Euhe  Gottes  für  andere  möglich  ge- 
worden sei  (Bleek),  denn  in  diesem  Falle  hätte  er  die  Aussage  6''  derjenigen 
von  6»  vorausschicken  müssen.  Der  Vf  ist  ja  v.  3—5  eben  darum  auf  den 
Schöpfungssabbath  zurückgegangen,  um  die  Gottesruhe  als  ein  von  Anfang 
an  für  die  Menschen  zubereitetes  Gut  zu  erweisen. 
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auf.  Diejenigen,  an  welche  zuerst  die  Einladung  zur  Ruhe  Gottes 
einzugehen  ausdrücklich  ergangen  war,  nämlich  die  Zeitgenossen 
Mosis  ''),  sind  nicht  zu  diesem  Ziele  gelangt ;  dies  aber  nicht,  weil 
Gott  ihnen  die  Erreichung  desselben  nicht  ermöglicht  hätte, 
sondern  ausschließlich  ihres  Widerstrebens  halber  und  also  durch 
eigene  Schuld  cf  3,  17  f.  So  bestimmt  denn  Gott  nach  v.  7,  um 
seine  Verheißung  nicht  unerfüllt  zu  lassen,  wiederum  eine  Zeit,  in 
welcher  er  den  Eingang  zu  seiner  Ruhe  erschließt.  Aus  Ps  95 
ist  das  allerdings  nicht  unmittelbar  zu  entnehmen.  Der  Vf  gewinnt 
diese  positive  Ankündigung  durch  eine  Kombination  der  schon 
wiederholt  (3,  7  und  15)  von  ihm  citierten '*)  Psalmstelle  (95,  7  f.) 
mit  dem  Schlußwort  des  Psalms  (95,  11).  Das  „Heute",  an  welchem 
Gottes  Stimme  ergeht,  bildet  einen  Gegensatz  zum  Tag  der  Ver- 
suchung in  der  "Wüste,  \ind  die  Warnung  vor  Herzensverhärtung 
nach  Art  der  Väter  erinnert  die  Hörer  des  Psalms  daran,  daß  sie 
vor  eine  ähnliche  Entscheidung  gestellt  sind  wie  jene,  daß  also 
ihnen  die  von  den  Vätern  verscherzte  Ruhe  Gottes  wieder  ange- 
boten wird.  Schwer  zu  beantworten  ist  die  Frage,  mit  welchem 
Zeitpunkt  nach  Meinung  des  Vf  das  ai]fj.€QOV  des  Psalms  beginnt  '^). 
Da  der  Vf  im  Anschluß  an  die  Überschrift  zwar  nicht  des  Grund- 
textes, aber  der  griech.  Übersetzung  von  Ps  95  David  als  das 
Organ  nennt,  durch  welches  Gott  gesprochen  habe  cf  1,  1  ''^),  und 
da  er  dies  als  i^era  xoo.  XQÖvov  d.  h.  lange  Zeit  nach  dem  erfolgten 
Schwur  (v.  3  und  5)  geschehen  bezeichnet ,  so  könnte  man  an- 
nehmen, er  lasse  die  durch  David  als  ein  „Heute"  angekündigte 
Heilszeit  eben  mit  jenem  für  die  Geschichte  des  Reiches  Gottes 
80  epochemachenden  Könige  beginnen.    Allein  es  bliebe  dann  ganz 


'«)  Die  Weglassung  des  ol  (6.  190.  473.  1898)  vor  x«/  ist  Schreib- 
versehen. 

'*)  Bei  der  richtigen  LA  nooeiQTi'tai.  (P'*mACDP  17  Min  d^  vulcp 
syr*  u.  a.)  weist  der  Vf  auf  seine  eigene  Anführung  der  Psalmstelle  3'  7.  lo 
zurück  cf  2  Kr  7.  3.  Dagegen  wäre  bei  der  LA  7i^oeiQr,xsv  (B  73.  80.  137. 
259.  302.  329.  1739  cop)  Gott  oder  eher  David  Subjekt  der  Aussage,  und 
es  würde  bemerklich  gemacht,  daß  das  jetzt  citierte  Schriftwort  (Ps  95,  7  f.) 
an  einer  früheren  Stelle  des  Psalms  stehe  als  die  Erwähnung  des  Gottes- 
scbwnrs  (Ps  95,  11),  Durch  stprjrai  (KL  Min  u.  a.)  würde  das  Citat  ein- 
fach als  Schriftwort  gekennzeichnet. 

")  ^i^fiepov  primo  loco  ist  schwerlich  als  Apposition  zu  fjui^ar  zu  be- 
trachten: „bestimmt  er  wiederum  einen  Tag,  em  Heute"  (Calvin  u.  a.), 
sondern  bildet  den  Anfang  des  Citats,  der  durch  das  zweite  orifieQov  wieder 
aufgenommen  wird,  nachdem  die  Einschiebung  mehrerer  Wörter  den  Zu- 
tammeobang  unterbrochen  hat. 

'•)  Zu  iv  JavtlS  cf  M.  Pirque  'aboth  c.  III  §  7  „Ausspruch  des  Rabbi 
El'asar,  Sohn  deaJehuda  ausBartota:  ioIh  mn  1172  pi«,  es  folgt  das  Wort 
Davids  l  Chr  29,  14.  Die  Übersetzung  „im  Buche  Davids"  d.  h.  im  Psalter 
nach  Analogie  von  Rm  9,  25;  Mc  1,  2;  Jo  6,  45  würde  mindestens  den  Art. 
erfordern  und  ist  auch  darum  unannehmbar,  weil  die  Abfassung  des  Psalms 
durch  David  chronologisch  verwertet  wird. 
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unverständlich,  daß  von  einem  Eingehen  in  die  Ruhe  Gottes  weder 
bei  den  Zeitgenossen  Davids,  noch  bei  dem  Israel  der  Folgezeit 
etwas  zu  bemerken  war,  und  daß  von  einer  Entscheidung  jener 
späteren  Geschlechter  ähnlich  der  der  "Wüstengeneration  mit  keinem 
Wort  die  ßede  ist.  Augenscheinlich  ist  für  den  Yf  das  aY.ov€LV 
Tfjg  (fiovfjg  avtov  nicht  ein  beliebiges  Hören  göttlicher  Rede, 
sondern  das  Vernehmen  der  Stimme,  welche  zum  Eingang  in  die 
Gottesruhe  einlädt  und  eben  damit  das  entscheidende  „Heute"  pro- 
klamiert. Seit  den  Tagen  Davids  hat  Israel  beständig  der  Gottes- 
stimme gewärtig  zu  sein,  welche  den  Anbruch  der  Heilszeit  ver- 
kündigt, und  die  Leser  können  nicht  im  Zweifel  darüber  sein,  ob 
und  wann  dies  geschehen  ist.  Im  Unterschied  von  der  Vergangen- 
heit hat  ja  Gott  jetzt  am  Ende  der  Tage  durch  den  Sohn  zu 
ihnen  geredet  (1,  1  f .)  und  ihnen  im  Wort  des  Herrn  und  seiner 
Apostel  das  abschließende  Heil  dargeboten  (2,  3).  So  ist  denn  das 
seit  Davids  Zeiten  beständig  in  Aussicht  stehende  „Heute"  damit 
eingetreten,  daß  Gott  im  Sohn  seine  Stimme  vernehmen  ließ.  In 
diesem  hat  Gott  die  Leser  das  Evangelium  von  der  Gottesruhe 
V.   1  f.  hören  lassen. 

Gegen  die  Ausführung  des  Vf  ließ  sich  indes  einwenden,  die 
Verheißung  der  Gottesruhe  sei  schon  längst  in  Erfüllung  gegangen, 
zwar  nicht  an  den  Zeitgenossen  Mosis,  wohl  aber  an  deren  Nach- 
kommen, welche  Josua  in  das  Land  Kanaan  einführte.  Demgegen- 
über rechtfertigt  der  Yf  seine  v.  7  gegebene  Verwertung  von  Ps 
95,11:  [4,8]  Denn  wenn  Josua  sie  zur  Ruhe  gebracht 
hätte,  so  würde  er  nicht  nachher  von  einem  anderen 
Tag  reden.  Die  bloße  Tatsache,  daß  das  Psalmwort  erst  Jahr- 
hunderte nach  der  Eroberung  Kanaans  gesprochen  worden  ist, 
genügt  zum  Beweise,  daß  nicht  schon  Josua  ")  avtovg  (cf  8,  8) 
d.  h.  die  Israeliten  zur  Ruhe  gebracht  hat.  Damit  will  der  Vf 
natürlich  nicht  im  Widerspruch  mit  dem  AT  '*)  bestreiten,  daß 
für  Israel  die  Periode  der  Wanderung  und  des  Kampfes  durch 
Josua  in  gewissem  Sinne  zum  Abschluß  gebracht  worden  sei,  wohl 
aber,  daß  das  Volk  damit  zu  der  Gottesruhe  gelangt  sei,  von  der 
Ps  95,  11  die    Rede  ist  "'^y     Wäre  dem    so,    so   würde  Gott  nicht 


")  Der  Name  Josua  hat  im  griech.  AT  u.  NT  ef  Ex  17,  13;  Jos  1. 1.  10-, 
AG  7,  35  und  bei  Josephus  stets  die  dem  späthebr.  i-w''  Neh  8,  17  nach- 
gebildete Form  'Irjaovs  (cf  Zahn  zu  Mt  1,  21:  Bd  1'  S.  78  A  48).  Die 
törichte  Verwechslung  mit  der  Person  des  Herrn,  die  vielleicht  schon  in 
der  LA  avjös  (044  Min)  statt  a-öTo-öe,  jedenfalls  in  der  späteren  Variante 
aiibs  b  xvQios  (Min)  statt  airovg  'Irjaove  vorliegt,  verhindern  einzelne  Zeugen 
(131.  222.  285.  315  syr'  syr^mg  Ephr.  Aphr.)  durch  die  Vervollständigung 
des  Namens:  Jesus,  Sohn  Nuns. 

*8)  Cf  die  Belege  oben  S.  82  A  17. 

'*)  Allerdings  wird  im  AT  auch  für  die  Zeit  nach  David  wiederholt 
bemerkt,  Gott  habe  Israel  und  seinen  Königen  Kühe  gegeben  1  Keg  8,  56 ; 
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lange  nach  der  Zeit  Josuas,  wie  er  es  Ps  95,  11  tut,  von  einem 
anderen  Tage  reden,  an  dem  es  wieder  möglich  sei,  zu  seiner  Ruhe 
fu  gelangen  ^"). 

Somit  hat  es  bei  der  Schlußfolgerung  aus  Ps  95  sein  Bewenden, 
und  der  Vf  kann  das  schließliche  Resultat  seiner  Darlegung 
folgendermaßen  zusammenfassen:  [4,  9 f.]  Also  steht  eine 
Sabbathruhe  dem  Volke  Gottes  bevor.  Denn  wer  zu 
seiner  Ruhe  eingegangen  ist,  ist  auch  seinerseits 
zur  Ruhe  von  seinen  "Werken  gelangt  gerade  wie 
Gott  von  den  seinigen.  Nachdem  der  Eingang  in  die  Ruhe 
Gottes  nicht  nur  im  allgemeinen  als  Möglichkeit  (6"),  sondern 
speziell  als  Inhalt  des  Gnadenwillens  Gottes  für  die  messianische 
Zeit  erwiesen  ist  (v.  7),  darf  die  zukünftige  Ruhe  als  ein  in 
sicherer  Aussicht  stehendes  Hoffnungsgut  gelten  ^^).  Wenn  der  Yf  das 
im  Bisherigen  durchweg  gebrauchte  'AaraTravoig  jetzt  durch  aaßßa- 
%iO(.i6g  ^^)  ersetzt,  so  stellt  er  damit  die  Beziehung  zu  v.  3°  und  4 
her.  Die  Ruhe  des  Volkes  Gottes  ist  keine  andere  als  die  Gotte 
Belbst  eignende  und  schließt  nicht  nur  aUe  Mühsal  aus,  sondern 
faßt  auch  die  volle  Befriedigung  und  Freude  über  ein  zum  Ziel 
gelangtes  Tagewerk  in  sich  ^^).  Daß  dies  die  Meinung  des  Vf  ist, 
^eigt  der  allgemeine  Satz  v.  10,  welcher  zur  Rechtfertigung  des 
Ausdrucks  aaßßatiauög   dient  ^*).     Wer    zur  Ruhe  Gottes  gelangt 


2  Chr  14,  6.  7;  15, 15;  20,  30,  aber  das  waren  immer  nur  vorübergehende 
Frieden szeiten,  denen  stets  neue  Unruhen  folgten  und  schließlich  dSs  Exil, 
weshalb  diese  Perioden  keiner  anderen  Beurteilung  unterliegeu  als  die 
durch  Josua  herbeigeführte  Ruhezeit. 

*°)  Die  Form  des  apagogischen  Beweises  ist  dem  Briefe  geläufig  cf 
7,11*  8,4.7;  11,15.  Das  Imperf.  in  der  Apodosis  des  Bedingungssatzes 
erklärt  sich  daraus,  daß  üottes  Wort  in  der  Schrift  noch  immer  vorliegt 
cf  Winer  §  42,  2.  —  /uerä  laHia  wird  am  besten  mit  kXdket  verbunden  ent- 
sprechend dem  ^yoiv  fietä  Toa.  yoovov  v.  7. 

»')  Wie  Ps  139,  11;  Lc  11,  48;  AG  11,  18;  Rm  10,  17;  2  Kr  7,  12  u.  a. 
steht  das  folgernde  äoa  gegen  den  klassischen  Gebrauch  (cf  Blaß  §  78,  5) 
an  erster  Stelle,  weshalb  Thdrt  zu  v.  9  ausdrücklich  bemerkt :  ov  xai'kQci»- 
TTjatv,  dika  xarä  dTCÖfaaip  dvayvioaTeov, 

*')  In  der  außerchristl.  Literatur  ist  aaßßarioftdt  nur  Plutarch  de 
superst.  3  nachgewiesen;  dagegen  findet  sich  anßfiari^etv  Ex  16,30;  Lev 
23,  32;  26.  35  (54);  2  Chr  36,  21;  3  Esra  1,  55;  2  Mkk  6,  6. 

**)  Die  Vorstellung,  daß  die  Zeit  der  Vollendung  ein  Gegenbild  des 
Wocbensabbaths  sein  werde,  ist  schon  im  ntl  Zeitalter  der  jUd.  Theologie 
geläufig  cf  Volz,  JUd.  Eschat.  S.  347.  Cf  auch  Mechiltha  zu  Ex  31,  12 
(Winter-Wünsche  S.  336):  Denn  ich  bin  der  Heilige,  der  auch  Heiligkeit 
macht  für  die  künftige  Welt,  ähnlich  wie  die  Heiligkeit  des  Sabbaths  in 
dieser  Welt.  Wir  werden  lernend  erfunden,  daß  sie  von  der  Art  der  Heilig- 
keit der  künftigen  Welt  ist.  Und  ebenso  heißt  es  (Ps  9;i,  1):  „Psalm,  Lied 
für  den  Tag  des  Sabbaths,"  d.  i.  für  die  Welt,  welche  ganz  Sabbaih  ist. 
Belege  am  späterer  Zeit  Blcek  II  S.  546,  Del.  S.  143. 

•*)  öo  schon  Theophyl,  Euthym.  Die  Annahme,  v.  10  wolle  zugleich 
(Urtan,  daß  die  äabbathrahe  für  das  Volk  Gottes  noch  bevorstehen  müsse, 
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ist,  hat  damit  vollen  Anteil  an  dem  empfangen,  was  diese  Ruhe 
für  Gott  bedeutet.  Wie  Gott  nach  Vollendung  des  Schöpfungs- 
werkes die  Aufgabe,  die  er  sich  selbst  gesetzt,  zum  Abschluß  ge- 
bracht hat,  so  erlangt  auch  der,  welcher  zur  ßuhe  Gottes  gekommen 
ist,  damit  Ruhe  von  den  unausweichlich  mit  Beschwerden  und 
Leiden  verbundenen  Aufgaben  und  Pflichten  *^)  des  irdischen  Lebens 
tind  gelangt  zum  Mitgenuß  der  in  der  Erreichung  des  gewollten 
Zweckes  liegenden  Seligkeit  Gottes.  Es  liegt  in  der  Natur  der 
Sache,  daß  eine  solche  Ruhe  nur  dem  Volke  Gottes  zuteil  werden 
kann,  d.  h.  der  Gemeinde,  die  Gott  zum  Empfange  des  messianischen 
Heiles  erkoren  hat,  und  die  ihrerseits  dem  göttlichen  Berufungs« 
wort  Glauben  und  Gehorsam  entgegenbringt.  Daß  o  Aaog  toij 
^eov  hier  wie  11,  25  gegenüber  dem  bloßen  b  kaog  2,  17;  13,  12 
das  echte  Gottesvolk  im  Unterschied  von  der  Volksgemeinde  Israels 
bezeichnet,  ergibt  sich  aus  dem  Zusammenhang  mit  aller  Deutlichkeit 
(cf  S**),  doch  läßt  sich  hieraus  keine  Schlußfolgerung  auf  die  jüdische 
oder  heidnische  Herkunft  der  Leser  ziehen  cf  1  Pt  2,  10;  Ap  18,  4. 
Nachdem  der  Vf  4,  3 — 10  den  Nachweis  erbracht  hat,  daß 
den  Lesern  der  Eingang  in  die  Ruhe  Gottes  offen  steht,  kann  er 
auf  Grund  hiervon  mit  doppeltem  Nachdruck  die  Mahnung  v.  1 
wieder  aufnehmen,  indem  er  sich  auch  diesmal  der  kommunikativen 
Redeweise  bedient:  [4,  11]  Laßt  uns  also  Eifer  daran 
ßetzen,  einzugehen  zu  jener  Ruhe,  damit  nicht 
jemand  zu  Fall  komme  als  gleiches  Exempel  des  Un- 
gehorsams. Für  die  Aufforderung  zum  Eifer  liegt  in  dem 
Vorhergehenden  4,  3 — 10  eine  zwiefache  Motivierung.  In  1.  Linie 
muß  die  sichere  Aussicht  auf  den  Anteil  an  der  Ruhe  Gottes 
V.  3.  6  f.  zum  Eifer  anspornen ,  nicht  minder  aber  auch  das 
Schicksal  der  "Wüstengeneration  (cf  v.  6).  Es  gilt  vollen  Ernst 
zu  machen  mit  dem  Glauben  und  dem  Gehorsam  gegenüber  dem 
göttlichen  Worte  (v.  2.  6),  um  zu  jener  durch  die  Verheißung 
verbürgten  ^^)  Ruhe  zu  gelangen.  Nur  wenn  alle  sich  das  gesagt 
sein  lassen,  wird  der  Gefahr  vorgebeugt,  daß  jemand  aus  ihrem 
Kreise  ins  Verderben  gerate  und  dadurch  in  gleicher  Weise  wie 
die  Wüstengeneration  zu  einem  warnenden  Beispiel  werde,  das  die 


da  eine  solche  xardTtavatg  dnö  t&v  eoyatv  noch  nicht  eingetreten  sei  (Bleek), 
entspricht  dem  Zusammenhang  nicht.  In  v.  9  wird  ja  nicht  der  negative 
Gedanke  ausgeführt,  die  Ruhe  sei  noch  nicht  da,  sondern  der  positive,  sie 
sei  mit  Zuversicht  zu  erwarten. 

*6)  Cf  zum  Ausdruck  Gen  5,  29;  Ex  5,  .5,  auch  Ap  14,  13.  —  Die 
Einschaltung  eines  ndtncof  hinter  änö  (D  469.  472  syr'  Cyr.)  beruht  auf  Ein- 
tragung aus  V.  4. 

*•")  'ExEivt]  bezeichnet  die  Rnhe  nicht  als  ein  im  Vorhergehenden  schon 
erwähntes  (dann  wäre  aiJTi]  zu  erwarten),  sondern  als  ein  erst  von  der  Zu- 
kunft zu  erhoffendes  Gut  cf  Lc  6,  23 ;  Ap  9,  6  und  das  escbatologische  exetVi; 
i}  i)ueoa  Mt  7,  22 ;  24,  36  u.  a. 
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Folgen  des  Ungehorsams  für  alle  späteren  Geschlechter  in  ab- 
schreckender "Weise  darstellt.  Die  an  sich  mögliche  Verbindung 
von  TtiTirsiv  mit  iv^^)  (cf  Ps  35,  8;  141,  10;  Ez  27,  27)  wird 
hier  durch  den  Zusammenhang  ausgeschlossen ;  denn  man  kann 
zwar  in  eine  Schlinge  oder  ein  Netz,  nicht  aber  in  ein  Beispiel 
hineingeraten.  Überdies  wird  man  nicht  schon  durch  eine  Ver- 
fehlung, sondern  erst  durch  die  darüber  verhängte  Strafe  für 
andere  zum  abschreckenden  Beispiel  ^^).  TiiTtreLV  steht  also  absolut 
und  zwar  wie  durchweg  im  NT,  wo  es  in  übertragenem  Sinne  vor- 
kommt, in  der  Bedeutung  „umkommen",  „dem  Verderben  anheim- 
fallen« cf  Em  11,  11;  14,  4;  1  Kr  10,  8.  12;  Ap  17,  10;  18,2. 
Vielleicht  schwebt  dem  Vf  ähnlich  wie  4,  1  bei  vOTEQr^'Aevai  die 
sinnliche  Grundbedeutung  des  Verbs  vor.  "Wer  auf  dem  Wege 
zu  der  Gottesruhe  hinfällt  und  liegen  bleibt,  gelangt  nicht  zu  dem 
erstrebten  Ziele.  Fraglich  kann  indes  sein,  wie  das  ev  gemeint 
ist.  Zur  Bezeichnung  des  Zustandes  (Bleek  u.  a.)  kann  es  nicht 
dienen,  da  man  ja  nicht  im  Zustand  eines  Warnungsbeispieles 
fällt,  sondern  erst  durch  den  Fall  zu  einem  solchen  Beispiel  wird. 
Noch  weniger  kann  es  den  veranlassenden  Grund  angeben  (B.  Weiß), 
wobei  der  unpassende  Gedanke  herauskäme :  der  Mangel  an  Eifer 
führe  auf  Grund  des  von  Gott  an  der  Wüstengeneration  statuierten 
Exempels  notwendig  zum  Falle.  AVie  hier  t^  a^r^  nicht  zu 
seinem  Recht  kommt,  so  auch,  wenn  iv  die  Norm  einführen  soll, 
nach  der  sich  das  TtiTttBiv  vollzieht  (Winer  §  48  a  3),  weshalb 
Cremer  (s.  v.  niTtTUv)  sprachwidrig  umschreibt:  in  der  Art,  wie 
eben  dieses  Beispiel  des  Unglaubens  es  zeigt.  Das  «v  kann 
nur  besagen,  daß  in  und  mit  dem  TtiTimv  der  Fallende  ganz  in 
derselben  Weise  wie  die  Wüstengeneration  zu  einem  Warnungs- 
exempel    werde.      Iv    dient    somit    wie    öfter  ^^)   zur    Bezeichnung 

*')  So  z.  B.  Yulg:  ne  in  idipsum  quis  incidat  incredulitatis  exemplum '^ 
richtig  dagegen  vet.  lat.  nach  Lucif. :  ne  aliqui  in  eodem  exemplo  contu- 
maciae  cadat;  ebenso  cop  nach  Homers  Übersetzung:  that  one  may  not 
fall  down  in  the  sanie  form  of  (he  disobedience. 

8")  'TnöSety^a  -Bild",  „tfmriß",  „Abbild"  Hb  8,  5;  9  23  gewinnt  im 
Hellenistischen  dieselbe  Bedeutung  wie  das  attische  Tiaoäöetyfta  „Beispiel" 
Ps.-Aristeas  143;  Philo  III  quis  rer.  div.  her.  256  (51);  II  confus.  liug.  64 
(14),  im  guten  Sinn  als  Vorbild"  Jo  13,  16;  2  Mkk  6,  28;  4  Mkk  17,  23; 
mit  Genit.  der  nachzuahmenden  Sache:  Jk  5,  10;  Sir  44,  16;  2  Mkk  6,31, 
im  schlimmen   als  „Wamungsexempel"  2Pt2,  6;  Jos.  bell.  II  397  (16,  4). 

»»)  Cf  Siööfai  iv  fteoiät   als   Teil  Sir  26,  3,  iy  (ia>()sq   als  Geschenk 


20,  9  (XXVIII  17,  9),  dixtox'^ai  iv  TtaQn^xii  als  Depositum  Polyb.  XXXIII 
6  i,\2)\kiytiv  und  xmaXelTttiv  iv  inayyelin  als  Ankündigung,  als  Versprochen 

Polyb,  VII  18,  2;  XVIII  28(11),  1,  yeyovhm  ^^^^(iiiaVi.ivinniuiixaiynt- 
Opiftufiaii  als  Schuld,  als  lobenswerte  and  wohlgeinngene  Handlung  Polyb. 

im  8  (10),  4. 
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der  Form,  in  welcher  etwas  geschieht  (cf  Grimm  s.  v.  Iv  I,  5  f.). 
Etwas  auffallend  ist  nur  der  Artikel,  der  im  Deutschen  gar  nicht 
wiederzugeben  ist.  Er  will  andeuten,  daß  der  Fall  eines  dem 
Evangelium  widerstrebenden  Christen  diesen  für  andere  zu  ganz 
demselben  "Warnungsexempel  machen  würde ,  wie  die  Wüsten- 
generation es  jetzt  für  alle  Christen  ist.  Das  Gemeinsame  ist 
einerseits  der  Ungehorsam  gegenüber  dem  göttlichen  Worte,  anderer- 
seits die  zur  Warnung  für  andere  dienende  göttliche  Strafe.  Die 
aus  dem  Zusammenhang  sich  ohnehin  ergebende  Parallelisierung 
zwischen  der  Wüstengeneration  und  den  Lesern  wird  durch  die 
Einschiebung  von  tig  zwischen  t(^  avzqj  und  VTioöeiy/uari  noch 
besonders  markiert,  wie  auch  die  Einschaltung  von  Ttdarj  zwischen 
VTtod.  und  rfjg  ccTteid-.  den  Ton  ganz  auf  den  letzteren  Begriff 
fallen  läßt  (cf  9,  15;   12,  11). 

Wie  notwendig  der  v.  11  geforderte  Eifer  ist,  wenn  man 
nicht  dem  göttlichen  Gericht  anheimfallen  will,  zeigt  schließlich 
der  Hinweis  auf  die  machtvolle  Wirkung  des  göttlichen  Wortes: 
[4,  12 f.]  Denn  lebendig  ist  das  Wort  Gottes  und  wirk- 
sam und  schneidender  als  irgendein  zweischneidiges 
Schwert  und  durchdringend  bis  zur  Scheidung  von 
Seele  und  Geist,  Gelenken  und  Mark,  geschickt  zu 
richten  Anschläge  und  Gedanken  des  Herzens.  Und 
kein  Geschöpf  ist  verborgen  vor  ihm,  alles  vielmehr 
enthüllt  und  bloßgelegt  für  seine  Augen,  und  mit 
ihm  haben  wir  es  zu  tun.  In  der  Gefolgschaft  des  Origenes 
haben  manche  griechische  und  seit  Ambrosius  auch  lateinische 
Väter  unter  dem  „Worte  Gottes"  den  persönlichen  Logos  d.  h.  den 
Sohn  Gottes  verstanden  ^°).  Daß  dieser  Gebrauch  des  Ausdrucks 
im  NT  nur  bei  Jo  (cf  Ap  19,  13;  Jo  1,  1.  14;  1  Jo  1,  1)  sicher 
nachzuweisen  ist,  bildet  keine  Instanz  gegen  diese  Auffassung,  da 
die  Christologie  des  Hb  (cf  1,  1 — 3)  sie  wohl  zuließe.  Zu  ihren 
Gunsten  spricht,  daß  dem  Vf  4,  13  fraglos  nicht  eine  Sache, 
sondern  eine  Person  vor  Augen  steht,  und  daß  die  Schilderung 
des  Logos  in  v.  12  an    ähnliche  Ausführungen  Philos  erinnert  '*^). 


»*>)  Auf  das  persönliche  Wort  bezieht  Orig.  Hb  4,  12 :  in  1  Thess  cf 
de  princ.  I  3  (ed.  Lomm.  V,  S.  276;  XXI,  S.  46);  dagegen  auf  das  ver- 
kündigte Wort:  ad  Matth  19,  12.  16;  ad  Rom.  12,  7;  ad  Psalm  119  (118), 
140  (Lomm.  III,  S.  328.334.351;  VII,  S.  307;  XIII,  S.  97);  anderwärts 
ist  die  Beziehung  unsicher.  Amb.  deutet  die  Stelle  konsequent  auf  den 
persönlichen  Logos:  de  spir.  s.  II  11  (128);  de  interpell.  Job.  et  Dav.  IV 
(II)  4  (15);  ad  Lc  2,  35;  de  fide  IV  7  (73).  Von  den  grieeh.  Exegeten 
scheinen  Chrys.  und  Thdrt,  die  sich  freilich  nicht  ganz  deutlich  aussprechen, 
die  persönl.  Fassung  des  Logos  noch  nicht  zu  vertreten,  sondern  erst  die 
späteren  wie  Oekura.,  Theophyl.,  Euthym.  Weitere  patristische  Nachweise 
geben  Gramer  VII  S.  459—462,  Bieek  II  S.  558  f. 

®')  Der  Wortlaut  von  Hb  4, 12  erinnert  teilweise  an   die  Erörterung, 
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Im  Vorhergehenden  ist  indes  vom  Sohne  Gottes  gar  nicht  die  Red* 
gewesen,  so  daß  dessen  Bezeichnung  als  LöyoQ,  xoD  ^aov  nicht  nur 
unvorbereitet,  sondern  unverständlich  wäre.  Auch  fiele  eine  Aussage 
über  das  "Wirken  des  Sohnes  ganz  aus  dem  Zusammenhang  heraus. 
Wie  anderwärts  ist  auch  hier  6  löyog  %ov  -deov  das  Wort,  das 
Gott  spricht  (cf  6,  5;  11,  3),  und  zwar  insbesondere  das  Wort  der 
Offenbarung,  das  wie  vor  Zeiten  an  die  Väter,  so  jetzt  an  die 
gegenwärtige  Generation  ergangen  ist  (cf  1,  1  f.;  2,  2  f.;  3,  7.  15  f.  5 
4,  2.  7).  Hat  es  sich  auch  zumeist  in  der  Form  menschlicher 
Rede  vernehmen  lassen,  so  darf  dies  nicht  dazu  verleiten,  seine 
Bedeutung  zu  unterschätzen ;  denn  als  Wort  des  lebendigen  Gottes 
(cf3,  12;  10,31)  ist  es  selbst  lebendig  (cf  Deut  32,  47 ;  AG 
7,  38;  1  Pt  1,  23;  Jo  6,  63.  68)  und  also  kein  vergänglicher 
Schall,  sondern  eine  wirksame  ^-)  Macht,  die,  je  nachdem  man  sich 
ihr  erschließt  oder  sich  verhärtet,  Heil  schafft  oder  Verderben  bewirkt. 
Diese  doppelseitige  und  nicht  nur  die  richtende  Wirkung  des  gött« 
liehen    Wortes    den    Lesern    vor   Augen    zu  stellen,    soll   auch    die 


welche  Philo  im  Anschloß  an  GJen  15,  10  über  den  Xöyos  ro/uev^-  gibt  cf 
Philo  III  qnis  rer.  div.  her.  130—140  (27.  28);  225  (45);  2:-?4-23H  (48). 
In  den  Worten  der  Schrift:  „er  zerteilte  (die  Opfertiere)"  sieht  Philo  eine 
Andeatang  davon,  daß  Gott  alle  Dinge  zerteile:  (isfivorra)   tcö  to/usi  %&v 

.OvuTtdmcoi'  kavtov  '/.öyot^  bi  eii  li^f  d^vTäxiiV  äxofrjO'ets  dx,ui]t>  öiaifjcüv  oiöi- 
nots  kijyei.  rä  yäp  aiadrjrä  ndpia  knsiSäf  /.le-z^oi  luiv  diöfiMf  y.nl  ktyofievcüv 
A/Liegcöv  Sie^eXd'r],  TtdXiv  änb  roviiov  rä  löyco  xhojprjrä  slg  äuvihJTOV:;  xal  d:is- 

piyod(fovs  iioipas  äpyerai  SiaineTv  ovrog  ö  rottsvi  (130  f.).  Philos  Meinung  hier- 
bei ist  die,  daß  die  Vielgestaltigkeit  der  Formen  und  Dinge  in  der  Welt 
auf  Gottes  Vernunft  zurückzuführen  sei,  die  es  bei  der  Schöpfung  und  Er- 
haltung der  Welt  auf  Mannigfaltigkeit  und  Verschiedenartigkeit  abge- 
sehen habe.  So  sind  die  4  Elemente  wie  die  einzelneu  Pflanzen-  und  Tier- 
gattungen ein  Werk  des  löyot  rojuev?,  der  immer  weitere  Besonderungen 
hervorruft.  Unzerteilbar  sind  nur  die  menschliche  Vernunft  und  der  über- 
menschliche göttliche  Logos,  deren  Abbilder  die  beiden  von  Abraham  nicht 

zerteilten  Vögel  (Gen  15,  10)  sind:  ärfirjroi  öe  ovoai  fivpia  äK/.a  it^ftpovoiv. 
ö  re  yÜQ  &etos  /.öyog  t«  iv  if,  yvoet  Stelle  tcni  Siereiue  Tidvrn,  6  xh  fjjuerspos 
Vo€t,  äjr'äv  TiapaXdßr,  vorjt&e  TTpäyfimd  is  yat  acö/tara,  eis  dTreipdy.n:  äneipa 

SmtQet  uiot]  y.a\  lifiviov  oibtTtote  h)yei  (234  f.).  Wie  die  göttliche  Vernunft 
das  kosmische  Prinzip  der  Schiedlichkeit  ist,  so  die  menschliche  das  lo- 
gische Prinzip  der  Unterscheidung.  Von  einer  sittlichen  Wirkung  ist  dabei 
nicht  die  Rede.  An  anderen  Stellen  wird  freilich  dem  Logos  auch  eine 
solche  zugeschrieben.  So  wird  Philo  I  quod  deter.  potior.  110  (25))  gesagt, 
daß  die  umsichgreifende  Bosheit  gleich  einer  fressenden  Krankheit  /«/«> 
rouBi  rql  xai'  iTiiaji^fiijv  lifiverai'^  ähnlich  I  cherub.  30 f.  (9 f.);  H  poster. 
Caini  159  (46)  u.  a..  Hier  ist  es  indes  nie  der  übermenschlicho  Logos, 
sondern  stets  die  menschliche  Vernunft,  welche  das  Böse  innorlialb  der  Per- 
sönlichkeit ausscheidet.  Bei  aller  Berührung  im  Wortlaut  ist  demnach  do.r 
Gedanke  des  Hb  von  der  Anschauung  Piälos  völlig  verschieden,  und  es  ist 
f^anz  verkehrt,  die  Auslegung  des  Hb  nach  Philo  zu  gestalten.  Höchstens 
kann  formale  Abhilngigkeit  des  Hb  von  Philo  zugcstiindon  werden. 

•')  Die  LA  ivu(tyt;i  evidena  B  HitT'»«  beruht  wie  1  Kr  1(>,  7;  Phlm  6 
ftaf  Verwechslung  mit  dem  im  NT  sonst  nicht  begegnenden  titpyi^^. 
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weitere  Aussage  dienen,  wonach  es  schärfer  ist  *^)  als  ein  doppel- 
seitig geschliffenes  und  darum  leicht  und  tief  eindringendes  Schwert^*). 
So  häufig  dieses  Bild  zur  Veranschaulichung  der  richtenden  und 
vernichtenden  Macht  des  göttlichen  Wortes  dient  cf  Jes  49,  2 ; 
Sap  18,  15;  Ap  1,  16;  2,  12;  19,  15»'*),  so  ist  es  doch  hier,  wie 
das  Folgende  zeigt,  gebraucht,  um  die  trennende  und  scheidende 
Wirkung  des  Wortes  zu  versinnbildlichen.  Während  ein  Schwert 
nur  materielle  Dinge  zerteilen  kann,  beweist  das  göttliche  Wort 
seine  überlegene  Schärfe  darin,  daß  es  durchdringt,  bis  es  Seele 
und  Geist,  Fugen  und  Mark  trennt.  Der  Parallelismus  der  beiden 
Begriffspaare  ipv^-  xöi  7iVEVf.i.  und  aqu.  te  xal  {.ivek.  kann  auf 
den  ersten  Blick  zu  der  Annahme  führen,  der  Vf  wolle  beschreiben^ 
welche  Wirkung  das  göttliche  Wort  einerseits  auf  die  geistige, 
andererseits  auf  die  leibliche  Seite  des  menschlichen  Wesens  aus- 
übe. Hiergegen  spricht  jedoch,  daß  dann  ipvx-  '^^^  7lVEVf.i.  ebenso 
wie  aQf.1.  und  {.ivsX.  durch  %e  y.ai  verbunden  sein  würden  ***), 
während  nach  der  besser  beglaubigten  LA  an  ersterer  Stelle 
ein  bloßes  xa«  im  Texte  steht  '^^).  Überdies  wäre  „Gelenke  und 
Mark"  eine  wenig  passende  Bezeichnung  des  menschlichen  Körpers, 
und  von  einer  diesen  durchdringenden  Wirkung  des  göttlichen 
Wortes  könnte  doch  nur  dann  die  Kede  sein,  wenn  dieselbe  nicht, 
wie  es  der  Zusammenhang  verlangt ,  als  bloßlegende  Scheidung, 
sondern  als  zerstörende  Auflösung  geraeint  wäre.  Da  Gelenke  und 
Mark  im  menschlichen  Leib  nirgends  zusammentreffen  und  also  auch 
in  keinem  Sinn  voneinander  getrennt  werden  können,  so  muß  jedes 


^^)  Über  {>TieQ  beim  Compar.  statt  des  im  Hb  häufigeren  Tiaod  1  4  cf 
Blaß  §  36,  12. 

"*)  Im  Unterschied  von  oo/Ufaia,  dem  langen  Schlachtschwert,  be- 
zeichnet fidxaipa  eigentlich  den  kurzen  krummen  Säbel  cf  Jos.  ant.  VI 
190  (9,  5)  oder  auch  das  Schlachtmesser  Gen  22,  6.  10.  Im  Sprachgebrauch 
verwischt  sich  indes  dieser  Unterschied  häufig  (cf  Idc  19,  29),  so  daß  jede 
Art  von  Schwert  /udyaioa  heißen  kann  cf  Polyb.  II  33.  5 f.;  III  114,  2 f., 
z.  B.  das  Schlachtschwert  1  Mkk  4,  6 ;  2  Mkk  5,  3  oder  das  Eichtschwert 
Hb  11,34.37;  AG  12,  2 ;  Km  8,  35.  Auch  die  ud/.  diar.  kann  ein  Schwert 
beliebiger  Art,  sowohl  Stoli-  als  Hiebwaffe  sein  cf  Ps  149,  6;  Prov  5,  4. 

^^)  Die  nicht  seltene  Vergleichuug  des  Wortes  mit  einem  Schwert 
wird  in  der  späteren  jüd.  Literatur  zuweilen  ebenfalls  auf  das  göttliche 
Wort  übertragen  cf  Bleek  II  S.  568.  In  anderer  Wendung  begegnet  das 
Bild  Eph  6,  17. 

»ö)  Cf  ßm  1, 14;  AG  2,  9 f.;  1  Giern  35,  5.  Auch  AG  13,  1 ;  26,  30  wird 
TS  .  .  y.ui  nicht  anders  gemeint  sein.  Bei  der  Aufzählung  gleichartiger, 
durch  y.ai  aneinander  gereihter  Begriffe  werden  zwei,  die  zusammen  ein 
Paar  bilden,  durch  re-y.ai  verknüpft  cf  Hb  2,  4;  9,  2. 

*')  Tvxfjs  rs  ycal  Tivevfia-cos  ist  nur  durch  DK  Min  bezeugt,  während 
alle  übrigen  Hss.  und  schon  die  ältesten  Väter  wie  Orig.  u.  a.  das  le 
weglassen;  auch  die  Lat.  setzen  einen  Text  ohne  re  voraus  cf  d  Lucif. : 
animae  et  spirittis  artuumque  et  medullarum;  vulg;  animae  ac  Spiritus, 
compagum  quoque  et  medullarum. 
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für  sich  Gegenstand  der  Scheidung  sein  *^).  Dementsprechend 
kann  auch  nicht  von  einer  Loslösung  der  Seele  vom  Q-eiste  (Hi 
7,  15)  die  Rede  sein,  womit  der  Gedanke  an  gewaltsame  Tötung 
durch  das  Eingreifen  des  "Wortes  vollends  ausgeschlossen  ist.  Einen 
befriedigenden  Sinn  gewinnt  die  Aussage  nur,  wenn  ag^.  und 
jUVcA.  bildlich  gemeint  sind,  und  das  ist  um  so  eher  möglich,  als 
wenigstens  für  (xvekög  auch  sonst  Spuren  bildlicher  Verwendung 
nachzuweisen  sind  ^^).  Das  Wort  Gottes  teilt,  was  wie  die  Eugen 
eines  Organismus  oder  eines  sonstigen  Gefüges  fest  ineinander- 
greift, und  was  wie  das  Mark  im  Innersten  verborgen  und  vor 
aller  Berührung  geschützt  ist.  Die  festesten  Zusammenhänge  durch- 
schneidet es,  und  die  geheimsten  Tiefen  des  Inneren  deckt  es  auf, 
80  daß  alles  offen  daliegt.  Diesen  Sinn  gewinnt  der  bildliche  Aus- 
druck freilich  nur  durch  die  Verbindung  mit  ipvX'  und  7tvevf.i. 
Sie  wäre  am  durchsichtigsten,  wenn  man  die  Genitive  ipvxfjS  und 
Ttvevf^arog  unter  Annahme  einer  Inversion  von  ägi^i.  T€  y.al  (.ivek. 
abhängig  machen  dürfte,  so  daß  zu  übersetzen  wäre :  „bis  zur 
Trennung  von  Seelen-  und  Geistes-Gelenken  und  Mark"  cf  Hofmann. 
Allein  obgleich  es  nicht  ganz  an  analogen  Fügungen  fehlt  ^^^),  läßt 
doch  die  Ungewöhnlichkeit  und  noch  mehr  die  Mißverständlichkeit 
des  Ausdrucks  diese  Konstruktion  nicht  zu.  Der  Eindruck  des 
Parallelismus  zwischen  den  Begriffspaaren  drängt  sich  unabweisbar 
auf,  nur  darf  die  Gleichsetzung  nicht  auf  die  einzelnen  Glieder 
der  beiden  Paare  ausgedehnt  werden.  Was  durch  die  nur  mittels 
Y.aL  unter  sich  verbundenen  und  also  einzeln  zu  wertenden  Begriffe 
xpi'Xri  und  7tV€Vf.ia  eigentlich  bezeichnet  ist,  wird  durch  den  bild- 
lichen Ausdruck,  dessen  Glieder  durch  r^-xai  miteinander  zu  einer 


»»)  Afepioftöe  hat  also  wie  Polyb.  115,  7;  111103,8;  IV  16,  10;  IX 
84,  7.  43,  5;  XXXI  10  (18),  1  (etwas  anders  Hb  2,  4)  die  aktive  Bedeutung 
„Trennung".    Die  von  Schlichting  u.  a.  angenommene,  aber  nirgends  nach- 

gewiesene  passive   Bedeutung  „Trennungspunkt"   ist   durch   das   im  Text 
emerkte  bereits  ausgeschlossen,  weshalb  Schlichting  dpfc.  und  ftveL  dem 
Parallelismus  zuwider  direkt  von  ü/ju  abhängig  sein  läßt. 

»")  Mvslöi  Hi  21,  24;  33,  24  „Mark"  begegnet  bei  Enr.  Hipppl.  255  in 
der  Verbindung  fivekbs  y^v^/ji  „das  Innerste  der  Seele".  Ähnlich  ge- 
brauchen die  Lateiner  medulla  cf  Bleek  II,  S.  680.  —  apfioi  „Fugen"  (air 
27,  2;  Ps.-Aristeas  71)  heißen  insbesondere  teils  ohne  Beifügung  (4  Mkk 
10,  6),  teils  in  der  Verbindung  ol  äouol  roc  ocöfimoi  (Test.  Zab.  2,  5)  die 
Gelenke.  Da  fiveXöi  hier  in  übertragenem  Sinne  steht,  liegt  keine  Ver- 
anlassung vor,  unter  äofiol  einen  Teil  des  menschlichen  Körpers  zu  ver- 
stehen. Gemeint  sind  die  Fugstellen  bzw.  die  zusammengefügten  Teile. 
Bei  Dittenbergerr  Syll.  steht  äo^oi  im  ersteren  Sinn  Nr.  540,  lCi6.  112. 116. 
122,  in  letzterem  Sinn  Nr.  538,  9,  beidemal  von  Bausteinen. 

""*)  Cf  ßaTtTiOfi&v  Öiäaxi]i  Eb  6,  2;  d:iö  ^;i;i^(j<J>>' ;j««(ib- 3  Mkk  6,  10;  nepi 
^'Xfji  Aüafaaiae  Jo8.  bell.  VII  340  (8,  7);  6  ioökos  T<Or  ncdnißi'  ii}i  fiXo- 
aotfiai  Plato  Prot.  318  B;  ökiyMv  i]fie(ic!}i>  Ht'exa  (leydkov  fitaO-oüi  i^iktetoi 
Tbak.  1,  143.  In  allen  diesen  Fällen  ist  indes  ein  Mißverständnis  kaum 
möglich,  cf  auch  Blaß  g  85,  6. 
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Einheit  verknüpft  sind,  nach  einer  bestimmten  Seite  hin  veran- 
schaulicht und  erläutert.  Selbst  die  Seele,  der  Träger  des  indiTi- 
duellen  Lebens,  und  der  Geist  ^),  das  geheimnisvolle  Lebensprinzip 
<cf  Gen  2,  7  ;  1  Th  5,  23 ;  Dan  3,  86),  die  unlöslichsten  und  ver- 
borgensten  Bestandteile  des  menschlichen  Innenlebens,  unterliegen 
der  alles  durchdringenden  und  aufdeckenden  Macht  des  göttlichen 
"Wortes.  Eben  darum  ist  das  "Wort  auch  imstande,  die  Regungen 
des  Innenlebens  nach  ihrem  sittlichen  "Wert  zu  beurteilen.  Die 
im  Sprachgebrauch  sich  kaum  unterscheidenden  Begriffe  lv^(.ir^aLg 
und  €VVOia  sind  im  vorliegenden  Zusammenhang  beide  im  sittlichen 
Sinne  gemeint  ^).  Beide  gehören  dem  Herzen,  dem  Centralorgan 
des  persönlichen  Lebens  (3,  8.  10.  12;  8,  10;  10,  22;  13,  9),  an. 
Wenn  das  "Wort  bis  in  die  verborgenste  Stätte  menschlichen 
Innenlebens  zu  wirken  vermag,  so  zeigt  sich  wiederum  seine  durch- 
dringende Schärfe.  Die  Leser  sollen  nicht  meinen,  dem  Gerichte 
Gottes  zu  entgehen,  wenn  sie  dem  göttlichen  "Wort  widerstreben. 
So  ohnmächtig  das  Wort  zu  sein  scheint,  wohnt  ihm  doch  eine 
unentrinnbare  Wirkungskraft  inne,  und  es  übt  im  Innern  seine 
siclitende  und  richtende  Tätigkeit,  die  schon  die  ersten  unschein- 
barsten Regungen  des  Ungehorsams  aufdeckt  und  in  ihrem  wahren 
Wesen  erkennen  läßt. 

Damit  ist  der  Mensch  vor  ein  Gericht  gestellt,  welches  im 
•Grunde  das  Gottes  selbst  ist.  Was  das  Wort  im  Innern  bewirkt, 
ist  ein  Hineinleuchten  der  göttlichen  Allwissenheit  in  das  Herz  des 
Menschen.  So  vollzieht  sich  der  Übergang  von  dem  Worte  v.  12 
zu  Gott  selbst  v.  13  ganz  ungesucht.  Unmöglich  kann  nämlich 
die  Doppelaussage  v.  13  noch  von  dem  göttlichen  Worte  handeln, 
wenn  dieses  nicht  im  Sinne  des  persönlichen  Logos  zu  verstehen 
ist.  So  unpassend  der  Ausdruck  dfpd-aXf.ioi  in  seiner  Anwendung 
auf  das  Wort  wäre,  so  treffend  veranschaulicht  er  die  alles  durch- 
dringende Erkenntnis  Gottes  (Ps  11,  4;  139,  16;  Sir  23,  19;  1  Pt 
3,  12).  Das  Pron.  atroj;  bezieht  sich  also  beide  Male  auf  rot;  ^eoß 
V.  12  zurück.  Vor  Gott  ist  nichts,  das  zum  Bereich  des  Ge- 
schaffenen gehört  (cf  Em  8,  89),  unsichtbar  (2  Mkk  3,  34;  Job.  ant. 


')  Einige  Min  258.  329.  366.  451.  472.  1319.  1891  und,  wie  es  scheint, 
auch  einige  X'^äter  (Bleek  II,  S.  582)  ersetzen  Tivevuaioe  durch  ocoiuaTos  unter 
Einwirkung  der  häufigen  Nebeneinanderstellung  von  V'^;f'?  und  atöua  cf 
z.  B.  Mt  10,  28;  4  Mkk  13,  13  f. 

2)  Rein  intellektuell  gebraucht  sind  svd^<iur,ais  „Erwägung",  „Gedanke" 
Mt9.  4;  12,  25;  AG  17,  29,  ti^i'om  „Einsicht",  „Gedanke"  Prov  1,  4;  4,  1; 
16,22;  18,  15;  Test.  Benj.  2,8.  In  ssittlichem  Sinne  scheint  kvd-v^i.  nicht 
häufig  vorzukommen,  doch  ergibt  sich  das  hier  durch  den  Zusammenhang 
geforderte  voluntative  Moment  leicht  aus  der  Bedeutung  von  (vdxueiadai 
Mt  9,  4;  3  Esra  8,  11;  3  Mkk  1, 10.  Dagegen  steht  ei^voia  öfter  in  der 
Bedeutung  „Gesinnung",  „Absicht"  cf  1  Pt  4,  1 ;  Prov  23, 19;  Sap  2, 14;  Test. 
Kub.  4,  8.  11;  Test.  Jos.  9,  2. 
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I  333  [20,  2])  oder  verborgen  (Philo  V  spec.  leg.  HI  130  [23] ; 
Sir  20,  30;  Jos.  ant.  I  236  [13,4]),  vielmehr  (wie  die  auf  die 
negative  folgende  positive  Aussage  steigernd  hinzufügt  cf  2,  6) 
alles  der  Hüllen  entledigt  (cf  Jos.  ant.  VI  286  [18,  4])  und  auf- 
gedeckt vor  seinen  Augen.  Über  die  Bedeutung  von  rsTQayjiXio- 
f,iiva  =  „offenbar"  sind  die  alten  Übersetzer,  Exegeten  und  Lexiko- 
graphen beinahe  einhellig  gleicher  Meinung;  dagegen  läßt  sich 
nicht  mit  Sicherheit  feststellen,  wie  dieser  Sinn  des  "Wortes  von 
seiner  Grundbedeutung  abzuleiten  ist.  Am  wahrscheinlichsten  ist 
die  seit  Bengel  herrschende  Vermutung  einer  Anknüpfung  an  die 
Verwendung  von  rQaxijli^siv  für  das  Zurückbiegen  des  Kopfes 
beim  Opfertier    zum    Zwecke    der  Entblößung    des  Halses  ^).     Für 


*)  Mit  der  Wiedergabe  von  reToaxrjliouepa  durch  aperta  vet.  lat.  vulg 
stimmen  syr*  aeth  ar  und  Hesych.  {Ttefafeoco/ueva)  überein.  Belegbar  ist 
diese   Bedeutung   nur   durch   ein    anonymes   Citat    bei   Varin.    Phavorin. 

(Diction.) :  TeT^axr^/.iOfievot    OTrjaöfted'a  =  (pavBool    xai    dvay.ey.akvfi/ueroi.    Die 

griech.  Exegeten  setzen  alle  diesen  Sinn  des  Wortes  voraus  mit  einziger 
Ausnahme  Thdrt's.  Dieser  erklärt  rer^ax.  durch  äfcora,  weil  die  Tiere, 
wenn  sie  geschlachtet  werden,  mit  dem  Leben  auch  die  Stimme  verlieren. 
In  den  Zusammenhang  (cf  bes.  roi£  dfd-aXfioii)  paßt  diese  ohnehin  sehr 
künstliche  Deutung  gar  nicht.  Wie  rsrpax.  zu  der  Bedeutung  „offenbar" 
gelangt,  wissen  schon  die  griech.  Exegeten  nicht  mehr  zu  sagen,  Chrys. 
VII  S.  89  verweist  darauf,  daß  bei  dem  geschlachteten  Tiere  durch 
das  Abziehen  der  Haut  das  Innere  bloßgelegt  werde.  Aber  damit  verlegt 
er  die  Enthüllung  in  eine  Handlung,  die  an  sich  mit  dem  rpa%.  nichts  zu 
tun  hat.  Die  späteren  Ausleger  suchen  daher  seine  Auffassung  zu  ver- 
bessern, indem  sie  den  Gebrauch  von  rpny.  daraus  erklären,  daß  das  zu 
schlachtende  Tier  am  Halse  aufgehängt  (Oekum.)  oder  durch  einen  Stich  in 
den  Hals  getötet  werde  (Theophyl.),  oder  daß  mit  dem  Abziehen  des  Felles 
beim  Halse  begonnen  werde  (Euthym.).  Die  Differenz  dieser  Erklärungs- 
versuche zeigt  zur  Genüge,  daß  ihre  Urheber  nicht  von  einem  sicheren 
Sprachgebrauch  ausgehen,  sondern  sich  aufs  Raten  verlegen.  Richtig  ist 
nur,  daß  die  Verwendung  des  Wortes  im  Hb  wahrscheinlich  an  einen  Vor- 
gang der  Opferhandlung  anknüpft  Dem  Opfertiere  wurde  der  Hals  zu- 
riickgebogen,  damit  der  zur  Tötung  und  Blutgewinnuug  dienende  Schnitt 
in  die  Kehle  bequem  ausgeführt  werden  konnte.  Der  früher  hierfür  ge» 
bräuchliche  Term.  techn.  nvepveir  scheint  später  auch  durch  7pa/r,ki^eir  er- 
setzt worden  zu  sein  cf  Theophr.  char.  27,  vielleicht  auch  Diog.  Laert.  VI,  61. 
Darauf  scheint  Ephr.'s  Erklärung  hinzuweisen:  nudo  collo  stabunt,  cf  auch 
cop  „sie  sind  mit  bloßem  Halse".  Zugunsten  dieser  Herleitung  spricht 
die  Verbindung  von  lexpa-/,.  mit  yvfivd,  insofern  zur  Opferung  bestimmte 
Menschen  mitunter  entblößt  der  Gottheit  dargebracht  wurden.  —  Viel  ge- 
braucht wird  t(>ay,T]X.  im  Activ  (Plut  Anton.  33)  und  Med.  (Plato  amator. 
182  C;  Themist.  orat.  23)  von  einem  Kunstgriff  beim  Ringen,  der  nach 
einem  verschiedenen  Trägern  des  Namens  Diogenes  zugeschriebenen  Witz- 
wort (Plut  curios.  12;  Diog.  Laert.  VI,  61 ;  Aelian  vnr.  bist  XII,  58)  in  einem 
Umdrehen  oder  genauer  nach  Philostr.  gymn.  35  (der  freilich  den  .Vusdruck 
T('ax-  nicht  verwendet)  in  einem  xn^Ttreir  und  (iinffikodr  besteht,  wodurch 
man  den  Hall  des  Gegners  niederbeugte,  um  diesen  zu  Boden  zu  werfen 
(cf  Krause,  Gymnastik  und  Agonistik  der  Hellenen  I  1841,  S.  430).  Auch 
wo  Tpo/.  übertragen  in  der  Bedeutung  „bedrängen"  (Philo  ill  niut.  nom, 
81  (12);  IV  Vit.  Mos.  I  822  (5Ü);  V  exsecr.   153  (7);  quod  omn.  prob.  lib. 
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die  Exegese  genügt  die  überlieferte  "Wortbedeutung,  die  durch  den 
Zusammenhang  ihre  Bestätigung  findet.  Der  Gott,  dessen  Blick 
alles  durchdringt,  ist  es,  mit  dem  wir  es  zu  tun  haben.  Dies  ist 
die  nächstliegende  Übersetzung  des  an  das  zweite  avtoü  sich  an- 
schließenden Relativsatzes  *).  Er  soll  den  Lesern  zum  Bewußtsein 
bringen,  wie  nahe  sie  das  berührt,  was  der  Vf  eben  von  Gott  aus- 
gesagt hat.  Sie  sollen  nicht  meinen,  die  letzten  und  innersten 
Gründe  ihrer  Verzagtheit  und  ihres  Unglaubens  oder  die  leisesten 
Regungen  ihrer  Widerspenstigkeit  vor  Gott  verbergen  und  sich 
vor  ihm  anders  darstellen  zu  können,  als  sie  wirklich  sind.  Die 
eindringende  Kritik,  welche  das  göttliche  "Wort  an  ihrem  ganzen 
"Wesen  bis  ins  Innerste  hinein  ausübt,  veranschaulicht  ihnen  die 
durchdringende  Schärfe  des  göttlichen  Blickes  und  warnt  sie  davor, 
sich  durch  Gleichgültigkeit  und  Ungehorsam  dem  Gericht  des  Gottes 
auszuliefern ,  dessen  unbestechliches  Urteil  keiner  Trübung  und 
Täuschung  unterliegt. 


(22) ;  Jos.  bell.  IV  375  (6,  2)  u.  a.)  oder  „überwältigen"  (Philo  I  cherub. 
78  (24);  IV  Vit.  Mos.  I  297  (54);  Plut.  eurios.  12)  steht,  schimmert  meistens 
der  ursprünglich  agonale  Sinn  unverkennbar  durch.  Auf  dieser  Verwendung 
des  Wortes  beruht  die  dem  Zusammenhang  von  Hb  4,  13  freilich  ganz 
widersprechende  zweite  Erklärung  des  Oekum. ,  welche  ron/.  gleichsetzt 
mit  y.üToi  xvnreiv  xat  ibv  t()dyrjkot'  fTmüiveiv,  um  den  Anblick  der  Herr- 
lichkeit des  Richters  zu  vermeiden.  Immerhin  wird  diese  Auslegung  dem 
Sinn  von  roax.  weit  mehr  gerecht  als  die  Camerons  u.  a.,  wonach  die  Be- 
deutung „offenbar"  sich  daraus  erklärt,  daß  der  am  Halse  gefaßte  und  rück- 
lings niedergeworfene  Gegner  den  Blicken  der  Zuschauer  preisgegeben  ist. 
Ein  innerer  Zusammenhang  zwischen  dem  T(/ay.  und  dem  „offenbar  sein" 
besteht  hier  überhaupt  nicht,  ganz  abgesehen  davon,  daß  das  Bild  des 
Eingkampfes  kaum  richtig  wiedergegeben  ist.  Übrigens  bestätigen  die 
Komposita  aTTorpay.  u.  ixr^ay.,  daß  die  Verwendung  des  Simplex  nicht  auf 
den  Sprachgebrauch  der  Palästra  eingeschränkt  ist.  Ganz  vereinzelt  ist 
Phavorins  Identifikation  von  T^iay.  mit  üi/oioiteii',  die  er  durch  die  Volks- 
etymologie 8iä  -ifjg  ouyio>s  ayi^eiv  ZU  Stützen  sucht.  Vollends  aller  Be- 
ofründung  im  Sprachgebrauch  entbehrt  die  von  Perizon.  ad  Aelian.  v.  h. 
XII,  58  vorgeschlagene  Deutung  auf  die  nur  bei  Römern  (cf  Sueton  Vitell.  17 
und  Plin.  Panegyr.  34,  3)  nachweisbare  Sitte,  Verbrechern  zum  Zwecke 
ihrer  Kenntlichmachung  den  Kopf  gerade  aufzurichten. 

*)  Cf  Aristid.  Leuctr.  IV    p.  465:    ifwi    Öe    rovro    d'avftaatöv   (fctiverui 
ei  rie  tö  /usv  (:^ßaiovä  uövovg  dviiTidXovs  ijulv  yaraXeiy&TJvai  itsSis,  tö  Öe  TiQÖg 

du(fOT€Qovs  i)fciv  eivai  ibv  Xöyov  odd'evög  ä^iov  x^ivei  (fößov.  Weitere  Nach- 
weise aus  Schriftstellern  bei  Bleek  II  S.  591,  aus  Papyri  Expos.  1903  II 
S.  437;  1911  I  S.  286  f.  Wesentlich  denselben  Sinn  hat  die  Wendung 
loyov  lyEiv  Ttoög  Tiva  Idc  18,  7.  (28);  Philo  lopif.  mund.  96  (31);  108(37). 
Nicht  in  Betracht  kommen  1  Reg  2,  14;  2  Reg  9,  5,  wo  Xöyog  „Wort", 
nicht  „Verhältnis"  heißt.  Richtig  also  Lucif:  ad  quem  nohis  ratio  est. 
Daß  der  Ausdruck  auch  den  von  *syr'  und  allen  griech.  Exegeten  hervor- 
gehobenen Gedanken  der  Rechenschaft  in  sich  schließen  kann,  zeigt  Ign. 

ad  Magn.  3:  tö  de  rotovrov  oi  TTodg  au^ya  6  löyog,  ä/j.a.  TToög  d'eöv,  zöf  lä. 

y.ovffia  eiSöTa.  Unzutreffend,  weil  nicht  in  den  Zusammenhang  passend 
oder  zu  allgemein,  sind  die  Übersetzungen:  ad  quem  nobis  scrmo  est  (vulg) 
und  de  quo  nobis  sermo  est  (Hier,  zu  Jes  66). 
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II.  Das  vollkommene  Hohepriestertum  Christi  und  die  Pflicht 
ausharrenden  Glaubens  4,  14—12,  29. 

1.  Jesus,  der  rechte  Hohepriester,  der  Grund  unseres 
Vertrauens   4,  14 — 5,  10, 

Im  Gefühle,  durch  die  eingehende  Verwertung  des  95.  Psalms 
von  seinem  Gedankengange  etwas  abgelenkt  worden  zu  sein,  greift 
der  Vf  4,  14  auf  früher  Gesagtes  zurück  und  gelangt  so  zu  dem 
Hauptgegenstand  seines  Briefes ,  dem  Hohepriestertum  Christi. 
Alles,  was  4,  14 — 10,  18  folgt,  ist  der  Erörterung  dieses  Themas 
gewidmet ;  wie  sehr  aber  der  Vf  auch  hierbei  von  einem  praktischen 
Zwecke  geleitet  ist,  zeigt  gleich  der  erste  Abschnitt  4,  14 — 16,  der 
das  Hohepriestertum  Christi  als  Motiv  zur  Treue  im  Bekenntais 
und  zum  Vertrauen  beim  Gebet  verwendet.  Zugleich  kündigt 
sich  auch  hier  schon  die  Tendenz  des  Vf  an,  das  Hohepriestertum 
Christi  als  ein  dem  atl  entsprechendes  und  gleichzeitig  weit  über- 
legenes nachzuweisen.  [4,  14 f.]:  Da  wir  nun  einen  großen 
Hohenpriester  haben,  der  durch  die  Himmel  hiu- 
dur  chges  c  hritten  ist,  Jesus,  den  Sohn  Gottes,  so 
laßt  uns  das  Bekenntnis  festhalten.  AVir  haben  ja 
nicht  einen  Hohenpriester,  der  unvermögend  wäre, 
Mitgefühl  zu  hab  en  m  it  unser  en  Seh  wachheite  n  ,  viel- 
mehr einen,  der  versucht  ist  in  allen  Beziehungen 
gleichermaßen  —  ohne  Sünde.  Eine  Verbindung  von  v.  14 
mit  dem  unmittelbar  Vorhergehenden  besteht  nicht  ^) ;  denn  die  die 
folgende  Ermahnung  begründende  Participialbestimmung  e^cvTeg 
xtA.  14*  gestattet  nicht,  v.  14''  sei  es  aus  dem  ebenfalls  ermahnen- 
den Satz  V.  11  (Weiß),  sei  es  aus  deren  Begründung  v.  12  f. 
(Oekum.)  abzuleiten.  Das  ovp  ist  hier  nicht  Folgerungspartikel, 
sondern  nimmt  wie  2,  14  (cf  auch  2  Kr  3,  12;  7,  1)  früher  Ge- 
sagtes wieder  auf.  In  der  Tat  faßt  der  Participialsatz  nur  Momente 
zusammen,  die  im  Bisherigen  zwar  noch  nicht  lehrhaft  erörtert, 
aber  doch  schon  ausgesprochen  waren  und  in  der  neuen  Formulierung 
zum  Ausgangspunkt  für  die  weitere  Ausführung  dienen  können. 
Als  Hoherpriester  ist  Christus  bereits  2,  17;  3,  1  in  bedeutsamem 
Zusammenhange  eingeführt  worden.  Wenn  ihm  hier  noch  das 
Attribut  fiiyag  beigelegt  ist  (cf  10,  21 ;  13,  20;  Lc  1,  32),  so  wird 


')  Vermatlich   aus   dieaem   Grunde   schieben  C'H**  zu   Beginn   des 
Satcet  die  Anrede  dätkjoi  ein,  ebenso  willkürlich  wie  D  d  hinter  tha/.Otiv 

T.   11. 
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damit  an  die  unvergleichliche  Erhabenheit  seiner  Person  erinnert 
(cf  Hb  1 ;  3,  1 — 6),  die  ja  auch  seinem  Amte  eine  einzigartige 
Bedeutung  verleiht*').  Kündigt  sich  schon  hierin  ein  Gegensatz 
gegen  die  gewöhnlichen  d.  h.  die  gesetzlichen  Hohenpriester  an, 
so  tritt  dieser  noch  bestimmter  in  dem  Folgenden  hervor.  Christus 
ist  nicht  wie  der  Hohepriester  des  AB  durch  die  Vorräume  des 
irdischen  Heiligtums  hindurchgeschritten ,  um  in  das  doch  auch 
der  Erde  angehörige  Allerheiligste  zu  gelangen.  Er  ist  durch  die 
Himmel  d,  h.  die  niedereren  Sphären  der  überirdischen  Welt  hin- 
durchgegangen und  also  zu  der  Stätte  der  unmittelbarsten  Gegen- 
wart Gottes  emporgestiegen  cf  1,  3.  13;  8,  1  f .  An  diesem  durch 
die  Parallele  mit  dem  AT  geforderten  und  durch  7,26;  9,11  be- 
stätigten Verständnis  der  Participialbestimmung  öiskr^Xtd-öta  rovg 
OVQ.  kann  nicht  irre  machen,  daß  6,  19 f.;  9,  24  der  Himmel,  in 
den  Jesus  eingegangen  ist,  mit  dem  AUerheiligsten  gleichgesetzt 
wird.  Es  liegen  hier  zwei  verschiedene  Betrachtungsweisen  vor, 
die  im  Grunde  auf  dasselbe  hinauskommen.  Das  eine  Mal  wird 
im  Anschluß  an  die  auch  anderwärts  bezeugte  (cf  2  Kr  12,  2) 
Vorstellung  einer  Mehrheit  von  Himmeln  ')  betont,  Jesus  sei  durch 
die  unteren  Regionen  der  Himmelswelt  hindurch  und  über  sie 
hinaus  in  die  vollkommenste  Gottesgemeinschaft  gelangt,  das  andere 
Mal  wird  der  Himmel  schlechthin  als  die  Stätte  der  absoluten 
Gottesnähe  der  Erde  als  der  Stätte  der  relativen  Gottesferne  gegen- 
übergestellt. Hier  wird  die  erste  Betrachtungsweise  bevorzugt, 
weil  sie  noch  besser  veranschaulicht ,  daß  der  Hohepriester  des 
christlichen  Bekenntnisses  bis  zur  höchsten  Thronstätte  Gottes  ge- 
kommen ist.  Zu  seinem  menschlichen  Namen  Jesus  (cf  2,  9)  wird 
die  auf  1,  2  f.  5,  8;  3,  6  zurückweisende  Bezeichnung  6  vibg  toü 
^€0v    hinzugefügt,   um  anzudeuten,    daß  er  vermöge  seines  einzig- 


*)  Auch  der  Hohepriester  Simon  heißt  1  Mkk  13,  42  seiner  persön- 
lichen Vorzüge  wegen  ä^x.  fiey.  Dagegen  legt  Philo  III  somn.  I  214.  219 
(87.  38)  dem  Hohenpriester  als  solchem  diese  Bezeichnung  bei.  —  Nur  auf 
einer  Verwechslung  mit  3,  1  beruht  es,  wenn  Orig.  zu  Jo  13,  20  (Bd.  IV, 
S.  453)  die  von  ihm  öfter  citierte  Stelle  einmal  in  folgendem  Wortlaut  an- 
führt :   e'/ovreg  ow  äpyie^ia  fteyav  xat  dnöaio/.ov  'Jrjaovp  XpiOTÖp. 

')  Cf  die  jüd.  Vorstellung  einer  Vielheit  von  Himmeln  vita  Adae  37 ; 
Heu.  slav.  3 — 22;  Test.  Levi  3,  wo  in  Rec.  3  das  äyiov  äyiiov  in  den 
4.  Himmel  verlegt  wird,  auch  Weber,  Jüd.  Theologie  §  33  a.  Auf  den 
Unterschied  zwischen  dem  an  das  hebr.  o'O'i  sich  anlehnenden  Plur.  oiaa- 
roi  4,  14;  7,  26;  8,  1  und  dem  Sing,  oioavöl  9,  24  darf  man  kein  Gewicht 
legen,  da  der  letztere  mit  dem  unmittelbar  vorhergehenden  Plur.  9,  23  ganz 
identisch  gebraucht  wird.  Wenn  irgendwo,  könnte  man  12,  25,  wo  der 
Himmel  als  Wohnstätte  Gottes  gedacht  ist,  den  Sing,  erwarten,  falls  der 
Differenz  des  Numerus  irgendwelche  Bedeutung  zukäme.  Aber  auch  der 
physikalische,  der  Vergänglichkeit  unterworfene  Himmel  wird  bald  durch 
den  Plur.  1,  10,  bald  durch  den  Sing.  11,  12;  12,  26  bezeichnet;  cf  auch 
Crem  er  s.  v. 
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artigen  Verhältnisses  zu  Gott  der  berufene  Vertreter  der  Menschen 
vor  Gott  ist  cf  5,  5.  Besitzen  die  Christen  an  ihm  einen  solchen 
Hohenpriester,  dann  haben  sie  allerdings  die  Pflicht,  an  ihrem 
Bekenntnis  (auch  hier  ,wie  3,  1  in  subj.  und  obj.  Sinne)  festzu- 
halten, ohne  sich  durch  entmutigende  Erfahrungen  und  die  mit 
dem  Bekenntnis  verbundenen  Gefahren  davon  abbringen  zu  lassen  ^). 
Hierzu  haben  sie  um  so  mehr  Grund,  als  ihr  Hoherpriester  sie 
nicht  bloß  weit  überragt,  sondern  ihnen  auch  menschlich  nahe 
steht  und  dadurch  Vertrauen  zu  seiner  Person  zu  erwecken  ver- 
mag. Er  ist  nicht  unvermögend,  sich  in  ihre  Lage  zu  versetzen 
und  mitzufühlen,  was  sie  in  ihren  Schwachheitszuständen  (2  Kr 
12,  5.  9.  10)  empfinden.  Da  es  sich  hierbei  um  das  Mitleid  des 
Hohenpriesters  handelt,  sind  unter  den  äod-ivELaL  nicht  sowohl 
physische  Defekte  und  Leiden  wie  Krankheit,  Müdigkeit  usw. 
(Lc  5,  15;  8,  2)  als  vielmehr  Zustände  und  Äußerungen  sittlicher 
Schwäche  (cf  5,  2 ;  7,  28)  zu  verstehen,  mögen  die  ersteren  auch 
oft  den  Anknüpfungspunkt  für  die  letzteren  bilden.  "Wie  häufig 
bleibt  auch  hier  das,  was  den  direkten  Gegensatz  zu  der  negativen 
Aussage  bildet,  unausgesprochen.  Der  mit  de  eingeleitete  Satz 
führt  den  Gedanken  in  der  Art  weiter,  daß  der  Grund  angegeben 
wird,  welcher  verwehrt,  Jesu  Fähigkeit  zum  Mitgefühl  in  Zweifel 
zu  ziehen.  Jesus  ist  nämlich  in  allen  Beziehungen  in  ähnlicher 
"Weise  wie  die  Leser  versucht  worden "),  Dies  auf  den  Vorgang 
in  der  "Wüste  Mt  4,  1 — 11  oder,  was  nach  2,  18;  5,  8  ungleich 
näher  läge,  auf  die  Leidenserfahrungen  zu  beschränken  ^°),  wird 
durch  zara  navTa  ausgeschlossen.  Was  irgend  dem  Menschen 
zur  Versuchung  werden  kann,  hat  auch  Jesus  als  Versuchung 
empfunden,  indem  auch  für  ihn  in  ganz  ähnlicher  "Weise  wie  für 
uns^^)  die  Verhältnisse  des  äußeren  Lebens  und  die  inneren  Seelen- 
zustände  Gelegenheit  und  Anreiz  boten,  sich  in  "Willensrichtung 
und  Handlungsweise  mit  dem  göttlichen  Willen  in  Widerspruch 
zu  setzen.  Zu  diesem  Widerspruch  ist  es  freilich,  wie  die  dritte 
von  neTtBigaaudvov  abhängige  Adverbialbestimmung  xcogig  a/m(>- 
tiag  *")  bemerklich  macht,  bei   ihm  niemals  gekommen.     Die  Ver- 

•)  Die  leise  Differenz  des  Sinnes  zwischen  y.(>md)fiei'  hier  und  xari- 
■/Mfiey  10,  23  markiert  Euthym.  gut,  indem  er  erateres  umschreibt:  i.T<- 
ffoaTTtbfied'a,  ynii/oj/uef  xomaiäi^.  Zu  dem  Gen.  bei  xonrelif  wie  6,  18;  Jdc 
7^  8;  2  Sam  3,  6;' Dan  (Theod.)  10,  8;  11,  6  cf  Blaß  §  36,  2. 

")  Ilenetpaoftivov  (P'*mABD  1739  u.  a.)  von  Trsiod^o)  verdient  den 
Vorzug  vor  TXBTitiQaftivov  (CKLPMin)  von  dem  im  NT  ganz  verdrängten 
jttifdm  cf  Winer-Schmiedel  §  15  S.  130. 

"•)  So  besonders  Bornhäuser,  Die  Versuchungen  Jesu  nach  dem  Hb. 
Leipzig  1905. 

'')  Zu  xrt.r  öuotdrriTa  (cf  Gen.  1,  11  f.)  ist  nach  dem  Zusammenhang 
flfißf  zu  ergänzen  cf  7,  15;  Thilo  111  fug.  et  inv.  öl  (9):  ymä  7f;v  rrnöi 
räXXa  öfioidrryra. 

>*)  XotQii  AftafTiaa  ist  wie   die  beiden  vorhergeheudea   Adverbial« 
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auchung  hat  nie  einen  bestimmenden  Einfluß  auf  seinen  "Willen 
ausgeübt,  so  daß  er  auch  nur  in  seinem  Wünschen  und  Begehren, 
geschweige  in  seiner  Gesinnung  und  seinem  Verhalten  sich  von 
ihr  hätte  leiten  lassen.  Diese  Auffassung  von  xojQig  af-i.  entspricht 
allein  dem  Zusammenhang.  Ersetzt  oder  ergänzt  ^^)  man  sie  durch 
•den  an  sich  wahren  und  dem  Vf  des  Hb  nicht  fremden  Gedanken, 
die  Versuchung  habe  bei  Jesus  nicht  an  sündige  Neigung  anknüpfen 
können,  so  schränkt  man  die  durch  -/.aTO.  Ttävxa  und  y.ad^'biioiö- 
^rjta  so  nachdrücklich  betonte  Gleichartigkeit  der  Versuchung  Jesu 
mit  der  unserigen  in  kontextwidriger  Weise  ein.  Der  Vf  konnte 
•diese  Seite  unerwähnt  lassen,  weil  die  Frage  offen  blieb,  ob  das, 
was  Jesu  Versuchung  infolge  der  Sündenreinheit  seiner  Natur  an 
Intensität  verlor,  nicht  durch  andere  Momente  aufgewogen  wurde. 
Nicht  unausgesprochen  durfte  dagegen  bleiben,  daß  die  Versuchung 
bei  Jesus  nicht  zur  Sünde  geführt  hat,  wie  es  bei  uns  so  oft  ge- 
schieht, weil  er  sonst  nicht  der  vollkommene  Hohepriester  hätte 
sein  können,  dessen  wir  uns  mit  unbedingter  Zuversicht  getrösten 
können  cf  7,  26;  9,  14.  Der  so  gewonnene  Gedanke  steht  allei'- 
dings  in  einem  gewissen  Gegensatz  zum  Vorhergehenden,  ohne  daß 
darum  eine  Adversativpartikel  notwendig  wäre  cf  9,  28^*);  er  soll 
nur  ein  mögliches  Mißverständnis  abwehren  und  hat  im  Zusammen- 
hang bloß  untergeordnete  Bedeutung  ^*). 


bestimmungen  von  ne-neiQaau.ävov  abhängig.    So  faßt  die  Stelle  schon  Orig. 

orat.  15,  4  (Bd.  II,  S.  335):  ■RETteiQuauirov  y.arä  Tidpra  öuoioji  ifilp,  d/./.ä 
TTSTzeioaaf/epov  X^?'»   äfin^tia;,  ebenso  C.    Cels.  I  69  (Bd.  I,  S.  123) ; 

ferner  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.,  wahrscheinlich  auch  Thdrt.  Chrys. 
spricht  sich  undeutlich  aus.  Bei  der  Verbindung  von  /.looU  duu^iiu^  mit 
y.ad'  öuoiöTTjra  (Hofm.,  Del.,  Weiß)  würde  der  Tendenz  des  Zusammenhangs 
entgegen  der  Ton  statt  auf  y-ad"'  ouoior.  ganz  auf  '/moh  äuaoi.  fallen. 
Einen  noch  unbrauchbareren  Gedanken  ergibt  diese  Verbindung,  wenn  man 
im  Anschluß  an  vulg:  pro  similitiidine  die  ^«o<öt?;>-  auf  die  Gleichartigkeit 
der  Natur  bezieht  imd. demgemäß  übersetzt:  „gemäß  einer  zwischen  ihm 
und  uns  bestehenden  Ähnlichkeit  .  .  .,  die  gesondert  von  der  Sünde  be- 
steht" (A.  Seeberg,  Der  Tod  Christi,  S.  3);  denn  die  Unsündlichkeit  der 
Natur  Jesu  kann  doch  nicht  den  Grund  oder  die  Norm  für  seine  Ver- 
suchungen bilden.  Überdies  wäre  der  Art.  und  ein  Pron.  bei  dfioiöTrjra 
nicht  zu  entbehren. 

li*)  Ersteres  Brochmann  (nach  Bleek  III,  S.  16),  Weiß,  letzteres  z.  B. 
Hofm.,  Riehm  S.  322  f. 

1*)  Wenn  schon  griech.  Exegeten  wie  Orig.  (an  den  eben  angeführten 
Stellen)  und  Theophyl.  ein  dU.d,  öe  oder  (.levroi  einschieben,  so  ist  das  als 
Erklärung  nicht  zu  beanstanden.  Weiß,  der  jede  derartige  Einschaltung 
mißbilligt,  redet  doch  auch  seinerseits  von  einer  Einschränkung,  welche  die 
Gleichartigkeit  der  Versuchungserfahrung  Jesu  mit  der  unsrigen  erleidet. 

^^)  Wie  im  Hb  wird  auch  sonst  im  NT  die  Sündlosigkeit  Jesu  durch- 
weg vorausgesetzt,  cf  z.  B.  Jo  8,  46;  1  Jo  3,  5;  2  Kr  5,  21;  1  Pt  2,  22. 
Die  jüd.  Theologie  scheint  ebenfalls  dem  Messias  Sündlosigkeit  zugeschrieben 
zu  haben  cf  Volz,  Jüd.  Eschatologie  §  35,  8  a  (anders  allerdings  Weber, 
Jüd.  Theologie  §  79,  1).    Daher  nimmt  v.  Soden  an,   die  Behauptung  der 
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Daher  läßt  der  Vf  sogleich  wieder  eine  Aufforderung  an  die 
Leser  ergehen ,  welche  sie  ermuntert ,  sich  den  Besitz  eines  er- 
habenen und  mitfühlenden  Hohenpriesters  in  entsprechender  Weise 
zunutze  zu  machen:  [4,16]  Lasset  uns  also  mit  Zuver- 
sicht hinzutreten  zu  dem  Thron  der  Gnade,  damit 
wirBarmherzigkeit  empfangen  und  Grnade  finden  zu 
rechtzeitiger  Hilfe.  "Während  das  Hohepriestertum  des  AB 
den  Gliedern  der  atl  Volksgemeinde  nur  eine  unvollkommene,  die 
Angst  nicht  überwindende  Annäherung  an  Gott  ermöglichte  (cf 
10,  1 ;  12,  18),  dürfen  und  sollen  die  Genossen  des  NB  mit  ge- 
troster Zuversicht  ihm  nahen.  Einen  priesterlichen  Akt  kann  man 
das  nicht  nennen,  da  7rqooiQ%Eod-aL  weder  im  Hb  (cf  10,  1  ;  7,  25), 
noch  im  AT  (cf  Ex  16,  9  ;  Lev  9,  5)  als  technischer  Ausdruck  für 
das  Nahen  des  Priesters  zu  Gott  verwendet  wird  und  auch  da, 
wo  es  vom  Priester  gebraucht  ist,  immer  nur  das  Herantreten  zur 
Verrichtung  eines  heiligen  Dienstes  bezeichnet  (Lev  9,  7f;  21,  17f; 
22,  3;  Num  16,  40;  18,3).  Es  würde  das  auch  gar  nicht  in  den 
vorliegenden  Zusammenhang  passen,  wo  der  Vf  zeigen  will,  wie- 
weit die  durch  das  Hohepriestertum  Christi  vermittelte  Gottes- 
gemeinschaft die  durch  das  atl  Priestertum  ermöglichte  übertrifft. 
Die  Genossen  des  NB  können  ohne  alles  Bangen  mit  freudiger 
Zuversicht  (cf  3,  6)  in  Glauben,  Hoffnung  (7,  19)  und  Gebet  zu 
dem  Throne  Gottes  hinzutreten  cf  7,25;  10,  22;  (11,  6);  12,  22. 
Dieser  Thron  heißt  6  x^gövog  rf^g  xciQiTOg  im  Gegensatz  zu  dem 
^^l'NDD,  insofern  nicht  schonungsloser  Strafvollzug,  sondern  ver- 
gebende Gnade    von    ihm    ausgeht  ^^).     Der   Gen.  quäl,  bezeichnet 


Sündenfreiheit  Jesu  beruhe  nur  auf  Übertragung  aus  der  messianischen 
Do^atik  des  Judentums,  ohne  daß  das  Bedürfnis  eines  historischen  Nach- 
weises vorhanden  gewesen  wäre.  Allein  Hb  5,  7  f.  beweist,  daß  gerade  hier 
der  Vf  von  dem  lebendigen  Eindruck  der  geschichtlichen  Persönlichkeit 
Jesu  beherrscht  ist.  Dies  unterscheidet  seine  Aussage  auch  von  den  pa- 
rallelen Äußerungen  Philos  über  den  Logos  cf  III  fug.  et^  inv.   108  (20): 

liyoftev  yäp  rbv  dp/tefiea  oix  äfOoioTiov,  äX).ä  Xöyoy  ihlor  tiffu  7iäi'T(t)r  i>dx 
ixovaitov  fiöfov,  dXXä  x«i  dxovoicüv  dSixrjfiduov  dfitTo/oi",  auch  115 — 118  (21); 

V  spec.  leg.  I  (yict.)  280  (10).  Die  von  der  Berührung  mit  der  materiellen 
Welt  nicht  befleckte  Vernunft  Gottes  ist  etwas  ganz  anderes  als  der  aus 
der  Versuchung  rein  hervorgegangene,  sittlich  bewährte  und  vollendete 
Mensch  Jesus.  Die  Sündlosigkeit  ist  nach  Philo  V  virtut.  177  (paen.  1) 
ein  Vorrecht  Gottes,  und  wenn  er  hinzufügt :  t«/«  «V*  x««  Oeiov  dyitoö^.  so 
gibt  er  anderwärts  V  spec.  leg.  I  262  (vict.  14)  diese  leise  Möglichkeit 
selbst  wieder  preis,  indem  er  erklärt:  x«i  yä(}  6  liknoi  l  yevrjxö^  of'x  ^x- 
ftiyat  i6  dtu/4m/jdytu',  cf  auch  IV  vit.  Mos.  II   147  (III  17). 

'•)  Der  Gegensatz  zwischen  dem  Thron  der  Gnade  und  des  Gerichts 
tritt  in  den  folgenden  iUd.  Parallelen  besonders  deutlich  hervor:  Wajjikra 
Rabba  zu  Lev  23,  24  (Wünsche  S.  204 f.):  lt.  Bibi  b.  Abba  (ca.  300  n.  Chr.) 
••gl  im  Namen  des  K.  Jochanan  (ca  19'J-279):  Wenn  mm  Jizchaks  Kinder 
in  Übertretungen  und  böse  Werke  verfnllen,  so  sei  ihnen  der  Opferwillig- 
keit Jiccbaks,  ihres  Vaters,   eingedenk  und  erhebe  dich  dann   vom  Thron 
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wie  in  den  analogen  Verbindungen  d-QÖvog  öö^rjg  (Mt  19,  28; 
25,  31 ;  1  Sam  2,  8)  und  d-govog  ävo^iag  (Ps  94,  20)  das,  was 
für  den  Thron,  bzw.  das  durch  den  Thron  symbolisierte  Regiment 
charakteristisch  ist.  Zu  einem  Thron  der  Gnade  ist  der  Thron 
Gottes  dadurch  geworden,  daß  Christus  dort  seinen  Platz  zur 
Rechten  Gottes  erhalten  hat  (1,  3  ;  8,  1 ;  12,  2),  und  daß  es  da- 
durch der  Gnade  Gottes  ermöglicht  worden  ist,  ungehemmt  durch 
menschliche  Sünde  sich  zu  betätigen.  Jetzt  bedarf  es  für  uns  nur 
noch  des  Hinzutretens  zu  dem  Gnadenthron,  um  in  den  tatsäch- 
lichen Besitz  der  Gnade  zu  kommen.  Die  Wendungen  s'/.eog 
laf.iß.'^'')  und  xagiv  evQiOA.  (Lc  1,  30;  AG  7,  46;  Gen  6,8; 
18,  3  u.  ö.  im  AT)  unterscheiden  sich  nur  dadurch  voneinander, 
daß  eXeog  die  göttliche  Liebe  als  die  menschlicher  Not  und  Be- 
dürftigkeit entgegenkommende  und  derselben  abhelfende  Barmherzig- 
keit, xccQig  als  die  frei  sich  herablassende,  ihr  Motiv  in  sich  selbst 
tragende,  dem  Niedrigen  und  insbesondere  dem  Sünder  sich  zu- 
wendende Huld  charakterisiert^^).  Solcher  Gnadenerweisungen 
bedürfen  die  Leser,  um  rechtzeitig  d.  h.  jeweilen  dann,  wenn  es 
notwendig  ist,  also  besonders  in  der  Versuchung  (v.  15)  Hilfe  zu 
erlangen  (Ps  9,  10;  10,  1)»»). 

Nachdem  so  das  Hohepriestertum  Christi  in  seiner  Bedeutung 


der  Gerechtigkeit  auf  den  Thron  der  Barmherzigkeit  and  werde  mit  Er- 
barmen über  sie  erfüllt  und  erbarme  dich  ihrer  und  wandle  ihnen  das 
Strafmaß  (die  Eigenschaft  des  Rechts)  in  das  Maß  der  Barmherzigkeit  (die 
Eigenschaft  der  Gerechtigkeit).  —  R.  Abba  b.  R.  Papi  und  R.  Josua  von 
Sichnin  ^4.  Jahrh.)  sagten  im  Namen  des  R.  Levi  (ca.  300) :  Alle  Tage  des 
Jahres  hegen  die  Israeliten  ihrem  Geschäfte  ob,  am  Neujahrstage  aber 
nehmen  sie  ihre  Posaimen  und  blasen  vor  dem  Heiligen  und  er  erhebt  sich 
vom  Thron  des  Rechts  auf  den  Thron  der  Barmherzigkeit  und  wird  über 
sie  mit  Erbarmen  erfüllt. 

^')  Die  attische  Form  iXeof  (L  Min  Chrys.  Thdrt)  gehört  nur  der  an- 
tiochenischen  Recension  des  NT  an  und  ist  trotz  der  Verteidigung  von 
Bleek  III,  S.  19  f.  hier  wie  überall  im  NT  zu  tilgen  cf  Blaß  §  9,  H. 

"■)  Die  Verkennung  der  chiastischen  Stellung  /.dßwuev  tkeoi  und  yd- 
^iv  evoiofisv  und  die  dadurch  bedingte  Verknüpfung  von  f/.eog  und  yüotv 
hat  die  Abschreiber  zu  verschiedenen  Textänderungen  veranlaßt.  In  B  ist 
das  objektslos  gewordene  ev^M/uev  getilgt,  während  in  D  302  d  durch  die 
Streichung  von  eis  das  Verb  in  eixaiQov  ßoi^demv  ein  neues  Objekt  er- 
halten hat. 

'")  Die  Beziehung  auf  die  Versuchungen  wird  durch  den  Zusammen- 
hang mit  V.  15  so  deutlich  an  die  Hand  gegeben,  daß  es  nicht  gerecht- 
fertigt ist,  in  ei'xaioos  eine  Anspielung  auf  die  Zeit  des  Heils  (3,  13 ;  2  Kr 
6,  2)  zu  sehen,  zumal  das  Adj.  unter  Zurückdrängung  des  ursprünglichen 
Zeitbegriös  (Ps  104,  27)  häufig  in  die  Bedeutung  „passend",  „gelegen"  über- 
geht (cfMc6,  21;  Ps.-Aristeas  203.  236;  Aes.  fab.  ed.  Halm  150)  und  dann 
sogar  von  einem  günstig  gelegenen  Orte  gebraucht  wird  cf  2  Mkk  15,  20; 
3  Mkk  4,  11;  5,44;  Ps.-Aristeas  115.  Andersartig  ist  Dittenberger,  Or. 
graec.  inscr.  sei.  762,  4 :  ßo/jiteiTco  xmä  ib  eiy.atoov,  wo  es  sich  um  die 
eixaioia  des  Helfers,  nicht  dessen,  dem  geholfen  wird,  handelt. 
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für  den  Heilsstand  der  Christen  kurz  vergegenwärtigt  worden  ist, 
wendet  sich  der  Vf  nun  zu  dem  Nachweis,  daß  die  entscheiden- 
den religiös  -  sittlichen  Voraussetzungen  des  aaronitischen 
Hohepriestertums   auch   bei  Jesus   vorhanden   sind  5,  1 — 10, 

wobei  gleichzeitig  die  überragende  Würde  des  Hohepriestertums 
Christi  andeutungsweise  hervortritt. 

Ein  erstes  Requisit  ergibt  sich  aus  dem  Verhältnis  des  Hohen- 
priesters zu  den  Menschen,  die  er  vertritt:  [5,  1 — 3]  Jeder 
Hohepriester  nämlich  wird  aus  Menschen  genommen 
und  für  Menschen  bestellt  in  bezug  auf  das  Ver- 
hältnis zu  Gott,  damit  er  Gaben  und  Opfer  dar- 
bringe für  Sünden  als  einer,  der  milde  gestimmt 
ist  gegenüber  den  Unwissenden  und  Irrenden,  da 
auch  er  umgeben  ist  mit  Schwachheit  und  ihret- 
halben wie  für  das  Volk  auch  für  sich  selbst  Opfer 
darbringen  muß  für  Sünden,  Der  allgemeine  Satz  5,1 
sieht  nicht  danach  aus,  eine  Begründung  der  Ermahnung  4,  16 
zu  bringen.  Er  wäre  dazu  auch  nicht  geeignet,  da  in  5,  1 — 3 
gar  nicht  von  Jesus,  sondern  von  jedem  Hohenpriester  (cf  8,  3)  -") 
die  Rede  ist.  Ja  5,  3  wird  von  diesem  sogar  etwas  ausgesagt, 
was  von  Jesus  nach  4,  15  nicht  gilt.  Diese  Schwierigkeiten 
bleiben  auch  bestehen,  wenn  man  yÖQ  nicht  bloß  zu  5,  1 — 3, 
sondern  zu  dem  ganzen  Abschnitt  5,  1 — 10  nimmt.  Verständlich 
wird  das  yÜQ  nur,  wenn  man  es  auf  4,  15  bezieht  und  dann  aller- 
dings nicht  eine  Begründung,  sondern  eine  Erläuterung  einführen 
läßt  cf  3,  4;  5,  14.  Von  dem  gleich  uns  versuchten  Jesus  kann 
der  Vf  sagen,  daß  wir  an  ihm  einen  Hohenpriester  besitzen,  da 
das,  was  ein  notwendiges  Requisit  des  Hohenpriesters  ist,  die 
Anteilnahme  an  menschlicher  Schwachheit,  auch  von  ihm  gilt.  Ist 
der  Zusammenhang  hiermit  richtig  bestimmt,  so  kann  der  Ton  v.  1 
nicht  auf  der  Aussage  des  Hauptsatzes  vtieq  SivO-QWTtiov  y.ad-io- 
Taiai,  sondern  nur  auf  der  Participialbestimmung  e^  dvd-QWTtiOV 
Xajitßavö/.i€Vog  liegen.  Diese  gehört  demgemäß  auch  nicht  als 
adjektivische  Beifügung  zu  dem  Subjekt  (was  sprachlich  nicht  zu 
beanstanden  wäre  cf  Mt  3,  10;  12,  25;  13,  52  ;  1  Kr  11,  4f.), 
sondern  bildet   einen  Teil  des  Prädikats   (cf  Oekum.).     Nur  einer 


'°)  Es  ist  kaum  nöti&f  za  bemerken,  daß  näe  d^x"P^s  nur  den  Hohen- 
priester im  heilsgeschichtlichen  Sinne  meint,  obwohl  der  Titel  doytapav^ 
Hfrod.  II  37,  3;  142,  1  u.  a.  auch  den  ägyptischen  Oberpric&tem,  Polyb. 
XXll  3,  2  (XXIII  1,  2];  XXXII  21  (22^.  o  dem  römischen  pontifex  ma- 
ximuB  und  auf  zahlreicnen  Inschriften  Oberpriestern  verschiedener  Art  (cf 
l)ittenber(|[er,  Sylloge*  III  S.  207,  Or.  gr.  inscr.  II  S.  CiSb)  beigelegt  wird. 
Der  Vf  will  hervorheben,  was  notwendige  Kennzeichen  des  Hohepriester- 
tnms  sind,  so  wie  sich  dieses  auf  dem  Boden  des  ntl  Gesetzes  heraus- 
gebildet hat. 
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der  aus  dem  Kreise  der  Menschen  hervorgegangen  ist  (cf  Num  8,  6), 
und  der  vermöge  gleicher  Herkunft  und  gleicher  Lebensbedingungen 
sich  mit  den  von  ihm  Vertretenen  solidarisch  verbunden  fühlt,  ist 
geeignet,  zum  Vertreter  der  Menschen  Gott  gegenüber  (2,  17)  be- 
stellt zu  werden  [cf  Hb  7,  28;  Philo  IV  vit.  Mos.  II  109  (III,  11); 
Jos.  ant.  XVII  164  (6,  4);  XX  235.  238  (10,  3)  u.  a.]  und  die 
dem  Hohenpriester  obliegende  Darbringung  von  Opfergaben  (cf 
Lev  ^1,  6)  in  schonender  Gesinnung  zu  vollziehen.  Ahnlich  wie 
in  V.  1  hat  nämlich  auch  v.  2  die  Participialbestimmung  (.ietqio- 
Ttad-elv  övvduevog  den  Nachdruck,  und  im  Unterschied  von  8,  3 
kommt  dem  Finalsatz  'iva  TtQoarpeQf]  keine  selbständige  Bedeutung 
zu,  sondern  er  zeigt  nur,  bei  welcher  Gelegenheit  der  Hohepriester 
seine  maßvolle  Gesinnung  gegenüber  der  Gemeinde  zu  betätigen 
hat.  Durch  die  mittels  Y.ai^^)  verbundenen  Begriffe  öCjga  und 
S-vaiai  (cf  8,  3  ;  9,  9)  werden  nicht  verschiedene  Kategorien  von 
Opfergaben  einander  gegenübergestellt,  sind  doch  8,  3  auch  die 
■O^vaiai  unter  die  öCbga  subsummiert,  vielmehr  werden  aus  der 
ganzen  Gruppe  der  nach  der  gesetzlichen  Ordnung  Gott  darge- 
brachten Gaben  (animalische  und  vegetabilische  Opfer,  Blut,  Weih- 
rauch) durch  d-caiai  die  spez.  für  den  Altar  bestimmten  noch 
besonders  hervorgehoben  (cf  Lev  2,  1.  4.  5.  7.  13;  3,  1.  6)^^).  Ge- 
wöhnlich wurde  die  Darbringung  der  Opfer  durch  die  Priester 
vollzogen,  während  sich  der  Hohepriester  nur  an  Sabbathen  und 
Festtagen  daran  beteiligte  cf  Jos.  bell.  V  230  (5,  7).  Schon  dies 
macht  es  wahrscheinlich,  daß  der  Vf  v.  l**  die  Opfer  des  großen 
Versöhnungstages  vor  Augen  hat,  bei  denen  auch  in  besonderem 
Sinne  zutrifft,  daß  sie  der  Sünden  wegen  ^^)  d.  h.  zu  ihrer  Sühnung 
dargebracht  wurden.  Auch  die  Unterscheidung  zwischen  den  Opfern 
für  das  Volk  und  denen  für  den  Hohenpriester  (5,  3)  weist  auf 
den  Versöhnungstag,  wie  denn  der  Hohepriester  nach  dem  Gesetze 


**)  Da  P"  B  nur  ^ai  darbieten  und  bei  D  rs  vor  ScHou  steht,  also 
in  der  Vorlage  der  Hs.  wahrscheinlich  fehlte,  wird  Ti-xni  (n  A  C  K  L  P  Min) 
auf  Konformation  mit  8,  3 ;  9,  9  beruhen.  Die  Verss.  dürfen  hier  nicht  als 
Zeugen  beigezogen  werden. 

22)  JöJoa  und  Ovniai  nebeneinander  wie  Ps.-Aristeas  234  und  LXX 
1  Reg  8,  65  var.  lect.  Während  Theophyl.  auf  eine  Unterscheidung  beider 
Begriffe  ausdrücklich  verzichtet,  gibt  Euthym.  die  willkürliche  Erklärung: 
dcöoa  fikv  iXsyovTO,  ä  Tt^oafjyov  r(ö  d'ecp  riveg  Öiä  doxts^iio^  i^  oixeias  yvio- 
firjs,  ovx  s^    eTiixdyjuarog   vofiinoi),    -dvaia    Se  rä  «|  eTtirdyfiaroe   vöfiov.      Die 

gewöhnliche  z.  B.  durch  Bengel  vertretene  Annahme,  Smo.  u.  dva.  ent- 
sprächen dem  hebr.  nr^p  und  n:r,  d.  h.  dem  unblutigen  und  blutigen  Opfer, 
wird  durch  den  Spracfigebrauch  der  LXX  widerlegt,  bei  der  nnjo  ca.  30  mal 
durch  Scöpor,  ca.  130  mal  durch  Ovaia  wiedergegeben  ist,  nz:^  ebenfalls  ca. 
130 mal  durch  ^vaia. 

*3)  'l'Ttep  steht  in  der  Verbindung  mit  äuapTiüv  (Hb  7,  27;  10,12; 
1  Kr  15,  3)  hellenistisch  ganz  in  demselben  Sinne  wie  ^epi  Hb  10,  18;  13,  11 ; 
Rm  8,  3;  IJo  2,  2;  4,  10;  1  Pt  3,  18  cf  Blaß  §  42,  5;  Moniten  S.  170  f. 
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fast  nur  an  diesem  Tage  die  Opferhandlungen  in  eigener  Person 
verrichten  mußte  (Lev  16).  Das  {.utgiOTtaS-elv,  das  den  Hohen- 
priester zur  richtigen  Verwaltung  seines  Amtes  befähigt,  besteht 
in  der  Mäßigung  des  Affektes,  insbesondere  des  Unwillens  über 
die  menschliche  Sünde  ^*).  Mit  dem  von  Jesus  4,  15  ausgesagten 
ovLiTtad-elv  ist  es  nicht  identisch,  wie  Oekum.,  Euthym.,  vulg 
voraussetzen.  Während  das  letztere  die  positive  Vorstellung  einer 
günstigen  Stimmung  gegenüber  anderen  in  sich  schließt,  so  das 
erstere  nur  die  negative  einer  nicht  allzu  ungünstigen.  Der  an 
sich  ebenfalls  in  dem  Ausdruck  enthaltene  Gegensatz  gegen  die 
gänzliche  Empfindungslosigkeit  bleibt  in  dem  vorliegenden  Zusammen- 
hang außer  Betracht.  Nur  darauf  kommt  es  hier  an,  daß  der 
Hohepriester  seiner  Entrüstung  über  die  Verfehlungen  der  Gemeinde 
nicht  ungehemmten  Lauf  läßt,  w^eil  dies  ihn  zum  Richter,  nicht 
aber  zum  Vertreter  der  Sünder  vor  Gott  machen  würde.  Inwiefern 
er  ohne  Verleugnung  der  "Wahrheit  und  Gerechtigkeit  seine 
Empfindung  zügeln  kann,  ergibt  sich  aus  der  Beschaffenheit  der 
Personen,  denen  gegenüber  er  diese  Aufgabe  hat.  Es  sind  der 
Unwissenheit  und  dem  Irrtum  verfallene,  nicht  in  bewußter  Auf- 
lehnung gegen  Gott  und  in  entschlossener  Ablehnung  seines  "Willens 
handelnde,  sondern  aus  Verblendung  und  Schwachheit  sündigende 
Menschen,  die  er  zu  vertreten  hat.  "Weil  ihre  Verfehlungen  dieses 
Gepräge  an  eich  tragen,  ist  Nachsicht  und  Vergebung  möglich, 
während  anderenfalls  keine  IMilde  Platz  greifen  dürfte.  So  wird 
durch  diese  Charakterisierung  der  Sünder  zugleich  die  Grenze  an- 
gedeutet, bis  zu  welcher  sich  das  (.lETQiOTtad-elv  zu  erstrecken  hat. 
"Wie  das  Gesetz  bloß  bei  den  r:^;itt'3  d.  h.  äy.ovaicog  xal  yiatä 
äyvoiav  (Philo  Fragm.  Mang.  II  S.  651)  begangenen  Sünden  eine 
Sühne  zuläßt,  dagegen  auf  die  nö"!  T3  verübten,  einen  radikalen 
Bruch  des  Gesetzes  in  sich  schließenden  unwiderruflich  die  Strafe 
der  Ausrottung  setzt  (Lev  4,  2 ;  5,  15 ;  Num  15,  22 — 31),  so  hat 
die  Milde  des  Hohenpriesters  nur  da  eine  Stelle,  wo  die  Sünde  in 


•*)  Zu  ueroiona&etv  cf  Bleek  III,  S.  39—41 ;  Cremer  s.  v.  Das  Wort 
bezeichnet  zunächst  eine  Stimmunef,  welche  die  Mitte  hält  zwischen  der 
Leidenschaft  und  der  Apathie  cf  Philo  IV  Abr.  257   (44):  //jjre  rcliov  loH 

fttTQWv    arfndü^eiv    .  .  .    /uijjb  dnaxhin  .  ,  .    yoijad'ni,  rd  iHk    ftiaov    Ttob    rßv 

äxQO)i>  ilöiievov  liisTQtoTTnihip  Tteioßoitni;  ebenso  steht  Philo  I  leg.  alleg. 
III  129. 132.  134  (45  f.)  die  fietQioTidOsin  im  Gegensatz  einerseits  zum  Urudf^ 
andrerseits  zur  Anddeia.  Sodann  wird. aber  häufig  das  Maßhalten  nur  nach 
einer  Seite  ins  Auge  «faßt  und  dem  Übermaß  der  Empfindung  entgegen- 
geaetzt  cf  Philo  Iv  Jos.  20  (5);  V  virt.  195  (nob.  2),  insbesondere  dem 
Zorn  cf  Job.  ant.  XII  128  (3,  2),  wo  die  Großherzigkeit  des  Vespasian  und 

TitUS  gertihmt  wird :    fiarä  Ttokiftovs  xni  irjXiyovTov^  Ayttivm    oi'S  h)yoi>  TXoöi 

flfiäg  fitTfio:Tai)-rjaätna}v;  cf  auch  die  Parallelisierung  von  fmeixt^i  und  /'«- 
rpioTtad^g  Philo  V  spec.  leg.  III  96  (17).  Schon  etwas  zu  weit  geht  Theopliyl. 
mit  der  Umschreibung:  romioTt  avfifteriiBly,  ovfinafhlr,  ovyxmafialveii'  x«i 
ovyYivtiKrxuv. 
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Unwissenheit  und  Irrtum  eine  gewisse  Entschuldigung  findet-^). 
Hier  Nachsicht  zu  üben  ist  der  Hohepriester  darum  fähig,  weil 
auch  er  mit  einer  im  ganzen  sittlichen  Zustand  wie  in  einzelnen 
Verfehlungen  sich  bekundenden  Schwachheit  (4,  15;  7,  28)  wie 
mit  einem  Gewand  umgeben  ist  ^'^).  Es  kommt  hinzu,  daß  er 
dieser  wegen  verpflichtet  ist  am  Yersöhnungstag  (cf  Lev  16,  6.  17. 
24,  33)  und  sonst  (Lev  9,  7)  für  sich  selbst-')  ganz  ebenso  wie 
für  das  Volk  Opfer  darzubringen  zur  Sühnung  der  Sünden  -^). 
Der  enge  Zusammenhang,  in  welchem  die  Aussage  v.  3  mit  2^ 
steht,  gestattet  nicht,  sie  von  CTtel  2^  loszulösen  und  als  selb- 
ständigen Satz  zu  betrachten  ^^).  Die  Verpflichtung,  für  sich  selbst 
Opfer  darzubringen,  erinnert  den  Hohenpriester  stets  von  neuem 
an  die  Tatsache  seiner  Schwachheit  und  wird  so  für  ihn  zum 
Motiv,  seinen  Unwillen  gegen  die  Sünder  in  Schranken  zu  halten. 
Als  weiterer  Grund  für  2*  kann  freilich  v.  3  nur  gelten,  wenn 
dcpeLUiv  hier  nicht  wie  2,  17;  5,  12  von  der  sich  aus  den  Um- 
ständen ergebenden  moralischen  Verpflichtung,  sondern  wie  Test. 
Jos.  14,  6  von  dem  gesetzlichen  Zwange  steht.  Das  entspricht 
auch  allein  der  Sachlage.  Es  ist  nicht  dem  Belieben  des  Hohen- 
priesters anheimgegeben,  wie  er  es  mit  dem  Opfer  für  sich  halten 
will.  Das  Gesetz  schreibt  ihm  dieses  ganz  in  derselben  Weise 
vor  wie  das  Opfer  für  die  Gemeinde  ''^^).  —  Hiermit  ist  an  dem 
Hohepriestertum  ein  Zug  hervorgehoben,  der  in  dieser  "Weise  sich 


*<*)  'Ayroety  begegnet  in  gleicher  Verwendung,  wenn  es  bei  LXX  für 
nw  Lev  4,  13;  1  Sam  26,  21;  Ez  45,  20»  oder  ivi  Lev  5,  18  steht;  cf  ferner 
Gen  20,  4;  Num  12,  11;  Test.  Jud.  19,  4.  Entsprechend  findet  sich  äyvoia 
zur  Wiedergabe  von  niiü  Lev  22,  14;  Koh  5,  5.  Demgemäß  ist  Ayyör;ua 
9,  7  geradezu  Term.  tech'n.'  für  Schwachheitssünden,  ebenso  äyvota  im  Gegen- 
satz zu  Tzupavouia  Test.  Zab.  1,  5;  cf  auch  Test.  Lev.  3,  5;  Test.  Jud.  19,  3; 
Jubil.  22,  14;  41,  25.  —  Zu  7t/.a>^aaäai  cf  3,  10;  Tit  3,  3;  Jk  5,  19;  1  Pt  2,  25; 
(2  Pt  2,  18).  Auf  dem  Standpunkt  des  NT  gelten  alle  Sünden  für  Un- 
wissenheitssünden (cf  Lc  23,  34;  AG  3,  17;  13,  27;  17,  30;  1  Kr  2,  8;  1  Pt 
1,  14),  sofern  sie  nicht  eine  bewulite  und  entschlossene  Ablehnung  der  klar 
erkannten  Heilswahrheit  in  sich  schließen. 

*«)  Zu  Tteoixsifini  mit  Akk.  wie  AG  28,  20  cf  Blaß  §  34,  6. 

2')  'EavTov  ist  durch  p^*  nAC  u.  a.  ungleich  stärker  bezeugt  als  airov 
(BD),  cf  auch  oben  S.  11  A  22. 

**)  Die  schlechtbezeugte  LA  vTiio  äuannaiv  (K  L  Min)  beruht  nur  auf 
Konformation  mit  5,  1.  Da  bloß  der  Sing,  ne^l  äfiapriai  für  „Sündopfer" 
steht  cf  10,  6.  8,  so  kann  Tiepl  äuaptuov  nur  bedeuten  „zur  Beseitigung 
der  Sünden"  cf  10,26;  (10.18;  13,11).  Somit  steht  Ttooofipeii'  hier  ab- 
solut wie  Lc  5,  14;  Ex  36,  6;  Num  6,  13;  7,  2.  10. 18;  Sir  7,  9.  Übrigens 
unterscheidet  Philo  III   quis  rer.  div.  her.  174  (36)  auch  beim  täglichen 

Opfer  2  Kategorien:  rjv  le  vTiip  kavTröf  ol  legeXi  TtooaifSQOvai  ifis  aeuiÖd/.sioi 
xal  xrjv  vTTKQ  tov  eOi^ovi  iü>p  Svetp  du^^cij^',  ovi  ävaifepetv  öieiorjrai. 

*^)  Die  Verkennung  des  Verhältnisses  von  v.  3  zu  2'"  ma»^  die  Ver- 
anlassung gegeben  haben,  dV«vr?;V(p'*  «AB CD  u.  a.  d)  durch  otä  ravrrjv 
(KL  Mini  zu  ersetzen. 

***)  Diese  Auffassung  von  dyei}.si  vertreten  schon  Thdrt  und  Euthym. 
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bei  Jesus  nicht  findet.  Hat  er  auch  die  Schwachheit  und  Versuch- 
barkeit  der  übrigen  Menschen  geteilt,  so  doch  nicht  ihre  Sünde 
(cf  4,  15).  Um  so  eher  ließe  sich  erwarten,  der  Vf  werde  noch 
ausdrücklich  darauf  hinweisen,  inwiefern  das  oben  gezeichnete  Bild 
des  Hohenpriesters  in  der  Person  Jesu  seine  Verwirklichung  finde. 
Wenn  er  gleichwohl  hierauf  verzichtet,  so  erklärt  sich  das  eben 
daraus,  daß  er  sich  4,  15  bereits  mit  genügender  Deutlichkeit  darüber 
ausgesprochen  hat.  Eine  weitere  Erörterung  hätte  das  dort  Gesagte 
nur  wiederholen  können.  Man  irrt,  wenn  man  mit  Thdrt,  Beza, 
Schlicht.,  Del.  u.  a.  unter  Berufung  auf  TtQoasveyxag  5,  7  annimmt, 
die  Parallele  zu  v.  1 — 3  folge  erst  v.  7 — 10.  Von  einem  Opfer 
ist,  wie  sich  zeigen  wird,  dort  nicht  die  Rede,  und  die  Schwach- 
heit Jesu  wird  v.  7 — 10  unter  einen  ganz  anderen  Gesichtspunkt 
gestellt  als  v.  1 — 3.  Nicht  als  Grund  für  das  Mitgefühl  Jesu 
mit  den  Brüdern  kommt  sie  dort  in  Betracht,  sondern  als  Veran- 
lassung zu  williger  Unterordnung  unter  Gott  in  demütigem  Gehorsam. 
So  fügt  sich  der  Abschnitt  5,  7£E.  der  andersgearteten  Betrachtungs- 
weise ein,  zu  welcher  der  Vf  v.  4  übergeht. 

Hier  folgt  nämlich  ein  zweites  Requisit  des  Hohenpriesters, 
das  sich  aus  dessen  Verhältnis  zu  Gott  ergibt:  [5,  4]  Und  keiner 
nimmt  sich  selbst  die  Ehre,  sondern  einer,  der  von 
Gott  berufen  wird,  [empfängt  sie]  gerade  wie  auch 
Aaron.  Die  Solidarität  des  Hohenpriesters  mit  den  Menschen 
V.  1 — 3  und  seine  Berufung  durch  Gott  sind  zwei  einander  er- 
gänzende Voraussetzungen  seiner  Stellung.  Es  liegt  in  der  Natur 
der  Sache,  daß  niemand  die  hohepriesterliche  Würde ''^)  eigen- 
mächtig an  sich  reißen  darf.  Nur  Gott  kann  bestimmen,  wen  er 
als  Vertreter  der  Menschen  will  zu  sich  nahen  lassen.  Das  macht 
die  göttliche  Berufung  zu  einem  unentbehrlichen  Erfordernis  ^'^), 
wie  ja  auch  schon  Aaron  samt  seinen  Söhnen  durch  ein  ausdrück- 
liches Gotteswort  mit  dem  priesterlichen  Amte  betraut  worden  ist 
cf  Ex  28,  1;  29,  4 f.;  Lev  8,  1;  Num  8,  10;  16—18  88).  Die 
textkritisch    gesicherten    Worte    'Aa&iüaneg     'Aal    ^AaQibv    müssen 

")  Ttur]  wird  wie  von  anderen  Ehrenstellungen  so  auch  von  der  hohe- 
priesterlichen Würde  gebraucht  cf  Jos.  ant.  III  188—190(8,  1)  u.  ö.;  Philo 
IV  vit.  Mos.  II  67  (III  1).  —  Zu  ).aufidveiv  inxniö  „etwas  an  eich  reißen" 

cf  Dio  Cass.  64,  2:    ro/ui^ofv  oix    ellt^tfirm  i^v  doxf]v,    dl^ä  lieööaOai  «rirf. 

Im  Folgenden  steht  das  hinter  d?J.d  zu  ergänzende  Xa/tfiavei  zeugmatisch 
in  der  Bedeutung  „empfangen". 

")  Die  Beifügung  eines  6  zu  xnXov/nevoi  (LP  Min  Thdrt  u.  a.)  und 
zu  'An(fa»v  (Min  Thdrt)  erklärt  sich  daraus,  dali  man  den  Art.  bei  dem  Subj. 
vermiete. 

»5  Cf  Bemidbar  Rabba  zu  Num  16,36  (Wünsche  S.  441):  „So  sprach 
•Dcb  Mose  zu  ihnen:  Wenn  mein  Bruder  Aaron  selbst  dio  Priesterwürde 
an  sich  gerissen  hätte,  da  tätet  ihr  recht,  wenn  ihr  euch  dnrübcr  nufhioltot; 
jetzt  aber  bat  Qott  sie  ihm  gegeben,  er,  dem  Grülic,  Macht  uiul  Herrschaft 
gebort". 
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nämlich,  wenn  kein  Asyndeton  entstehen  soll,  mit  Ephr.  und  allen 
griech.  Exegeten  zum  Vorhergehenden  gezogen  werden  '*).  Sie 
wären  ja  ohnehin,  höchstens  wenn  xat  fehlte,  geeignet,  die  Über- 
leitung zu  bilden  zu  dem  nun  folgenden  Nachweis  des  erwähnten 
Requisite  bei  Christus :  [5,  5  f.]  So  hat  auch  der  Christus 
nicht  sich  selbst  die  Würde  zugeeignet.  Hoher- 
priester  zu  werden,  sondern  der  zu  ihm  sprach: 
„Mein  Sohn  bist  du,  ich  habe  dich  heute  gezeugt", 
wie  er  auch  anderswo  sagt:  „Du  bist  Priester  in 
Ewigkeit  nach  der  Ordnung  Melchisedeks."  Mit  weit 
mehr  Recht  als  Aaron  hätte  Christus  im  Bewußtsein  seiner  messia- 
nischen  Stellung  (cf  oben  S.  87  A  28)  eigenmächtig  die  "Würde 
des  Hohepriestertums  ''^^)  an  sich  reißen  können.  Dennoch  hat 
nicht  er  sich  diese  beigelegt,  sondern  Gott  cf  Jo  8,  54.  "Wenn 
der  Vf,  statt  Gott  direkt  zu  nennen,  ihn  als  den  bezeichnet,  der 
das  schon  1,5  (cf  oben  S.  16 — 18)  citierte  Wort  Ps  2,  7  gesprochen 
habe,  so  tut  er  das  in  der  Überzeugung,  daß  hierin  mittelbar  die 
Berufung  Christi  zum  Hohepriestertum  enthalten  sei.  Ein  Mensch, 
den  Gott  als  seinen  Sohn  in  einzigartigem  Sinne  anerkennt,  besitzt 
als  solcher  Fähigkeit  und  Anwartschaft,  der  Vertreter  der  Menschen 
bei  Gott  zu  sein.  Daß  der  Vf  das  Citat  in  diesem  Sinne  ver- 
wendet, beweist  die  Einführungsformel,  mit  der  er  eine  weitere 
Schriftstelle  Ps  110,  4  anschließt  ^^).  Auch  an  diesem  anderen  Orte  ^') 


^*)  An  der  Vergleichung  Christi  mit  Aaron,  die  nach  5,  6  u.  10  un- 
passend schien,  haben  sich  die  Abschreiber  vielfach  gestoßen.  Daher  tilgt 
p^'  die  Worte  xadtöoTiep  xal  'Aaoiöy,  dagegen  K  die  Worte  ovrioi  xni  b 
Xoiatöe  V.  5.  Das  gleiche  Motiv  veranlaßt  d  zu  der  charakteristischen 
Textumwandlung:  non  quemadmodum  Aaron  sie  et  Christus  etc.  Daß 
dies  eine  Singularität  von  d  ist,  beweist  Amb.  epist.  63  (MSL  XVI,  1202  A), 
der  sicut  et  Aaron  liest  und  mit  dem  Vorhergehenden  verbindet.  Demnach 
wird  der  Wegfall  des  y.ai  bei  D  auf  Angleichung  an  d  beruhen,  so  daß  für 
das  Fehlen  von  x«/,  da  vulg  syr'  als  Verss.  kaum  in  Betracht  kommen, 
keine  sicheren  Zeugen  übrig  bleiben.  (In  C  ist  die  LA  zweifelhaft.)  — 
y.ad-cbarceo,  sonst  nirgends  im  NT,  verdient  wegen  seiner  Bezeugung  (n*  A  B  I> 
17  u.  a.)  sowie  als  singulare  LA  den  Vorzug  vor  xa&ioi  (Chrys.  Procop.) 
und  y.ad-dnep  (n'-KLP  Min)  cf  4,  2. 

**)  Jo^ät,eiv  „verherrlichen",  „rühmen"  gewinnt  hier  aus  dem  Zu- 
sammenhang die  Bedeutung  „eine  Würde  verleihen"  cf  Üö^a  „Würde- 
stellung" 3,3,  speziell  vom  Hohepriesteramt  Sir  45, 23;  2  Mkkl4,  7.  —  Zu  dem 
den  Inhalt  des  8o^äX,uv  enthaltenden  Inf.  der  Folge  cf  Winer  §  44,  1. 

^^)  Es  ist  also  ein  richtiges  Interpretament,  wenn  D  hinter  h>  hioi^ 
ein  TtdXiv  einschiebt.  —  Das  Citat  folgt  dem  Wortlaut  der  LXX,  doch  lassen 
hier  wie  7,  17.  21  alle  guten  Zeugen  gegen  P  Min  hinter  av  das  ii  der 
LXX  weg.  Daß  die  Verss.  meistens  ein  Äquivalent  dafür  haben,  kommt 
nicht  in  Betracht,  da  nicht  alle  Sprachen  die  Copula  weglassen  können 
wie  die  griechische. 

ä')  'Et^'  exeofp  cf  AG  13,  35  ist  natürlich  gleichbedeutend  mit  iy  hepa» 
röTiip  1  Clem  8  4  cf  in  alio  loco  d  vulg;  doch  ist  eine  Ergänzung  über-- 
flüssig,  da  eTsp.  Neutr.  sein  kann  cf  4,  5. 
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äußert  sich  Gott  so  über  Christus,  daß  daraus  hervorgeht,  Gott 
habe  Christus  die  Würde  des  Hohepriestertums  verliehen.  In  dem 
schon  1,  3  verwerteten  und  1,  13  citierten  Psalm  (cf  oben  S.  13 
A  25  u.  26,  S.  25  f.)  spricht  Gott  dem  Messias  ausdrücklich  das 
Priestertum  zu.  Dreierlei  ist  für  dieses  charakteristisch.  Es  wird 
erstens  nur  dem  Angeredeten  zugeteilt,  ohne  daß  wie  bei  Aaron 
(Ex  28,  1)  auch  der  Söhne  als  der  Erben  des  Priestertums  gedacht 
wäre.  Zweitens  wird  es  dem  Priester  auf  ewig  übertragen, 
ohne  daß  irgend  eine  Grenze  seines  Amtes  in  Aussicht  genommen 
wäre.  Drittens  endlich  ist  es  ein  Priestertum  nach  der  Art 
Melchisedeks,  bei  dem  königliche  und  priesterliche  "Würde  vereinigt 
sind  ^^).  Für  die  Empfindung  des  Vf  liegen,  wie  7,  1 — 25  zeigt, 
alle  diese  Momente  in  der  angeführten  Schriftstelle,  wenn  sie  auch 
den  Lesern  aus  deren  AVortlaut  noch  nicht  entgegentreten.  Im 
vorliegenden  Zusammenhang  soll  das  Psalmwort  nur  deutlich 
machen,  wie  das  Hohepriestertum  Christi  auf  Übertragung  durch 
Gott  beruht.  Daß  im  Psalm  der  Angeredete  nur  Priester,  nicht 
aber  Hoherpriester  genannt  wird,  tut  der  Beweiskraft  der  Stelle 
keinen  Eintrag ,  da  der  König,  wenn  er  zugleich  Priester  ist, 
selbstverständlich  die  Würde  eines  Oberpriesters  besitzt.  Daher 
heißt  Christus  5,  10  und  6,  20  auch  „Hoherpriester  nach  der 
Ordnung  Melchisedeks". 

Zu  dem  Schriftbeweis  für  die  Berufung  Christi  zum  Hohe- 
priestertum V.  5  f.  fügt  der  Vf  nun  aus  dem  Lebensgang  des 
Herrn  noch  den  Nachweis  hinzu,  daß  Jesus  die  Würde  des  Hohe- 


»*)  Nach  7,  3.  8.  16  f.  24  rechnet  der  Vf  die  Dauer  des  Priestertums 
Christi  eU  löv  aujvo  mit  zu  dem,  was  es  dem  Priestertum  Melchisedeks 
gleichartig  macht.  Gegenüber  der  Meinung  des  AT  ergibt  das  allerdings 
eine  Differenz,  doch  nur  eine  formale.  —  Das  in  seiner  Bedeutung  reich 
nuancierte  ta^i^  läßt  pich  im  Deutschen  kaum  entsprechend  wiedergeben. 
Die  meist  bevorzugte  Übersetzung  „Stelluu)^"  paßt  nicht  in  den  Zusammen- 
hang, mag  man  darunter  die  «Rangstufe"  innerhalb  der  Gesellschaft  (^Test. 
Lev.  11.  3)  oder  die  „Aufgabe"  cf  Polyb.  I  56,  6;  II  24,  9;  III  33,  13  oder 
^Berufsstellung"  cf  Jos.  ant.  VII  280  (U,  6);  vita  397  (71)  verstehen,  ob- 
wohl das  Wort  in  diesem  letzteren  Sinn  gerade  auch  von  der  Priester- 
«tellung  vorkommt  cf  Tebtunis  Pap.  297,  8  (Bd  IIS.  73):  bi  A:rrivY{si]}.sv 
tijf  jditf  (bi  dfedovaar  Ttoadtjvai  „welcher  mitteilte,  daß  sein  Amt  ver- 
kauft werden  sollte".  Für  den  Sinn  des  Wortes  im  Hb  ist  von  Belang, 
dali  der  Vf  7,  15  es  durch  dfwtöirji  ersetzt.  Demnach  ist  die  dem  hebr. 
n-;^-  vollkommen  entsprechende  Bedeutung  „Art"  cf  2  Mkk  9,  18;  Polyb. 
III  20,  5;  Ps.-Aristeas  69  am  angemessensten.  Etwas  anders  wird  das 
Wort  an  der  einzigen  Stelle  des  Briefes,  wo  es  außerhalb  des  Citates  noch 
begegnet:  7,  11  gebraucht.  Hier,  wo  die  rä^ti  Mt/.xtoi-d'/x  der  7(iii«  'Aiuxhr 
ffegentlbergestellt  wird,  gewinnt  laln  mehr  die  Bedeutung  einer  das 
Pneitertam  regelnden  „Anordnung"  oder  -Vorschrift",  cf  zu  diesem  (ie- 
brauch  Prov  31,26  =  n-iln;  Jos  c.  Ap.  II  151  (15,  11)  und  Test.  Napht. 
8,  2—6  parallel  mit  vöuot]  cf  auch  dpyim  rAite  dfuraxivrjroi  Jos.  c.  Ap.  II 
284  (82,  3). 
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priestertums  nicht  eigenmächtig  an  sich  gerissen  hat :  [5,  7  f.] 
Welcher  in  seinen  Fleischestagen  Bitten  und  Flehen 
an  den,  der  ihn  vor  dem  Tode  bewahren  konnte,  mit 
starkem  Geschrei  und  Tränen  gerichtet  hat  und 
erhört  worden  ist  von  wegen  der  Ehrerbietigkeit 
und  so,  obgleich  Sohn,  an  dem,  was  er  gelitten,  den 
Gehorsam  gelernt  hat.  Daß  sich  das  Relativ  og  nicht  auf 
das  Subjekt  von  5''  6  lalr^oag,  sondern  auf  die  in  den  Citaten 
V.  5  und  6  angeredete  Person,  nämlich  auf  Christus  5*  bezieht, 
hat  nichts  Befremdliches,  da  Christus  das  logische  Subjekt  des 
ganzen  Abschnitts  ist.  "Was  der  Vf  von  ihm  sagen  will,  gehört 
im  Gegensatz  zu  der  jetzigen  Daseinsweise  des  Herrn  in  die 
r]U€Qai  Tj]c,*  oaQxbs  avTOv^^).  "Während  Christus  mit  seiner  Er- 
höhung in  einen  Zustand  allseitiger  Vollendung  gelangt  ist,  hatte 
er  zeit  seines  Erdenlebens  das  Fleisch  (cf  2,  14;  10,  20)  d.  h.  die 
irdisch  materielle  Natur  des  Meuschen  zur  Grundlage  und  Form 
seines  Daseins  (cf  1  Pt  4,  2 ;  2  Kr  10,  3;  Gl  2,  20;  Phl  1,  22.  24) 
und  war  damit  wie  dem  Wachstum  und  der  Entwicklung  so  auch 
der  Schwachheit  und  Leidensfähigkeit  unterworfen,  die  mit  dem 
Wesen  des  Fleisches  unzertrennlich  verknüpft  sind.  Dieser  seiner 
damaligen  Existenzweise  gemäß  mußte  er  am  Leiden  Gehorsam 
lernen.  Wie  das  geschah,  zeigen  die  dem  Hauptsatz  dg  €f.iaO-sv 
vorausgeschickten  Participialsätze  v.  7,  die  wegen  ihres  Verhält- 
nisses zum  Hauptverbum  ebenfalls  durch  die  Zeitbestimmung  7* 
näher  bestimmt  sein  müssen.  In  den  Tagen  seines  Fleisches  befand 
sich  Christus  in  einer  Lage,  daß  er  Bitten  und  dringliches  Flehen  *") 
vor  den  bringen  mußte,  der  ihn  vor  dem  Tod  bewahren  konnte. 
Aus  der  Verwendung  von  TTQOOcpeQSiv  haben  Schlicht.,  Hofm.  u.  a. 
geschlossen,  der  Vf  wolle  das  Gebet  Jesu  als  ein  um  der  Schwach- 
heit willen  dargebrachtes  Opfer  kennzeichnen  (cf  v.  3).  Allein 
dazu  stimmt  die  Charakterisierung  des  Gebets  als  eines  hilfe- 
suchenden Flehens  nicht,  und  ngoorpegeiv  wird  nicht  nur  dann 
mit  ösrjOig  verbunden,  wenn  die  Bitte  sich  an  Gott,  sondern  auch 
wenn  sie  sich  an  einen  Menschen  wendet ;  überdies  würde  der  Vf, 
wenn  er  an  ein  Opfer  gedacht  hätte,  sich  der  in  diesem  Falle 
ausschließlich  üblichen  Verbindung  von  TtQoacpSQEiv  mit  dem  Dat., 


8»)  'Hfis^at  steht  wie  7,  3  hebraisierend  von  der  Lebenszeit  cf  Gen 
6,  3.  5;  9,  29;  10,  25;  35,  28;  Deut  30,  20;  Lc  1,  7. 

*o)  Vxsrrjpia  SC.  ^«^tfo»-  eigentlich  der  „Ölzweig,  den  der  Schutz-  und 
Hilfesuchende  in  der  Hand  hält"  cf  Philo  leg.  ad  Caj.  (36):  fjv  (sc.  Ser^aiv) 
äfifiy.sTi;()iai  TTooreivco,  dann  die  „Bitte  um  Hilfe"  und  so  öfters  mit  Ssr,aie 
verbunden  (Hi  40,  22),  um  die  Dringlichkeit  der  Bitte  auszudrücken,  cf 
Polyb.  II  6,  1 :  Ssöuevoi  fisd-'  ly.sTTjoia?,  speziell  auch  vom  Gebet  cf  Polyb. 

III   112,  8:  e^xal  y.ai  ■dvaiai    y.al    d'ecüi'    ly.errjoiai    xa'i    Seiiasig'    cf   Euthym.: 
iTtiraaig  rij»  deijascog  i]  Ixerrjoia. 
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nicht  mit  n:Q6g  bedient  haben  *^),  Wie  der  Ausdruck  lautet,  wird 
Gott  nur  als  der  bezeichnet,  an  den  die  Bitte  gerichtet  war,  und 
von  dem  Jesus  die  Hilfe  erwartete.  "Welcher  Art  diese  Hilfe 
war,  ergibt  sich  indirekt  aus  der  Bezeichnung  Gottes  als  dvvdiievog 
OioCbiv  Ix  d-avdrov.  Da  mit  öcoLecv  l/.  ebensowohl  die  Er- 
rettung aus  einer  Gefahr,  der  man  bereits  erlegen  ist  (cf  Ez  36,  29 ; 
Ps  31,  8;  34,  7;  107,  13;  1  Mkk  2,  59 ;  Ju  5 ;  Lc  1,  71),  als  die 
Bewahrung  vor  einer  Gefahr,  von  der  man  erst  bedroht  wird  (cf 
1  Reg  19,  17;  Ps  22,  22;  Prov  6,  5),  gemeint  sein  kann  ^2),  so 
läßt  sich  owtsiv  Ix  ^avarov  gleichermaßen  von  der  Aufhebung 
des  schon  eingetretenen  (Hos  13,  14)  wie  von  der  Abwendung  des 
zu  befürchtenden  Todesgeschicks  (Jk  5,  20;  Jo  12,  27;  2  Kr 
1,10)*^)  verstehen.  Hier  kann  nur  das  letztere  gemeint  sein, 
denn  von  einer  Unsicherheit  Jesu  über  seine  Auferweckung  aus 
dem  Tode  und  von  einem  darauf  bezüglichen  flehentlichen  Gebet 
ist  in  den  Berichten  der  Evangelien  nirgends  etwas  zu  lesen,  viel- 
mehr bezeugen  sie  durchweg,  Jesus  sei  seiner  Auferstehung  ebenso 
gewiß  gewesen,  wie  seines  bevorstehenden  Todes.  Damit  ist  auch 
darüber  entschieden ,  welche  Begebenheit  des  Lebens  Jesu  dem 
Vf  vor  Augen  steht.  Abgesehen  von  dem  sachlich  durchaus 
parallelen  Vorgang    Jo  12,  27 f.    ist   uns    kein   anderes    Gebet    des 


**)  Bei  einer  an  Menschen  gerichteten  Bitte  steht  nooc^eoeii'  cf  Achill. 

Tatius  VII  1 :  G>b  S'adx  ineid'Ey  (sc.  GipaarÖpo^)  .  .  .  Sevre^av  avrcö  (sC. 
tqJ  idiv  öeofißv  äQxovri)  Ttooafeoei  Sdrjaiv]  LongUS  Pastoral.  II  23  (38): 
ö  oiv  ^d^vis  xaX  ij  Xhir]  Ttdaas    Ssr^asis  Ttpoad^spor,  uETa(iov).'ai    xal    avTots- 

lijs  Teyvrje  (angeredet  ist  PhUetas).  Dagegen  findet  sich  Ttpoofepsn^  bei 
einem  Gebete  Jos.  bell.  III  353  (8,  3):  npooi/epei  tw  Oeed  leXrid^tav  £vx>]fy 
aber  auch  hier  liegt  der  Gedanke  an  ein  Opfer  ganz  fern.  Der  Dat.  t(ö 
t)£o,  gibt  an  sich  keinen  Anlaß,  das  Verb,  als  technischen  Kultausdruck  zu 
fassen,  wie  die  eben  angeführte  Stelle  aus  Achill.  Tat.  lehrt  cf  auch  Orig. 
c.  Cels.  VIII  13  (Bd.  II,  S.  230).  Umgekehrt  wäre,  Avenn  die  Opfervor- 
Btellung  vorläge,  allerdings  zu  erwarten,  daß  der  Empfänger  der  Opfergabe 
nach  dem  festen  Sprachgebrauch  des  AT  und  NT  durch  den  Dat.  einge- 
führt würde  cf  Hb  9,  14;  11,4;  AG  7,  42;  Lev  1,  14;  2,  1.  11;  7,20  u.  ö.: 
ebenso  Test.  Lev.  3,  6:  npoayepopiei  t<ü  yvoim  daurjv  Eicuöim  ).oyiy.)]i'  y.ni 
dpaifiaxrof  Ovoini"^  3,  8:  v/urov   rt^    \)e(S  7tQoafSQOfrei\    cf    auch  Test.  Gad 

7,  2.  Sogar  beim  heidn.  Kult  begegnet  derselbe  Sprachgebrauch  cf  Dittea- 
berger,  Sylloge'  N.  633,  19:  el  äi  m  7i(>oa(fepei  xhaiai'  ral  xhoi.  Die  Worte 
:i(jöe  ii>v  dm'.  xtL  sind  nämlich  nicht  mit  Öei^aets  x«i  lyenjoine  cf  Rm  10,  1 ; 
Jos.  c.  Apion.  II  197  (2,  23),  sondern  mit  npoasviyxne  zu  verbinden  (cf  Lev 
1,  15;  2,8;  9,  12),  da  das  Partie,  sonst  zu  isoliert  stünde.  Die  Inkon- 
zinnitttt,  welche  Schmitz,  Die  Opferanschauung  S.  266.  268.  292  in  5,  7 
findet,  fällt  nach  dem  Gesagten  nicht  dem  Vf  des  Hb,  sondern  dem  Exe- 
geten  zar  Last, 

**)  Der  Übergang  Ton  der  einen  Bedentang  in  die  andere  ist  oft 
fließend,  ao  besonders  bei  der  Formel  ocüKetv  ix  xet(>6i  cf  einerseits  2  Chron 
82,  11.  15,  andererseits  2  Reg  20,  6;  Hi  20,  24. 

*»)  Belege  aas  den  Klassikern  bei  Hleek  III  S.  70f.;  cf  femer  Prov 
16,24:  ix  roC  Jfdov^  Tob  14,  10:  ^x  nnyifiot  fiardrov  mn'^Fjrat. 
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Herrn  um  Bewahrung  vor  dem  Tode  überliefert  als  das,  welches 
er  unmittelbar  vor  seinem  Leiden  in  Gethsemane  an  Gott  gerichtet 
hat  Mc  14,  35  f.  Die  Gebetsrufe  Jesu  am  Kreuz  Mc  15,  34.  37; 
Lc  23,  46  hatten  nicht  mehr  diesen  Inhalt  und  fallen  daher  außer 
Betracht.  Der  Seelenangst  des  Herrn  in  Gethsemane  Mc  14,  34; 
Lc  22,  44  entspricht  auch  der  von  den  Evangelien  nicht  berichtete, 
von  dem  Vf  offenbar  aus  mündlicher  Überlieferung  (cf  2,  3)  ge- 
schöpfte Zug,  wonach  Jesu  Gebet  von  starkem  Geschrei  und 
Tränen  begleitet  war.  Das  laute  Gebet  wird  ohnehin  auch  von 
den  Evangelien  vorausgesetzt  cf  Mc  14,  35.  39 ;  Lc  22,  41  *^), 
Mit  voller  Absicht  hat  indes  der  Vf  nicht  ausdrücklich  die  Ver- 
schonung  mit  dem  Tode  als  den  Gegenstand  des  Gebetes  Jesu 
benannt,  sondern  nur  den  Gott,  an  den  Jesus  sich  bittend  wandte, 
als  den  bezeichnet,  der  ihn  vor  dem  Tode  bewahren  konnte.  Er 
hat  damit  angedeutet,  daß  Jesus  zwar  mit  dem  unbedingten  Verr 
trauen  auf  Gottes  Macht,  nicht  aber  mit  dem  unbedingten  Ver- 
langen nach  Gewahrung  dieser  seiner  Bitte  um  die  Abwendung 
des  Todesgeschicks  gebetet  habe.  Das  steht  nicht  bloß  in  voller 
ITbereinstimmung  mit  der  Darstellung  der  Evangelien  von  dem 
Gebetskampf  in  Gethsemane,  bei  dem  Jesus  gleich  anfangs  und 
nachher  in  steigendem  Maße  den  eigenen  Wunsch  dem  immer 
deutlicher  erkannten  göttlichen  Willen  aufopferte,  sondern  ist  auch 
von  entscheidender  Bedeutung  für  das  Verständnis  der  nun  folgen- 
den Worte  etoay.ovod^tlc:  &no  xf^g  tvXaßeiag.  Da  die  Verknüpfung 
von  dyrb  rf^g  tvk.  mit  v.  8  unzulässig  ist*^),  so  fragt  es  sich,  in 
welchem  Sinne  die  Bestimmung  SiTtü  rf^g  tvk.  mit  eioaxovo&tig 
verbunden  werden  kann.  Die  wahrscheinlich  bereits  von  einer  alt- 
lateinischen Version  ^")  vorausgesetzte,  aber  sicher    erst  bei  Calvin 


*')  Die  Annahme,  die  über  den  Bericht  der  Evv.  hinausgehenden  Züge 
beruhten  auf  Eintragung  aus  Stellen  des  AT  wie  Ps  22,  3.  25 ;  1 16,  1  f.  oder 
seien  schematisch  nach  dem  Stil  der  Heiligenlegende  (cf  2  Mkk  11,  6;  3  Mkk 
1,  16)  eingefügt,  entbehrt  jeder  Begründung.  Das  Charakteristische  der 
vorliegenden  Schilderung  fehlt  gerade  in  den  angeführten  Stellen  des  AT, 
und  der  Stil  der  Heiligenlegende  hätte  eher  gefordert,  jede  Äußerung  der 
Angst  bei  dem  Gebete  Jesu  auszumerzen,  statt  derartiges  hinzuzudichten. 
Über  das  nach  Epiphanius  (ancor.  31)  Lc  22,  44  in  den  nichtkorrigierten 
Hss.  angeblich  enthaltene  i-Anvas  cf  Zahn,  Einl.  II*,  S.  172. 

*'')  Syr'  übersetzt:  et  quamvis  esset  filius,  ex  timore  et  passionibus, 
quas  sustinuit,  didicit  obedientiam.  Sie  versteht  somit  den  Text  dahin, 
daß  Jesus  an  dem  Grauen  vor  dem  Tode  und  seinem  ganzen  Leiden  den 
Anlaß  gehabt  habe,  den  Gehorsam  zu  lernen.  Sachlich  wäre  das  nicht 
zu  beanstanden,  aber  das  Satzgefüge  wird  durch  diese  Übersetzung  ganz 
verrenkt,  und  es  wird  willkürlich  ein  xai  vor  äf&v  ergänzt.  In  neuerer 
Zeit  ist  diese  Verbindung  empfohlen  worden  von  Linden,  Th.  St.  u.  Kr. 
1860,  S.  753—757;  Blaß  §  40,  3  A  2. 

*^)  Der  Schluß  von  v.  7  lautet  bei  d:  et  exauditus  a  metu.  Das 
könnte  an  sich  bedeuten  „erhört  wegen  der  Furcht"  cf.die  Wiedergabe 
von  uTiö  durch  a  Mt  28,  4;  Lc  24,  41 ;  Jo  21,  6;   aber  die  Übertragung  von 

9* 
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nachzuweisende  Auffassung ,  nach  welchei-  die  Erhörung  in  der 
Befreiung  von  dem  Gegenstand  der  Furcht,  d.  h.  dem  Tode  oder 
besser  nach  der  Modifikation  Bezas  in  der  Befreiung  von  der 
Furcht  vor  dem  Tode,  dem  Todesgrauen,  bestand,  hat  den  Vorteil, 
daß  sie  die  Erhörung  in  dem  irdischen  Leben  Jesu  nachzuweisen 
vermag,  wie  das  durch  die  Korrespondenz  von  TrQOoevsy/.ag  und 
eioay.ovad-slg,  sowie  durch  die  Unterordnung  beider  Partie,  unter 
£IJ.aO-ev  V.  8  gefordert  wird.  Der  Artikel  bei  evKocßeia  weist 
dann  zurück  auf  ^utol  ioy^.  y.Qavyfjg  y.ai  öaxQvoJv.  Es  ergibt  sich 
so  der  Gedanke,  Jesu  Gebet  sei  in  der  Weise  erhört  worden,  daß 
er  zwar  nicht  vor  dem  Tode  bewahrt,  aber  von  der  Todesfurcht 
befreit  wurde  und  damit  die  Fähigkeit  erlangte,  sich  gehorsam  in 
Gottes  "Willen  zu  ergeben.  Allein  so  namhafte  Vertreter  diese 
Auffassung  gefunden  hat*"),  stehen  ihr  doch  entscheidende  Be- 
denken sprachlicher  und  sachlicher  Art  entgegen.  Zwar  daß 
ev/Mßeia  zur  Bezeichnung  der  Todesfurcht  dienen  könne,  ist  nicht 
zu  bestreiten  *^),  aber  die  Verbindung  von  tiaay.ov£iv  mit  ärtö  in 


eiXd^ata  durch  niet%i8  macht  es  unwahrscheinlich,  daß  dies  die  Meinung 
des  Übersetzers  ist.  Während  er  nämlich  für  yößoe  (auch  für  Üedia  2  Tm 
1,  7)  durchweg  tinior,  für  foßeiad-ai  timere  (nur  Hb  11,  27  vereri)  einsetzt, 
gibt  er  aikäffeia  auch  Hb  12,  28  durch  metus,  eiknßrj&sii:  Hb  11,  7  durch 
vietuens  wieder.  Wie  das  gemeint  ist,  zeigt  Hb  2,,_15,  wo  der  Schreiber 
von  d  nach  dem  herrschenden  Sprachgebrauch  der  Übersetzung  für  fößqi 
zunächst  timore  einsetzen  wollte,  dann  aber  bemerkte,  daß  seine  Vorlage 
metu  darbot  und  so  sich  halb  verbessernd  timetu  schrieb.  Hieraus  ergibt 
sich,  daü  der  Übersetzer  tnetus  höchstwahrscheinlich  im  Sinne  von  „Angst" 
verstanden  hat.  Doch  bleibt  die  Frage  offen,  inwieweit  er  sich  den 
wiederzugebenden  Gedanken  deutlich  gemacht  und  nicht  bloß  die  griech. 
Wörter  durch  lat.  Äquivalente  ersetzt  hat.  Nach  dem  Text  der  gleichen 
Vers,  citiert  Amb.  zu  Ps  Hl,  2  (MSL  XIV  p.  1169 C)  die  Stelle:  et  exau- 
ditus  ab  illo  metu.  Eine  Erklärung  fügt  er  nicht  bei,  und  epist.  63,  47, 
wo  er  Hb  5,  7  f.  ebenfalls  anführt,  läßt  er  die  betreffenden  Worte  aus,  viel- 
leicht weil  sie  ihm  keinen  verständlichen  Sinn  zu  ergeben  schienen. 

*')  Cf  z.  B.  Schlicht.  Bengel,  Hofm.,  B.  Weiß,  Zahn,  Einl.  JP,  S.  159 f. 

*»)  Cf  Bleek  III,  S.  81—85;  Cremer  s.  v.  Eiläßeia  im  NT  nur  noch 
Hb  12,  28  cf  ei>}.aßtioi)ai  Hb  11,  7:  (AG  2.3,  10  var.  lect.)  bedeutet  zunächst 
„Vorsicht",  „Behutsamkeit"  cf  Prov  28,  14;  Philo  I  opif.  mund.  156  (55), 
Bodann  aber  auch  „Ängstlichkeit",  „Furcht"  cf  Jos  22,  24;  Sap  17,8;  Jos. 
ant.  XI  239  (6,  9),  hier  parallel  mit  öioi  cf  XII  255  (5,  4);  278  (6,  2),  und 
in  gleichem  Sinn  sehr  häufig  sikaßstadai  Deut  2,  4;  1  Sam  18,  lö.  29;  Hi 
18,  25:  Jer  22,  25;  Sap  12,  11 ;  Sir  7,  6;  22,  20;  23,  18;  26,  5;  29,  7;  31,  16; 
1  Mkk  12,42;  2  Mkk  8,  16.  Im  vorliegenden  Zusammenhang  verdient  be- 
sondere Beachtung  Sir  41,  3:  firj  eiiaßov  yoifin  ii-nvdiov.  Die  Schulsprache 
unterscheidet  allerdings  genau  zwischen  dedia  oder  fößos  und  f.v/.äßeia. 
Nach  Philo  V  virt  24  (fort.  5)  bringt  es  die  durch  den  Krieg  verursachte 
J^iHtUrzuDg  mit  sich,  daß  man  der  litdia  den  Namen  eiküßam  beilegt,  und 
Plut.  virt.  moral.  9  macht  den  Stoikern  zum  Vorwurf,  daß  sie  lor^-  i/ößon 
»i'/.aßtiat  nennen.  Wie  die  oben  angeführten  Beispiele  zeigen,  hat  aber 
der  gewöhnliche  Sprachgebrauch  diese  Unterscheidung  nicht  festgehalten. 
Auf  das  religiöse  Gebiet  Übertragen  wird  die  Behutsamkeit  zur  „frommen 
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der  Bedeutung  „durch  Erhörung  erretten  von"  entbehrt  jeder 
sicheren  Analogie  *^)  und  ist  von  keinem  einzigen  griech.  Ausleger 
und  abgesehen  von  vet.  lat.  auch  kaum  von  einem  alten  Über- 
setzer ^^)  so  verstanden  worden,  Sie  paßt  aber  auch  inhaltlich 
nicht,  da  zwischen  dem  Gebet  Jesu  und  der  ihm  gewährten  Er- 
hörung eine  nicht  auszugleichende  Differenz  bestehen  bliebe.  Denkt 
man  sich  die  Bewahrung  vor  dem  Tode  als  den  Gegenstand  der 
Bitte,  so  ist  die  Befreiung  von  dem  Todesgrauen  doch  nur  eine 
sehr  eingeschränkte  Gewährung  des  Erbetenen ,  die  nicht  ohne 
nähere  Erklärung  als  Erhörung  bezeichnet  werden  könnte.  Be- 
trachtet man  dagegen  die  völlige  Einigung  mit  dem  göttlichen 
Willen  als  das  Ziel  des  Flehens  Jesu,  so  kann  die  Befreiung  von 
der  Todesangst  doch  nur  als  Symptom  der  Erhörung,  nicht  als 
diese  selbst  gelten.  Überdies  trägt  die  so  verstandene  Participial- 
bestimmung    einen    fremdartigen  Gedanken    in  den  Zusammenhang 


Scheu''  und  „ehrfürchtigen  Gesinnung"  cf  Diod.  Sic.  13, 12 :  n  tt^ös  ti>  dsiov 
sildßeia\  Plut.  Aem.  Paul.  3:  ^  ^rej^i  tö  d-eiov  eiXdßtia.  Mag  bei  einem 
Heiden  die  so  charakterisierte  Eeligiosität  nicht  frei  sein  von  einem  Zuge 
abergläubischer  Ängstlichkeit,  so  kommt  dieses  Moment  bei  jüd.  Schrift- 
stellern in  Wegfall.  Nach  Philo  I  cherub.  29  (9)  sind  die  aus  der  Erkennt- 
nis der  Güte  und  Herrschaft  Gottes  entspringenden  menschlichen  Tugenden 

(fiXo(f  Qoavvt]  und  e-i'Xdßeia  ö'tov^  und  in  der  LXX  dient  ei}.aßelodai  1ÖV  deöf 
Prov  2,  8;  30,  5;  Nah  1,  7;  Sir  7,  29,  tö  övoua  tot)  xvoiov  Mal  3,  16,  Atzö  toö 
övöfiaxoi  y.v(>iov  Zeph  3,  12,  dnö  ti^ooiöttov  y.voiov  Hab  2,  20;  Zeph  1,  7;  Sach 
2, 13;  Jer  4,  1;  5,  22;  (15,  17)  ganz  in  dem  gleichen  Sinne  wie  foßstod-ai  ibv 
de&v  zur  Kennzeichnung  echter  Frömmigkeit;  cf  auch  si?.aß£tadai  tö  &eiov 
Jos.  ant.  VI  259  (12,  6),  ttXaßf,g  Lc  2.  25;  AG  2,  5;  8,  2;  22,  12.  In  der  Mitte 
zwischen  ängstlicher  und  religiöser  Furcht  steht  der  Gebrauch  von  ti).dßeia 
bei  Philo  III  quis  rer.  div.  her.  22  (6):  äXXä  axÖTiei  Ttdhv,  ort  ei/.aßeiq  jö 

daooElv  draxex()aTai.  rd  fitv  yäo  ^ni  f.ioi  Scoaetg'^  (Gen  15,  2)  d'doaos  iu- 
ifaivsi,  lö  Ss  ^Sianora'^  eiXdßeiuv  und  29  (6):  dTzlr^arün  ovv  eiicaxovuat  lov 
y.ouftaroi,  ö  fte  dvaninstxe  fii^Te  äpev  eiXaßeias  na^^TjaiciZea&ai  fif^ie  dTca^- 
orjaiuoreoi  eiXaßeladai. 

*")  Nur  scheinbar  parallel  ist  Hl  35,  12:  ixei  xexpd^ovrac  x«i  ov  ftij 
siaaxovoi]  (xac)  dyib  iß^eios  Tiovr^ocbv,  denn  dnö  xtL  gehört,  wie  V.  9  zeigt, 
zu  xsxpd^ovrai.  Ps  22,  22  'Jn'iy  c<di  'J"1|90  könnte  höchstens  beweisen, 
daß  hebräisch,  nicht  aber  daß  auch  griechisch  „erhören  von"  statt  „durch 
Erhörung  retten  von"  gesagt  werden  könne;  wahrscheinlich  ist  aber  der 
Text  verderbt  cf  LXX  vulg.  Ps  118,  5  sTn^y.ovas  fiov  eli  TiXaivauöv  ist  wört- 
liche Nachbildung  der  hebr.  Vorlage  und  gewährt  keinen  Anhaltspunkt  für 
das,  was  einem  gut  griechisch  schreibenden  Schriftsteller  wie  dem  Vf  des 
Hb  zu  sagen  möglich  war.  Nicht  analog  sind  Hb  6,  1 ;  10,  22,  auch  nicht 
svövt^auoi)aüai  (Hb  11,  34),  (f&apf]vai  (2  Kr  11,  3),  y.aiapyrjxHivai  (Rm  7,  2.  6), 

Siy.ateoxNjvai  (Sir  26,  20;  AG  13,  39;  Rm  6,  7)  dTrö,  weil  hier  immer  nur  der 
Begriff  der  Trennung  aus  der  Praep.  zu  entnehmen  ist.  Dasselbe  gilt  für 
so  kühne  Wendungen  wie  vnEprjfavevov  uTid   tcöv  dSeXyßv  Tob  5,  13  und 

STio/.efirjaav  roirs  ex^Qoig  'Japafjk  dTiairöiv  1  Mkk  14,  26;  cf  auch  Blaß 
§  40,  3  A  2. 

^°)  Die  Meinung  von  cop  läßt  sich  wenigstens  aus  Homers  Über- 
tragung: and  he  hearcl  him  from  (the)  fear  nicht  sicher  ermitteln.  Von 
den  griech.  Exegeten  äußert  sich  Thdrt  nicht  über  die  fraglichen  Worte. 
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ein,  indem  Jesus  nicht  sowohl  vermöge  der  im  Leiden  bewiesenen 
Unterordnung  unter  Gott  als  vermöge  der  durch  Gott  ihm  ge- 
währten Erleichterung  des  Leidens  den  Gehorsam  gelernt  hätte. 
Vollkommen  glatt  ist  dagegen  der  sprachliche  Ausdruck  und  der 
Gedankenzusammenhang,  wenn  man,  den  Spuren  der  griech.  Exegeten 
folgend  ^^),  unter  der  evKüßeta  die  ehrfurchtsvolle  Scheu  versteht, 
mit  der  Jesus  sich  dem  göttlichen  Willen  untergeordnet  und  in 
deren  Gefolge  er  die  Erhörung  empfangen  hat.  Der  Artikel  bei 
evkdßeia  kann  allerdings  nicht  auf  derjoeig  'xai.  l-/.eT.  zurück- 
weisen, da  diese  Ausdrücke  das  Gebet  nach  der  Seite  des  Ver- 
langens, nicht  nach  der  der  Ergebung  bezeichnen  ;  allein  wie  bereits 
bemerkt  worden  ist,  hat  der  Vf  absichtlich  vermieden,  von  einer 
Bitte  Jesu  um  Bewahrung  vor  dem  Tode  zu  reden.  Er  hat  damit 
vorbereitet,  was  erst  in  rfjg  svlaßsiag  zur  Äußerung  gelangt,  was 
aber  den  Lesern  des  Briefes  aus  der  mündlichen  Überlieferung 
ebenso  bekannt  gewesen  sein  wird,  wie  es  heute  den  Lesern  der 
Evangelien  ist,  daß  nämlich  das  höchste  Gebetsanliegen  Jesu  in 
Gethsemane  nicht  in  der  Bewahrung  vor  dem  Todesgeschick, 
sondern  in  der  vollkommenen  Einigung  mit  dem  göttlichen  Willen 
bestand.  Obwohl  nach  dieser  Auffassung  ein  possessives  aviov  bei 
rr^g  tvXaßeiag  nicht  unpassend  stünde,  ist  ein  solches  doch  keines- 
wegs notwendig.  Der  Artikel  genügt,  um  darauf  hinzuweisen, 
daß  die  bei  dem  Gebete  zu  Gott  bewiesene  ehrfurchtsvolle  Scheu 
und  also  das  persönliche  Verhalten  Jesu  die  Erhörung  ermöglichte. 
Die  Einführung  des  Grundes  durch  d.7tö  entspricht  ganz  dem 
Sprachgebrauch  der  späteren  Gräcität  ^'^).  Freilich  darf  nun  die 
Erhörung  nicht  mit  Oekum.,  Euthym.,  Haimo  u.  a.  in  die  Auf- 
erweckung  gesetzt  werden,  denn  diese  entspricht  dem  angedeuteten 
Inhalt  der  Bitte  nicht  und  bildet  vor  allem  kein  dem  f^iav&dvtiv 
zr^v  vnay.or^P  untergeordnetes  Moment.  Aber  auch  die  Stärkung 
durch  den  Engel  Lc  22,  43  kann  nicht  gemeint  sein,  denn  auch, 
wenn  diese  Tatsache  sicherer  bezeugt  wäre,  als  sie  es  ist,  hat  sie 
nach  der  Darstellung  von  Lc  22,  44  keineswegs  die  Wendung  im 
Gebetskampf   Jesu    herbeigeführt.     Ganz    in  Übereinstimmung  mit 


•*)  Cf  Chrys.,  Phot.,  Oekum.,  Theopbyl.,  Euthym.,  ebenso  Ithac.  c. 
Varim.  l61:propter  timorem,  \\i\^ :  ]»'0  siia  reverentia,  &eth:  ob  justitiam 
ejtis,  ar:  propter  reverentiam  suam.  Wenn  Chrys.  u.  a,  den  Gedauken  bei- 
fügen, Jesu  tvÄdfleiu  sei  so  groß  gewesen,  daii  infolge  davon  Gott  auch  ihn 
gescheut  habe  {toe  ynl  dTiö  toitov  aiSetoftat  airbv  xöv  Vtöp),  80  erleidet  die 
ichtigkeit  ihrer  Grundanscbauang  dnrch  diese  Eintragung  keinen  Abbruch. 
)  Cf  Ex  6,  9:  oix  tlarixovaav  Mcjvafj  Atzo  %f,i  6?uyoijv/Jai:  xui  »<.t<> 
tAp  ioyan'  t&p  ox}.r;pat",  Mt  18.  7;  Lc  19,3;  Jo  21,  6;  AG  22,  11;  2  Chr 
6,  6;  20,  9;  Idth  2,  20;  7,  22;  10,  19;  Sir  20,  5;  22.  27;  Jos.  ant.  LX  5H  (4,  :Jj; 
X2«W  (11,7).  Belege  aus  den  Klassikern  bei  Bleck  III,  S.  80f.,  aus  den 
Papyri  bei  Kubring,  De  praep.  graec.  in  chart.  Aegypt.  usu.  Bonn  TJÜü, 
8,  Hbf. 
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der  Schilderung  der  Evangelien  muß  der  Vf  die  Erhörung  des 
Elebens  Jesu  darein  gesetzt  haben,  daß  der  Herr  unter  Verleugnung 
des  natürlichen,  auf  Verschonung  von  dem  Tode  abzielenden  Be- 
gehrens die  völlige  Einigung  mit  dem  göttlichen  Willen  gewann  ^^). 
Zu  diesem  Ergebnis  konnte  er  nur  gelangen,  weil  die  ehrfürchtige 
Scheu  vor  Gott  seine  ganze  Haltung  bestimmte  und  so  auch  die 
Erhörung  seines  Gebetes  ermöglichte.  Ist  das  die  Meinung  des  Vf, 
so  läßt  sich  nun  auch  verstehen,  warum  er  gerade  den  Gebets- 
kampf in  Gethsemane  als  den  Anlaß  herausgehoben  hat,  bei  dem 
Jesus  an  seinem  Leiden  den  Gehorsam  gelernt  habe.  Als  Sohn 
(cf  5,  5;  1,  If.  5)  besaß  Jesus  eine  in  seiner  Natur  und  Stellung 
begründete  Lebens-  und  Interessengemeinschaft  mit  Gott,  die  eine 
auf  dem  Wege  sittlicher  Entwicklung  sich  vollziehende  Einigung 
mit  dem  göttlichen  Willen  auszuschließen  schien***).  Dennoch 
brachte  das  ihm  auferlegte  Leiden  ^*)  es  mit  sich,  daß  er  den 
Gehorsam  gegen  Gott  erst  lernen  mußte.  Die  ihm  als  Sohn  eignende 
Gewißheit  uneingeschränkten  Anteils  an  Gottes  Leben  und  unge- 
trübten Besitzes  der  göttlichen  Liebe  ließ  ihn  das  Leidensgeschick 
als  etwas  Fremdartiges  empfinden  und  stellte  ihn  vor  die  Ver- 
suchung, seinen  eigenen  AVillen  dem  göttlichen  entgegenzusetzen 
(2,  18).  Diese  Versuchung  überwand  Jesus  nur  dadurch,  daß  er 
seine  von  vornherein    vorhandene  Willigkeit    zum  Gehorsam  gegen 


'^*)  Eingehend  hat  bereits  Phot.  bei  Oekum.  diese  Auffassung  ver- 
treten cf  auch  Thomas  Aqu.  —  In  anderer  Weise  sucht  sich  Ephr.  den 
Text  zurecht  zu  legeu:  Jesu  Gebet  in  Gethsemane  habe  nicht  der  Er- 
haltung seiner  Person,  sondern  dem  Heil  seiner  Peiniger  gegolten  und  sei 
dadurch  erhört  worden,  daß  ein  Teil  von  ihnen  zur  Bekehrung  gelangte. 

**)  KniTTsp,  stets  mit  einem  Partie,  verbunden  (cf  Hb7,  5;  12.  17;  Phl 
3,  4;  2  Pt  1,  12),  weist  auf  einen  Kontrast  zwischen  der  SohnessteÜung  und 
dem  Geschick  Jesu  hin.  Dieser  Kontrast  fiele  dabin,  wenn  y-niTzep  utv  nach 
Chrys.,  einem  Anonymus  bei  Gramer  VII  S.  479  und  Theophyl.  mit  slaa- 
xovafhii  V.  7  oder  gar  (was  Phot.  bei  Oekum.  ebenfalls  für  möglich  hält) 
mit  Tcpoaevfyitas  V.  7  verbunden  würde;  denn  Jesu  Gottessohnschaft  steht 
weder  mit  seinem  Beten,  noch  mit  dessen  Erhörung  in  Spannung.  Die 
richtige  Verbindung  mit  dem  Folgenden  wird  von  Euthym.  und  den  meisten 
alten  Verss.  befolgt.  Die  LA  manifestus  existenn  filius  Ithac.  c.  Varim. 
I  67,  die  auch  der  Auslegung  Ephr.'s  zugrunde  liegt,  scheint  als  griech. 
Text  vorauszusetzen:  xul  Tiaocjy  vlög.  Noch  anders  aeth;  et  fidclis  existens 
filius  =  y.al  Tttaröi  ojv  vlös, 

^^)  lAfSf  =  dnh  lovTcov  ä  (Winer  §  24,  2  b)  weist  auf  die  einzelnen 
Erfahrungen  des  Leidens  hin,  das  in  gleichem  Sinne  wie  2,  18  als  das 
Todesleideu  Jesu  gedacht  ist.  Zu  itav&dveiv  änö  cf  Mt  11,29;  24,  32.  — 
Das  Wortspiel  fftadev  äf  tlv  enad-tv  (cf  Blaß  §  82,  4)  begegnet  seit  dem 
Ausspruch  des  Krösus  bei  Herod.  I  207:  rä  Se  fioi  7iadi]uaTa,  rä  tötna 
AydoiTa,  unihlftarn  yiyovev  in  verschiedenen  Abwandlungen  häufig  in  der 
griech.  Literatur.  Zu  den  zahlreichen  von  Wettsteiu  gesammelten  Belegen 
z.  B.  Philo  III  profug.  138  (24);  somn.  II  107  (15);  IV  vit.  Mos.  II  55  (10); 
280(11188);  V  spec.  leg.  IV  29  (6)  wäre  noch  hinzuzufügen  Aes.  fab.  ed. 

Halm  370:  iu  TtadTJuara  joli  dvd'ptuTiois  fiad'tjuaTa  yivsrai. 
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Gott  auch  dieser  besonderen  und  besonders  scbweren  Aufgabe 
gegenüber  zur  Tat  werden  ließ.  Indem  er  auch  da  sich  dem 
Willen  Gottes  unbedingt  unterordnete,  wo  dieser  die  Aufopferung 
seiner  eigenen  Person  von  ihm  forderte,  lernte  er  den  Gehorsam 
im  vollen  Sinne,  d.  h.  den  Verzicht  auf  die  Geltendmachung  des 
eigenen  "Wünschens  und  Begehrens  in  freier  Untergebung  unter 
Gottes  AVillen  ^®).  Zu  ihrem  Abschluß  kam  diese  tatsächliche  Ein- 
übung des  Gehorsams  erst  mit  dem  Tode  Jesu,  aber  ihre  ent- 
scheidende Betätigung  fand  sie  in  Gethsemane,  als  Jesus  in  der 
Gewißheit,  von  Gottes  Macht  und  Liebe  die  Bewahrung  vor  dem 
Tode  erbitten  zu  können,  sich  in  ehrerbietiger  Scheu  Gott  unter- 
ordnete und  in  der  völligen  Einigung  mit  Gottes  "Willen  die  Er- 
hörung seines  Flehens  erlangte.  Demnach  gestaltet  sich  das  Ver- 
hältnis der  Participialsätze  v.  7  zu  der  Hauptaussage  v.  8  in  der 
Art,  daß  in  und  mit  dem  TCQOOeviy/.ai  und  sloa'KOvad-f^vqL  sich 
daa  fxavd-aiELV  xijv  V7taxor]V  vollzog,  doch  so,  daß  dabei  nur  als 
auf  einem  Höhepunkt  prinzipiell  zum  Abschluß  gelangte,  was  Jesus 
schon  vorher  gelernt  hatte  und  nachher  noch  lernen  mußte  ^"). 

Diese  unbedingte  Unterordnung  Jesu  unter  Gottes  Willen,  die 
das  Widerspiel  aller  eigenmächtigen  Selbsterhöhung  bildete,  machte 
seine  Bekleidung  mit  der  Würde  des  königlichen  Hohepriestertums 
von  Seiten  Gottes  möglich.  Auf  diesen  Zusammenhang,  mit  dem 
auch  die  positive  Seite  der  Aussage  v.  4  zur  Ausführung  gelangt, 
weist  der  Vf  hin,  wenn  er  fortfährt:  [5,  9 f.]  Und  vollendet, 
ist  er  geworden  für  alle,  die  ihm  gehorchen,  ein  Ur- 
heber ewigen  Heiles,  benannt  von  Gott  ein  Hoher- 
priester  nach  der  Ordnung  Melchisedeks.  AVenn  der 
Vf  von  dem  TeXeiiodijvaL  Jesu  redet,  so  läßt  sich  im  Zusammen- 
hang mit  V.  7  f.  kaum  daran  zweifeln,  daß  er  die  innere  Vollendung 
der  Person  des  Herrn  dabei  mit  im  Auge  hat.  Ohne  diese  wäre 
Jesus  für  die  ihm  bestimmte  AVürde  des  Hohepriestertums  nicht 
geeignet  gewesen.  Allein  mehr  noch  als  an  den  Abschluß  der 
sittlichen  Entwicklung  Jesu  denkt  der  Vf  an  die  durch  Tod,  Auf- 
erstehung und  Erhöhung  erfolgte  Erhebung  des  Herrn  in  den 
Stand   vollendeten    Lebens   und   abschließender    Erreichung   seiner 


"]  Der  Art.  bei  inaxot-f  besagt,  daU  der  Gehorsam  nach  seinem  Wesen 
und  vollen  Umfang  gemeint  ist.  Jesus  hat  an  seinem  Leiden  gelernt,  was 
es  nm  den  Gehorsam  ist,  was  ihn  ausmacht,  nicht  blofi  was  es  heißt  ein- 
mal zu  gehorchen. 

")  Weder  das  Tempus  noch  die  Stellung  des  Partie,  vor  oder  hinter 
dem  Haoptverbum,  sondern  allein  der  Zusammenhang  und  die  Sache  ent- 
•cbeiden  darüber,  in  welchem  zeitlichen  Verhältnis  die  durch  das  Partie, 
beteicbnete  Handlung  zu  der  des  Hauptverbums  steht  cf  Blaß  §  58,  4.  Im 
Torliegenden  Falle  vollzieht  sich  die  Handlung  des  Hauptverbs  in  den  durch 
die  Partie,  markierten  Akten,  aber  durch  'ly  ^5»'  (rtaihr  wird  die  Aussage 
erweitert  und  auf  alle  Leidenserfabrungen  Jesu  ausgedehnt. 
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Beßtimmung  cf  2,  10.  Offenbar  bildet  nämlich  reksuo&eig  einen 
Gegensatz  zu  den  r]f.i(Qaig  rfjQ  oaQy.bg  avrov  v.  7,  für  die  der  Zu- 
stand des  Werdens  und  der  Unfertigkeit  charakteristisch  war,  wie 
andererseits  die  Vollendung  Jesu  als  der  Beginn  seines  mit  der 
Erhöhung  zur  Rechten  Gottes  eintretenden  königlichen  Hohe- 
priestertums  nach  der  Ordnung  Melchisedeks  erscheint.  Erst  mit 
der  Vollendung  in  diesem  Sinne  ist  Jesus  für  alle,  die  ihm  gehorsam 
sind  (cf  2  Kr  10,  5)  und  also  sein  Verhalten  gegen  Gott  v.  8  für 
ihr  Verhalten  gegen  ihn  maßgebend  sein  lassen,  Urheber  eines 
Heiles  ^^)  geworden,  das  nicht  bloß  Rettung  von  zeitlichem  Unter- 
gange (11,  7)  ist,  sondern  gemäß  der  einzigartigen  Bedeutung 
seines  Begründers  (7,  25)  absolute  Geltung  und  unvergänglichen 
Bestand  besitzt  cf  Jes  45,  17.  Damit  ist  nicht  ausgeschlossen, 
daß  Jesus  schon  während  seines  irdischen  Lebens  durch  sein  AVort 
(2,  3)  und  überhaupt  durch  seine  ganze  Person  Vermittler  des  Heils 
gewesen  ist;  aber  er  war  dies  doch  nur  insofern,  als  er  schon 
während  seines  irdischen  Lebens  in  beständig  fortschreitender 
Entwicklung  das  wurde,  was  er  mit  seiner  Vollendung  in  ab- 
schließender Weise  geworden  ist.  Hätte  er  die  ihm  vorgezeichnete 
Bahn  nicht  bis  zu  Ende  verfolgt  und  das  ihm  bestimmte  Ziel 
nicht  erreicht,  so  hätte  er  damit  auch  aufgehört,  Urheber  des 
Heiles  zu  sein ;  umgekehrt  ist  mit  seiner  Vollendung  das  Heil 
allen  ohne  irgendwelche  Einschränkung  zugänglich  geworden 
unter  der  einzigen  Bedingung,  daß  sie  durch  das  Eingehen  auf 
seinen  Willen  sich  für  sein  Heilswerk  empfänglich  erweisen  ^^). 
Inwiefern  er  aber  als  der  Vollendete  imstande  ist,  Urheber  eines 
so  umfassenden  Heiles  zu  sein,  erklärt  sich  aus  der  Anrede,  die 
Gott    nach    Ps  110,  4    an    den    Erhöhten    gerichtet    hat  *^).     Als 


'**)  In  dem  gleichen  Sinne  wie  Christus  2,  10  6  dpxvyös  rfjg  acorr^gias 
heißt,  wird  er  hier  «mos  omTr^oim  genannt  in  einem  bei  Klassikern  (cf 
Wettsteiu),  aber  auch  bei  Philo  II  agric.  96  (22);  V  nobil.  202  (3);  vit. 
cont.  (11)  und  Jos.   ant.   11164(3);  VII  5  (1.1)   gebräuchlichen  Ausdruck 

^^)  Die  von  Blaß  gebilligte,  aber  nur  durch  KL  Min  bezeugte  Nach- 
stellung von  Tiäaiv  hinter  toZs  imaxaiovoiv  niiTcö  hat  alle  alten  Hss.  n.  Verss. 
gegen  sich  und  legt  einen  ungebührlich  starken  Ton  auf  das  Pron.  Schwer- 
lich hat  der  Vf  durch  Tzüon'  die  Heiden  ausdrücklich  in  den  Kreis  der  Heils- 
empfänger einbeziehen  wollen,  denn  so  gewiß  der  Universalismus  des  Heils 
dem  Vf  feststeht  cf  2,  9 — 15,  so  wenig  Anlaß  hatte  er,  die  Heidenfraa^e  zu 
berühren.  Die  Bezeichnung  der  Heilsempfänger  als  i'rray.ovotreg  ist  augen- 
scheinlich durch  die  Analogie  zu  dem  Verhalten  Jesu  v.  8  veranlaßt  und 
macht  keine  andere  Bedingung  für  den  Anteil  am  Heile  namhaft  als  4.  3, 
da  ja  der  Gehorsam  nur  die  Betätigung  des  Glaubens  ist  cf  3,  17 f.;  4,  6.  11. 

*'°)  Mit  7TpoaayoQevi)tis  ist  gesagt,  daß  Gott  mit  der  Anrede  Ps  110,  4 
den  zu  seiner  Rechten  erhobenen  Christus  (Ps  110,  1)  als  Hohenpriester  be- 
nannt (1  Mkk  14,  40;  2  Mkk  4,  7;  10,  9;  15,  37:  Jos.  ant.  XV  29;:i  fS.  21)  und 
damit  als  solchen  anerkannt  habe.  So  haben  schon  die  lat.  Verss.  das  Partie, 
verstanden:  vocatus  d;  pronnnciatus  Ithac,  appellatns  vulg. 
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Hoherpriester  nach  der  Ordnung  Melchisedeks  ^^)  vermag  Jesus 
ebensowohl  die  Schuld  des  Volkes  priesterlich  zu  sühnen  (2,  17) 
wie  als  Inhaber  der  königlichen  Gewalt  den  Heilsstand  der  Gläubigen 
zu  vollenden  (9,  28).  Die  Ersetzung  des  von  der  Psalmstelle  dar- 
gebotenen IsQSvg  durch  äg^t^Q^vg  stellt  Jesus  gleichzeitig  als 
Gegenbild  Aarons  und  Melchisedeks  und  somit  als  den  Träger  des 
vollendeten,  unüberbietbaren  Priestertums  dar.  Damit  ist  der  Vf 
bei  dem  Punkte  angelangt,  der  die  Eigenart  des  Priestertums  Jesu 
ausmacht.  Diese  zu  entfalten  ist  der  Zweck  seiner  weiteren  Aus- 
führungen. 


2.    Unterbrechung  der    lehrhaften  Erörterung  durch 
Zurechtweisung  und  Ermunterung  5,  11 — 6,  20. 

Man  könnte  erwarten ,  der  Vf  werde  sich  jetzt  eingehend 
über  das  melchisedekische  Hohepriestertum  Christi  aussprechen. 
Diese  Erwartung  entspricht  auch  seiner  Absicht.  Allein  indem  er 
eich  anschickt,  diesen  Gegenstand  zu  behandeln,  empfindet  er,  wie 
wenig  Verständnis  die  Leser  bei  ihrer  gegenwärtigen  geistigen 
Verfassung  seineu  Ausführungen  entgegenbringen.  So  unterbricht 
er  sich  selbst  und  richtet  an  sie  ein  scharfes  Mahnwort,  um  sie 
durch  den  Vorhalt  ihrer  geistigen  Unreife  und  ihrer  gefähr- 
deten Lage  5,  11 — 6,  8  aus  ihrer  Stumpfheit  aufzurütteln.  Ln 
Unterschied  von  2,  1 — 4;  3,  If.  und  selbst  3,  7 — 4,  13  bringt 
diesmal  die  Paränese  nicht  die  praktische  Anwendung  der  voraus- 
gehenden lehrhaften  Entwicklung.  Nichts  in  5,  11 — 6,  20  weist 
auf  den  Inhalt  von  4,  14 — 5,  10  zurück.  Würde  man  5,  11 — 6,  20 
streichen,  so  wäre  nicht  die  leiseste  Störung  im  Gedankenfortschritt 
zu  erkennen.  So  stellt  sich  5,  11  —  6,  20  als  eine  Einschaltung 
dar,  die  nicht  im  Gegenstand  selbst,  sondern  nur  in  dem  Zustand 
der  Leser  begründet  ist.  Der  Vf  spricht  das  ihnen  gegenüber 
auch  ganz  ungescheut  aus :  [5,  11  f.]  Hierüber  haben  wir 
viel  zu  sagen,  und  es  fällt  uns  schwer,  es  deutlich 
auszudrücken,  da  ihr  stumpf  geworden  seid  am  Ge- 
hör. Denn  während  ihr  der  Zeit  nach  Lehrer  sein 
solltet,  braucht  ihr  wiederum  jemand,  der  euch  die 
Anfangselemente  der  Sprüche  Gottes  lehre,  und 
es  ist  dabin  gekommen,  daß  ihr  Milch  braucht,  nicht 
feste  Nahrung.  Ob  das  Pronomen  ntgl  oh  als  Mascul.  oder 
als  Neutr.  gemeint  ist  *''),  läßt  sich  aus  sprachlichen  Gründen  nicht 

**')  Die  EinzufUgung  von  eis  top  nldivn  (Miu  cop  arm  syr*)  ist  eine 
mechanische,  Rachlich  ganz  unbegründete  Vervollstänalgung  des  Citats. 

*';  Bei  der  nach  durch  cop  vertretenen  uuiskulinischen  Fassung  des 
ProD.  i»t  der  (it-gcutttaud  der  Aunsage  jedenfali»  uiclit  Melcbisedek  (£phr. 
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entscheiden  cf  2,5;  9,5;  sachlich  empfiehlt  es  sich,  das  Hohe- 
priestertum  Christi  nach  der  Ordnung  Melchisedeks  als  den  Gegen- 
stand zu  betrachten,  über  den  sich  der  Vf  äußern  will.  Da  er 
nicht  darauf  verzichtet,  sich  darüber  auszusprechen,  sondern  die 
Behandlung  des  Gegenstandes  nur  auf  später  (7,  1 — 25)  verschiebt, 
ist  als  Verbum  tariv  zu  ergänzen  ^'^),  wodurch  es  auch  allein 
möglich  wird,  die  beiden  Aussagen  rcoXvg  6  Xöyog  und  övosg- 
fii]vevTOg  ?Jyeiv,  in  denen  u  löyog  das  eine  Mal  mehr  die  Hand- 
lung des  Redens,  das  andere  Mal  mehr  den  Gegenstand  der  Rede 
bezeichnet,  zu  einem  einheitlichen  Satze  zu  verbinden.  Die  Schwierig- 
keit, die  der  Vf  empfindet,  liegt  freilich  nicht  in  dem  zu  behandeln- 
den Stoffe,  geschweige  daß  es  den  Lesern  schwer  fallen  müßte, 
seine  "Worte  zu  deuten  "*).  Wenn  es  ihm  nicht  leicht  wird,  die 
inchtige  Darstellungsart  zu  finden,  so  rührt  das  nur  daher,  daß  die 
Leser  im  Laufe  der  Zeit,  anstatt  ein  immer  geschärfteres  Auf- 
fassungsvermögen gewonnen  zu  haben,  allmählich  stumpf  geworden 
sind  in  ihrem  geistigen   Gehörsinn  "*).     Man  muß  sehr  deutlich  mit 


syr'),  der  ja  für  den  Vf  kein  selbständiges  Interesse  hat,  aber  auch  nicht 
im  allgemeinen  Christus  (Oekum.,  Euthym.),  sondern  der  in  der  Person 
Christi  vorhandene  Hohepriester  nach  der  Ordnung  Melchisedeks  (Lünem.). 
Natürlicher  scheint  aber  doch  die  neutrische  Fassung  zu  sein  cf  Theophyl. : 

ö  koyoi  ö  Ttso'i  rov  ttcö,-  eariy  ö  JCpiaröi  doyieotvi  ynrä  rijy  rä^tv  MeXyiatdiic. 

^*)  Die  Weglassuug  der  Copula  entscheidet  noch  nicht  über  den  Mo- 
dus des  zu  ergänzenden  Verbs  cf  Orig.  c.  Cels.  IV  37  (Bd  I,  S.  307 f.):  Tiefj'i  wy 

TioXvi  6  /.öyos  ela'  io  Tiaonarr^aai  tä  vsvotjfiiva  .  .  .  Tuvra  de  vvv  eoiirjreveii' 
oix  dn(u7tr  t)  TTooyeiutrr;  noayfiaTeire.  Hier  ist  zweifellos  der  Optativ  mit 
äv  zu  ergänzen,  der  sich  auch  tatsächlich  findet  in  einer  der  Stelle  Hb  5,  11 
nachgebildeten  Aussage  des  Orig.  c.  Cels.  V  öi)  (Bd  II,  S.  63):  Tieol  Se  t»;« 

xoauoTcouu^  xai  tov  utr'  aittjp  djioKeiTiofist'ov  aaßßuiiofiov  rtß  Xaco  rov  d'eoC 
TTO/.vg  äi^  Sit]  y.al  fivarty.dg  y.ai  ßad'vs  x«i  Svaeoui^vevioi  Xöyoi.  Weitere  Be- 
lege Bleek  III  S.  106  Anm.;  Del.  S.  201  Anm.  Es  handelt  sich  hier  stets 
um  eine  Erörterung,  die  an  sich  wünschbar  wäre,  von  dem  Schriftsteller 
jedoch  aus  irgend  einem  Grunde  unterlassen  wird.  Mehr  zur  Vergleichung 
mit  Hb  5,  11  geeignet  sind  Philo  III  quis  rer.  div.  her.  221  (45):  Tiolvi- 
Ö'Öi'xa  tot'  Tieol  ky.dojov  ).öyoi'  v.ieot'hidoi'  eiauvdn.  toooüto  Se  aiirö  fi&vov 
inoLivr^ancEov  und  Orig.  zu  Jo  1,  21  (Bd  IV,  S.  124):  6  Tcetfi.  «/i'/^s  Köyoi  TtoXvg 
y.al  Svaeofit'jvevTOi  cof  .  .  .  iöiai  Seljui  TtoayfiaTeias  ^  ähnlich  C.  Cels.  VII  32 
(Bd  II,  S.  182) ;  Jos.  bell.  V  2:^7  (5,  7).  ' 

***)  Iluit'  11"  kann  hier,  wo  es  einen  Gegensatz  gegen  die  Leser 
(yeyövare)  in  sich  schließt,  nicht  kommunikativ  gemeint  sein,  sondern  ist 
wie  2,  5  schriftstellerischer  Plural.  Damit  ist  gegeben,  daß  ovaeofii^yevTOi 
nicht  „schwer  auszulegen"  wie  Artemidor  oneirocrit.  III  66,  sondern  „schwer 
auszudrücken'',  „schwer  darzustellen"  wie  Philo  III  somn.  I  188  (32) ;  Diod. 
Sic.  II  52  und  bei  Orig.  (cf  die  vorige  Anm.)  bedeutet.  Hierauf  weist  auch 
der  mit   dem  Adjekt.  verbundene  Inf,  /Jytir;  cf  über  diesen  Blaß  §  69,  5. 

"*)  Von  den  dy.oai  d.  h  den  Gehörsorganeu  (cf  Mr  7,  35;  Lc  7,  1; 
AG  17,  20;  2  Mkk  15,  39)  nicht  des  Leibes,  sondern  des  Geistes  ist  hier  in 
gleichem  Sinne  die  Rede  wie  Eph  1,  18  von  den  oyü-a/.fiol  r!],-  y.uoSiui. 
Gerade  wie  der  physische  Gehörsinn  durch  das  Alter   abgestumpft  werden 

kann    cf    Heliodor    V   1 :    iycj    /ukv    ovy.    laO'öurjv    .  .  .  r-dx«  uäf  ttov  y.ai  dl' 

iffuy.iav  vMiJoöTeooi  a»v  rrjv  dxorjv,  80  kann  auch  das  geistige  Auffassungs- 
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ihnen  reden,  wenn  sie  verstehen  sollen,  was  man  ihnen  zu  sagen 
hat.  "Wie  sehr  das  auf  einer  Erschlaffung  ihres  religiös-sittlichen 
Lebens  beruht,  ergibt  sich  aus  dem  Mißverhältnis  zwischen  dem, 
was  sie  tatsächlich  sind,  und  dem,  was  sie  sein  könnten  und  sollten. 
Mit  Rücksicht  auf  die  seit  ihrer  Bekehrung  verflossene  Zeit  ihres 
Christenstandes  wären  sie  befähigt  und  verpflichtet,  anderen  als 
Lehrer  zu  dienen,  haben  aber  selbst  nötig,  belehrt  zu  werden. 
"Was  der  Vf  als  Gegenstand  der  Belehrung  im  Auge  hat,  stellt 
sich  in  etwas  verschiedener  AVeise  dar,  je  nachdem  man  riva  oder 
TLvä  akzentuiert  **).  Im  einen  Falle  ist  tiva  als  Fragewort  mit 
oioiXBla  zu  verbinden,  im  anderen  Fall  gehört  das  Pron.  indefin. 
xivd  als  Subjekt  zu  dem  vorausgehenden  Infinitiv.  Grammatisch 
ist  beides  möglich ;  denn  auch  bei  der  interrogativen  Fassung  des 
Fron.,  durch  welche  der  Inf.  seines  Subjekts  beraubt  wird,  kann 
dieser  recht  wohl  im  Activ  stehen,  trotzdem  sein  zu  ergänzendes 
Subjekt  ein  anderes  ist  als  das  des  Hauptsatzes  (cf  6,6;  1  Th 
4,  9 ;  "Winer  §  44,  8  Anm.  1) ;  allerdings  wäre  in  diesem  Falle  das 
Passiv  deutlicher  cf  1  Th  5,  1  *'').  Die  Entscheidung  ergibt  sich 
nur  aus  dem  Zusammenhang,  und  dieser  spricht  für  %ivd.  Nur 
so  nämlich  tritt  der  Kontrast  mit  voller  Schärfe  hervor,  daß  sie, 
die  selbst  Lehrer  sein  könnten,  noch  einen  Lehrer  brauchen  und 
also  immer  noch  von  der  Unterweisung  anderer  abhängig  sind, 
anstatt  sich  selbst  fortbilden  zu  können  cf  1  Jo  2,  27.  Überdies 
bedürfen  die  Leser  nicht  einer  Belehrung  darüber,  was  zu  den 
aTOiX€ta  zu  rechnen  ist,  und  welche  Bedeutung  diesen  zukommt, 
sondern  es  tut  ihnen  not,  nochmals  in  den  OTOixsla  selbst  unter- 
richtet zu  werden.  Was  bei  Paulus  Gl  4,  3.  9;  Kl  2,  8.  20  unter 
diesen  zu  verstehen  sei,  ob  physikalische  oder  geistige  Elemente, 
ob    die  materiellen  Grundstoffe  oder    die  Grundlagen  des  Wissens, 


vermögen  schwerfällig  werden,    vmdpöe  wird  von  geistiger  Stumpfheit  öfters 

gebraucht  cf  Polyb.  III  6.8,  7  neben  dXöywTos.  (Andere  Nachweise  bei 
leek  III,  S.  107f.).  Der  Vf  wird  aber  hier  an  einen  nicht  bloß  naturliaft, 
sondern  „sittlich  begründeten  Mangel  denken  cf  6,  12;  Sir  4,  29;  1  Clem 
34,  1.    Ähnlich  sagt  Orig.  c.  Geis.  II  72  (Bd  II,  S.  194):  d  äk  xsxMfot/iiivoe 

T1J»'  T^e  vw^fj^  dxofjp  di'awf) qrel  ?.eyovroe  xherü. 

•')  Die  g^iech.  Ausleger  ftußem  sich  zumeist  nicht  darüber,  wie  sie 
das  Pron.  akzentuieren.    Als  Indefin.  faßt  es  deutlich  Phot.  bei  Oekum.: 

7td).iv  yoeinv  iy^tre  jov  ätSdoxetr  vuä^-  rcva.  ri  tSi--  öu'idoy.eir]  t«  otoi/f.Tii,  (jjjai, 

wahrscheinlich  auch  Enthym.,  obwohl  der  der  Erklärung  vorgedruokte  Text 

TiV«  bietet:  Ttdliv  ^Qelav  t^^Te,  <fr]oi,  roi)  SiSdoxeiv  fie  vfiOta,  ä    fiEun')t':yms. 

Das  Fragewort  tlvn  setet  eine  freie  Anspielung  des  Orig.  in  Mt.  tom.  XVII 
9  (Lomm.  IV,  S.  105)  voraus:  n&s  Tiveg  .  .  .  Ttdkiv  /(»eiuv  fx°^>oi  üiödaxeO' 
thu,  T/V«  xd  oTot/jin  tßv  koyltov  roD  deaV  (bloß  lateinisch  erhaltene  Stellen 
fallen  hier  außer  Betracht).  Ebenso  Cyr.,  alle  Versa,  und  diejenigen  griech. 
Codd.,  welche  wie  CLP  vor  rum  interpungieren  oder  wie  D  mit  ntn  eine 
Sinnzeile  beginnen. 

•')  Das  Passiv  erscheint  auch  wirklich  in  einigen  Textzengen  71.  116. 
d  vnlg  »yrSniK  und  gelegentlich  bei  Orig. 
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ist  streitig®^).  Im  vorliegenden  Zusammenbang  zeigt  schon  die 
Parallelisierung  der  oior/tla  mit  der  Nahrung  der  Kinder,  daß 
das  Abc  der  Erkenntnis  gemeint  ist,  und  der  beigefügte  Genitiv 
Tfjg  ccQyfjS  verstärkt  nur  den  in  OTOiyßla  liegenden  Gedanken,  daß 
es  sich  um  die  allerersten  Anfangsgründe  christlicher  Erkenntnis 
oder,  wie  der  Vf  sich  ausdrückt,  der  Worte  Gottes  bandelt  ®^). 
Während  o  koyog  toü  O-f-oD  13,  7  das,  was  Gott  geredet  hat,  nach 
seinem  Inhalt  ins  Auge  faßt,  legt  der  Ausdruck  ra  köyia  rou  d'BOV 
den  Ton  auf  die  Herkunft  des  Wortes  cf  1  Pt  4,  11.  An  sich 
kann  unter  die  Löyia  r.  ■&.  die  gesamte  atl  und  ntl  Wortoffenbarung 
Gottes  befaßt  sein  cf  Rm  3,  2 ;  aber  die  Leser  des  Briefes,  welche 
mit  dem  schon  vorlängst  durch  die  Propheten  ergangenen  Gottes- 
worte (1,  1)  von  Jugend  an  vertraut  waren,  bedurften  nicht  einer 
erneuten  Einführung  in  die  Gottessprüche  des  AT  (cf  AG  7,  38), 
wohl  aber  in  das,  was  in  der  Gegenwart  durch  Christus  als  Gottes 
Offenbarung  kund  geworden  war  (1,  2;  2,3).  Eben  dieses  durch 
Christus  verkündigte  Gotteswort  waren  sie  ja  im  Begriffe  gering 
zu  schätzen,  weil  sie  die  einzigartige  Würde  seines  Trägers  ver- 
kannten. Sachlich  ist  somit  dasselbe  gemeint,  was  6,  1  6  T»]g 
ägyfjg  toü  Xq.  ?.<jyog  heißt.  Trotz  ihres  langjährigen  Christen- 
standes gleichen  demnach  die  Leser  jetzt  wieder  Kindern,  welche 
ihre  Nahrung  nur  in  flüssiger  und  einfacher,  nicht  aber  fester  und 
mannigfaltiger  Gestalt  zu  sich  nehmen  können.  Was  der  Vf  mit 
diesem  innerhalb  (cf  1  Kr  3,  2 ;  1  Pt  2,  2)  und  außerhalb  des 
NT  ''^)  häufigen  Bilde  ausdrücken  will,  kann  nicht  zweifelhaft  sein. 
Den  Inhalt  der  mit  der  Milch  vergleichbaren  christlichen  Elementar- 
wahrheit legt  er  6,  If.  selbst  dar,  und  die  nur  für  Gereiftere  be- 
stimmte tiefere  Einführung  in  die  christliche  Wahrheit,  auf  welche 
das  Bild  der  festen  Nahrung  anspielt,    kann  nur  die  angekündigte 


«*)  Für  die  erste  Möglichkeit  entscheidet  sich  Zahn  zu  Gl  4,  3  (Bd  IX*, 
S.  1951),  für  die  zweite  Ewald  zu  Kl  2,  8  (BdX*,  S.  367  f). 

®^)  Zu  a^oi'/sia  =  Anfangsgründe  der  Erkenntnis  cf  die  Nachweise 
bei  Cremer  s.  v.,  Bleek  III  S.  113f.,  Expos.  1911  I  S.  ö66.    So  erklärt  schon 

Orig.  zu  Jo  1,  1  (Bd  IV,  S.  22):  eorii>  äp^f]  xal  (hg  fiad-j^aeojg,  xa9'  8  rä  cnoi- 
XEld  tfaiiev  äo-/^Tiv  slvai  ypau/uarixPjg.  xarä  ioütö  (frjatv  b  änöoToXog  ort  6<fei- 
XovTss  y.rL  Hb  5,  12.  Zu  dem  Gen.  t^s  dojirjg  cf  Winer-Schmiedel  §  30,  12  c; 
Cyr.  (bei  Gramer  VII  S.  487):  ra  Tipcöra  aroi^etu.    Anders  wird  auch  nicht 

femeint  sein  Orig.  zu  Jo  1,  28  (Bd.  IV,  S.  152):  o>  aToi/atovfievot.  rij  äpxii  t. 
oy.  T.  0-£ov  und  Orig.  fragm.  zu  Jo  9,  6  (Bd  IV,  S.  534):  xijv  äo/Tjv  \&v 
<rroixsicor  r.  Xoy.  r.  fhov. 

'°)  Das  Bild  begegnet  auch  bei  Arrian.  Epict.  II  16,  39  und  oft  bei 

Philo  cf  II  agric.  9  (2):  STtsi  de  v/jniotg  uiv  kan  ydXa  rpofi^,  TSÄsioig  Se  rä 
ix  Tivpcöv  Tieuumu,  y.al  ^'v/r^i  yaMiy.rcöSeig  uev  äi'  eief  Tpowai  y.uTa  trjv  Tiiu- 
Sixf]}^  ijXiHiav  Tcc.  rfjs  h/y.vy.Xiov  fiovaiy.fjs  TiponatSeviiara,  leXsiai  Se  xal  ävSoä- 
aiv  euTipsTislg  al  Siä  (fpoi'i]ascog  yul  aaxfpoavvrii  y.al  dndarjs  dperTJ;  irfr^yr^aen' 
ferner  II  migrat.  Abr.  29  (6);  III  congr.  erud.  grat.  19  (4);'8omn.  119  (2); 
Vspec.  leg.  III  198 ff.  (36);  quod  omn.  prob.  lib.  (22). 
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Belehrung  über  das  melchisedekische  Hohepriestertum  Christi  sein, 
welche  die  Rüge  5,  11  ff.  veranlaßt  hat ''^). 

Im  Tone  des  Unwillens  hat  der  Vf  den  Lesern  vorgehalten, 
sie  seien  der  Milch  bedürftig,  nicht  fester  Nahrung.  Warum  ihn 
dies  so  verdrießt,  erläutert  er  ihnen  durch  ein  Bild,  das  ihre  Lage 
klar  veranschaulicht:  [6,  13 f.]  Denn  jeder,  der  sich  von 
Milch  Tiährt,  ist  unkundig  richtiger  Rede,  er  ist 
ja  ein  Kind.  Erwachsenen  aber  gehört  die  feste 
Nahrung,  da  sie  ihrer  Altersstufe  wegen  geübte 
Sinneswerkzeuge  haben  zur  Unterscheidung  zwischen 
Geeignetem  und  Ungeeignetem.  Die  Anknüpfung  von 
V.  13  durch  yccQ  macht  Schwierigkeiten.  Klar  ist,  daß  bei  der 
"Wiederaufnahme  des  Bildes  von  12**  das  yaQ  sich  nicht  über  v.  12 
hinweg  auf  v.  11  beziehen  kann.  Allein  die  meisten  Ausleger 
haben  sich  ein  richtiges  Verständnis  des  Zusammenhanges  dadurch 
versperrt,  daß  sie  in  v.  13  f.  eine  direkte  Aussage  über  die  Leser 
meinten  finden  zu  müssen  und  so  zu  dem  Gedanken  kamen :  wer 
wie  ihr  auf  Milch  angewiesen  ist,  der  ist  unfähig,  tiefere  Belehrung 
zu  empfangen,  da  ja  nur  Gereifte  die  feste  Speise  einer  höheren 
Erkenntnis  genießen  können.  Auch  so  kann  man  sich  das  yd^ 
nur  wirklich  zurechtlegen,  wenn  man  mit  Schlichting  bloß  die 
Worte  ov  aregsäg  TQOCpf^g  12^  dadurch  begründet  sein  läßt  und 
also  in  v.  13  eine  Auskunft  darüber  findet,  warum  derjenige,  der 
Milch  braucht,  schlechterdings  unfähig  ist,  feste  Nahrung  zu  sich 
zu  nehmen.  Allein  schon  der  Wortlaut  von  v.  13  gibt  bei  dieser 
Auffassung  Anlaß  zu  den  schwersten  Bedenken.  Erstens  ist 
man  genötigt,  die  Worte  nüg  ö  (.lexixwv  ydXa'KTog  auf  den  Genuß 
von  Milch  in  übertragenem  Sinne  d.  h.  von  christlicher  Elementar- 
lehre zu  beschränken,  während  :rccg  andeutet,  daß  die  Aussage 
eine  ganz  allgemeingültige  und  also  auch  für  das  natürliche  Gebiet 
zutreffende  Regel  aufstellen  will.  Zweitens  sieht  man  sich  ge- 
zwungen, Xoyov  öiycaioGÜvijg  sprachwidrig,  als  ob  loyov  Tekeiö' 
tr^tog  dastünde,  auf  eine  fester  Nahrung  vergleichbare  Lehre  für 
die  Fortgeschrittenen  zu  beziehen  oder  den  Ausdruck,  als  ob  er 
mit  dem  Artikel  versehen  wäre  (cf  Polyk.  9,  1),  auf  das  im 
Evangelium  dargebotene  Wort  von  der  Gerechtigkeit  zu  deuten  ''^). 


")  Im  Gefolge  des  Orig.  zu  Jo  1,  1  (Bd.  IV,  S.  22)  und  Chrys.  VIII 
S.  106- lOH  beziehen  Thdrt,  Phot.  bei  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.  die 
Milch  und  die  feste  Nahrang  auf  die  Lehre  von  der  Menschheit  und  von 
der  (jottheit  Christi,  dagegen  Amb.  zu  Lc  6,26  (CSEL  Bd.  XXXII  4, 
S.  210,  16  ff.)  auf  das  Gesetz  und  die  (inade:  ähnlich  Cyrill  (bei  Cramer 
VII  S.  487). 

'*)  Der  Sache  nach  kommt  es  auf  dasselbe  hinaus,  ob  man  den  (Jen. 
itxatooiftji  mit  Schlicht,  u.  a.  ein  Adjektiv  vertreten  Uiüt  und  dann  jiistilia 
mit  perfectio  gleichsetzt,  oder  oh  man  mit  Chrys.  und  den  von  ihm  ab- 
bttnfigen  späteren  griecb.  Exegeten  Öixniooi'i'tii  als  Ueu.  des  Objekts  bu- 
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Drittens  hinkt  der  erläuternde  Satz  vrJTtiog  ydq  loriv  völlig 
zwecklos  nach.  Allen  diesen  Schwierigkeiten  entgeht  man,  wenn 
man  mit  Hofm.  u.  a.  die  Augsage  v.  13  als  bloße  Bildrede  nimmt, 
die  verständlich  machen  soll,  warum  der  Vf  es  so  peinlich  empfindet, 
daß  die  Leser  milchbedürftigen  Kindern  gleich  geworden  sind. 
Jeder  nämlich,  der  nur  Milch  genießt  ^^),  d.  h.  jeder  Säugling  ist 
richtiger  Rede  unkundig  und  das  ganz  natürlicherweise,  da  er  ja 
ein  unmündiges  Kind  ist  '^).  Der  Ausdruck  äTteigot;  koyov  ör/.aio- 
ovvr^g  gehört  somit  ganz  dem  Bilde  an  und  bezeichnet  einen, 
der  nicht  imstande  ist,  richtige,  normale  Rede,  wie  sie  Erwachsenen 
bei  ihrem  Verkehr  zur  Verständigung  dient,  richtig  aufzufassen 
und  zu  würdigen  '^^).     Unerfahrenheit  und  Ungeübtheit  dieser  Art 


trachtet  und  entweder  auf  die  Lebensgerechtigkeit  Mt  5,  20  oder  auf 
Christus  als  Inbegriff  und  Quelle  der  Gerechtigkeit  bezieht.  Beide  Er- 
klärungen sind  sprachlich  unzulässig  und  gehen  von  der  unrichtigen 
Voraussetzung  aus,  durch  löyov  öixaioavyt]i  solle  der  bildliche  Ausdruck 
oTsoaä  T^o(f7]  gedeutet  werden.  Den  letzteren  Fehler  vermeidet  man  bei 
der  Gleichsetzung  von  '/.oy.  dty.  mit  dem  Evangelium  (Beza  u.  a.),  mag 
man  hierbei  an  die  Gerechtigkeit  des  Glaubens  oder  des  Lebens  oder  an 
beides  zugleich  denken.  Allein  in  diesem  Falle  wäre  der  Art.  schlechter- 
dings nicht  zu  entbehren  cf  S  Xöyoi  ifj^  acojr^oiui  AG  13,  26,  t^»  ;c«o«ros 
AG  14,  3,  lov  aiavoov  1  Kr  1,  18,  t^i  xarakkayrii  2  Kr  5,  19.  Besonders  lehr- 
reich ist  S  Xöyoi  liii  idr^dtiu^  Eph  1,  13;  Kl  1,  5;  2  Tm  2,  15  im  Unter- 
schied von  '^oy.  äXrjd:  2  Kr  6,  7;  Jk  1,  18.  Wo  in  solchen  Verbindungen 
der  Art.  fehlt  cf  1  Kr  12,  8;  Phl  2,16;  1  Th  2,  5.  13,  hat  das  jeweilen 
seinen  wohl  erkennbaren  Grund.  Griech.  Exegeten,  welche  Öiymoavvr^i  als 
Gen.  obj.  ansehen,  fügen  unwillkürlich  den  Art.  ein  cf  Chrys.  VIII  S.  108: 
xi  eariv  6  köyos  tz/s  Öiy.aioavvr^i  i  Euthym.:  äuad^rjs  eart  roü  köyov  rf^»  Sixaio- 
ojjvris  rov  Xotarov. 

'*)  Vom  Genuß  einer  Speise  steht  /usrsxstv  auch  1  Kr  9,  10;  10,  17. 
21.  30;  3  Esra  5,  40  =  y«/cr*'  Esra  2,  63. 

'*)  Die  Einschaltung  von  äxfii^v  (D),  adhuc  (d)  zwischen  ydp  und  earfv 
dürfte  damit  zusammenhängen,  daß  man  die  Aussage  v.  13  direkt  auf  die 
Leser  bezog. 

'•'')  Der  hebraisierende  Gen.  Sixaioavui^s  an  Stelle  des  Adjektivs  cf  3, 12 
(und  dazu  oben  S.  83  A  20)  hat  im  AT  und  NT  zahlreiche  Analogien  cf 
ßaodevs  d'ixawovvrjg  7,  2,  ÖÖÖs  Öix.  Mt  21,  32;  Hi  24,  13;  Prov  8,  20;  12,  28; 
16,  17.  30;  17.  23;  21,  16;  21,  21;  Tob  1,  3  u.  als  Var.  zu  6döi  Ötxaia  Hi 
28,4,  T^ißot  (Six.  Ps  28,3;  Prov  2,20;  8,20,  fhaiu  Öix.  Ps  4,  6;  51,21; 
Deut  33, 19,  nöhs  Six.  Jes  1,  26,  ^riunia  öix.  Herrn,  mand.  8,  9.  In  allen 
diesen  und  ähnlichen  Verbindungen  im  AT  und  NT  heißt  Öixaioavfr]  jedoch 
„Gerechtigkeit"  im  juridischen  oder  ethischen  Sinne,  dagegen  nie  wie  hier 
„rechte  Beschaffenheit"  oder  ,,Normalität".  Diese  seltene  Bedeutung  hat 
nach  Passow  d'ixmoavvi]  indes  bei  Galen.  Belegstellen  fehlen  leider.  Das 
Adjektiv  steht  bekanntlich  häufig  in  diesem  Sinne  cf  Lev  19,36;  Deut 
25,  15;  Hi  31,  6;  Prov  11,  1 ;  16,  11;  Ez  45,  10;  r;  dixait]  xeipi^t?  und  Sixato- 
lurrj  ßpa/Jo%og  xaTuaraaii  Hippokr.  de  fract.  III  ed.  Kühn  III  S.  77  u.  78. 
Nach  dem  Zusammenhang  kann  nun  ÜTiecpoi  ).oy.  d'ix.  nur  besagen,  der 
Säugling  sei  imfähig,  richtige  Rede  zu  verstehen,  wie  bei  Plato  Republ.  IX 
584  E  ujietpoi  älrjUsiai  solche  heißen,  die  mit  dem  wahren  Wesen  der 
Dinge  nicht  vertraut  sind.    Unmöglich  kann  dagegen  die  Meinung  des  Vf 
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ist  ja  ein  Kennzeichen  jugendlicher  Unreife  '*^).  AVas  den  Lesern 
damit  gesagt  sein  soll,  liegt  auf  der  Hand.  Solange  sie  in  kindischem 
Unverstand  verharren,  hat  der  Vf  keine  Möglichkeit,  so  mit  ihnen 
zu  reden,  wie  er  es  möchte,  und  ihnen  die  höheren  AVahrheiten 
des  Evangeliums  darzulegen.  Sie  brauchen  indes  nicht  auf  diesem 
niedrigen  Standpunkt  zu  verbleiben.  Dem  Alter  ihres  Christen- 
standes nach  sind  sie  ja  nicht  Kinder,  sondern  Erwachsene,  und 
für  diese  ist  die  feste  Nahrung  da.  So  schließt  sich  die  Aussage 
V.  14  passend  derjenigen  von  v.  13  an,  sobald  man  nur  erkennt, 
daß  auch  v.  14  streng  im  Bude  bleibt.  Dann  schildert  aber  der 
Yf  hier  nicht,  wie  die  Leser  sein  müßten,  wenn  sie  höherer  Ein- 
sicht zugänglich  sein  sollten,  sondern  wie  sie  tatsächlich  sind,  und 
was  er  demgemäß  von  ihnen  erwarten  kann.  Mit  Rücksicht  auf 
die  Dauer  ihres  Christenstandes  gleichen  sie  Erwachsenen,  welche 
wegen  des  hiermit  gegebenen  Zustandes  der  Reife  an  ihren  Sinnes- 
werkzeugen geübte  Organe  haben  zur  Unterscheidung  dessen,  was 
zuträglich  und  unzuträglich  ist  '^).  Kein  einziger  Ausdruck  im 
Satze  widerstrebt  der  bildlichen  Fassung.  Man  darf  nur  s^ig 
nicht  durch  Fertigkeit  übersetzen,  was  ohnehin  nicht  paßt,  da  die 
Gewandtheit  nicht  der  Grund  dafür  ist,  daß  man  geübte  Sinnes- 
organe besitzt,  sondern  darin  zur  Erscheinung  kommt  "^).  Ebenso- 
wenig darf  '/.aJ-oy  und  zazoV  auf  das  sittlich  Gute  und  Schlechte 
statt  auf  das  Heilsame  und  Schädliche  bezogen  werden,  wofür  die 
Sinnesorgane    durch    die  Übung  ganz  von  selbst  eine  unmittelbare 


die  sein,  der  Säugling  sei  unfähig,  richtig  zu  reden  (Del.,  B.  Weiß,  v.  Soden), 
denn  so  verstanden  verlöre  das  Bild  alle  Beziehung  zum  Vorhergehenden 
(v.  12'')  und  Nachfolgenden  (v.  14).  Im  uumittelbaren  Zusammenhang 
handelt  es  sich  ja  blo2  um  die  Fähigkeit  zur  Aufnahme  des  tivaeourjvevxog 
}.6yot,  nicht  um  dessen  Vermittlung  an  andere. 

")  Cf  Num  14,23:  Ttäe  vatöxtQos  ä7tsi(joi\  Jos.  ant.  VII  336  (14,  1); 
Herodian  V  ö,  1. 

'')  Den  rein  bildlichen  Charakter  der  Rede  illustriert  gut  Galen  de 
diga.  puls.  111  c.  2  ed.  Kühn  VIII  S.  892:  ö»-  fiei>  yäo  äv  £vui(jd-t]jöTaTov 

ui'Otv  T«  xrti  7Ö    aht'&i]ii\inot>   ixU    ysyvfifnofispov  Ixavcüi  .  .  .  cf  auch  I  C.  3 

Kühn  VIII  S.  787.  Entsprechend  sind  mit  teleioi  wie  häutig  bei  den 
Griechen  (cf  Bleek  III,  S.  133 f.),  auch  Philo  (cf  oben. .8.  141  A  70)  nicht 
Vollkommene,  sondern  Ausgewachsene  gemeint.  Die  Übertragung  ergab 
aich  ganz  von  selbst  cf  1  Kr  2,  6;  14,  20;  Eph  4,  13;  Philo  11  sobr.  8  (2); 
migrat.  Abr.  46  (9).    Zur  Artikelsetzung  cf  Blaß  §  47,  6. 

'«)  "Ein  „Beschaffenheit",  „Zustand"  Sir  30, 14;  Dan  LXX  1,  15-  Philo 
I  leg.  alleg.  III  210  (74),  insbesondere  der  gute  Zustand  sowohl  des  Leibes: 
f)  lav  aoiudiutv  klu  Plato  Theaet.  15HB  als  der  Seele:  Hti  yv/^f]*  Plato 
Phileb.  11  D  cf  d  propter  habitu.  Wie  der  rlickweiseude  Art.  zeigt,  ist 
der  mit  dem  xiÄaioy  ahut  gegebene  Zustand  der  Altersreifo  gemeint  cf 
Oekam.:  i^y  X^tf  '/rjoi,  t^f  re/.eiöirjju,  70  xit/.üii  (h-i}xf'^<(i,  Theophyl.:  i»*»' 
irji'  i§).nöir]ia  yni  Ttuytdtfira  7<ö«'  t)Oun>  ifr;atv,  Euthym.  =  lelsiöxr^ij  cf 
£phr.  propter  niensuram  fidei.  Die  Bedeutung  „Gewöhnung"  (vulg.  pro 
comuetudme)  scheint  nicht  nachweisbar  zu  sein. 
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Empfindung  bekommen  '®^.  Die  Anwendung  des  Bildes  ergab 
sieb  den  Lesern  um  so  leicbter,  als  sämtlicbe  bier  verwendeten  Be- 
griffe durch  den  Spracbgebraucb  bereits  auf  das  geistige  Gebiet 
übertragen  waren.  So  mußten  sie  obne  weiteres  den  Worten  des 
Yf  die  Lehre  entnehmen,  daß  sie  wegen  der  mit  ihrem  lang- 
jährigen Christenstand  gegebeneu  inneren  Verfassung  in  ihren 
<tia9^f]ri]Qia  tf^g  xaQÖiag  (Jer  4,  19)  hinreichend  geübt  sein  müßten, 
um  unterscheiden  zu  können,  was  für  die  Förderung  ihres  christ- 
lichen Lebens  geeignet  oder  ungeeignet  sei.  Demnach  mußten  sie 
aich  auch  sagen,  wie  wertvoll  es  für  sie  sei,  wenn  der  Vf  sie  zu 
•einem  Verständnis  der  tieferen  Wahrheiten  des  Evangeliums  hin- 
führen wolle. 

Die  Richtigkeit  der  dargelegten  Auffassung  findet  ihre  Be- 
stätigung an  dem,  was  jetzt  folgt:  [6,  1  f .]  Darum  wollen  wir 
das  Anfangswort  Christi  dahinten  lassen  und  uns 
■der  Vollkommenheit  zuwenden,  indem  wir  nicht 
wieder  ein  Fundament  legen  der  Abkehr  von  toten 
Werken  und  des  Glaubens  an  Gott,  der  Lehre  von 
Taufen  und  Händeauflegung,  von  Totenauferstehung 
und  ewigem  Gericht.  Hätte  man  in  5,  13 f.  eine  Aussage 
über  die  Unreife  des  Christenstandes  der  Leser  zu  sehen,  so  könnte 
man  den  Anschluß  von  6,  1  f.  durch  öio  nicht  erklären,  ohne 
allerlei  Mittelgedanken  zu  ergänzen  oder  diö  willkürlich  umzu- 
deuten **°).  Hat  dagegen  der  Vf  5,  14,  wenngleich  in  bildlicher 
Einkleidung,  den  Lesern  zu  verstehen  gegeben,  was  er  ihnen  zu- 
traut und  von  ihnen  erwartet,  so  ergibt  sich  aus  jener  Aussage 
wirklich  die  Folgerung,  die  er  hier  zieht.  Weil  Erwachsene  — 
und  als  solche  muß  der  Vf  die  Leser  im  Blick  auf  die  Länge 
ihres  Christenstandes    betrachten  —  vermöge    der  Geübtheit    ihrer 

'^)  Die  (lern  Wortlaut  nach  mögliche  Fassung  von  x«/o;'  und  xa^öv 
in  sittlichem  Sinne  cf  Test.  Asser  1,  5;  2,  1.  4;  6,  3;  (bei  LXX  gewöhnlich 
äyudö^'  und  x«xor  Num  14,  23;  32,  11;  Deut  1.  39;  1  Keg  3.  9;  Jes  7, 16; 
Sir  11,31;  17,  7;  39,  4  wie  Em  12,  21);  Basihus  (Gramer  VII  S.  495)  ist 
nicht  einmal  dann  zulässig,  wenn  man  die  Aussage  v.  14  in  übertragenem 
Sinne  versteht,  da  sie  sonst  ganz  aus  dem  Zusammenhang  fällt.  Aller- 
dings kann  x«/.  u.  y.ax.  hier  auch  nicht  „wohl-  und  übelschmeckende" 
Speise  bezeichnen  cf  Jo  2,  10;  Gen  2,  9;  2  Sam  19,  35,  sondern  nur  das 
Heilsame  cf  Hb  6,  5  ;  Mc  9,  5;  Em  14,  21  und  das  Unbrauchbare  (Mt  7,  17—19) 
oder  Schädliche  (Em  14,  20);  cf  auch  den  Gegensatz  von  dyad-ä  und  x«xa  = 
Erfreuliches  und  Unerfreuliches  Lc  16,  25;  Deut  30,  15;  Sir  11,  14.  25;  18,  8; 
86,  14.  Unter  Voraussetzung  der  richtigen  Auslegung  beziehen  Chrys., 
Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.  14^  auf  die  Unterscheidung  gesunder  und  ver- 
derblicher Lehren. 

'*'•)  So  schiebt  Grotius  den  Gedanken  ein:  ne  semper  tales  maneatis, 
qnales  jam  esse  vos  dixi;  dagegen  gibt  Euthym.  wenigstens  als  erste  Er- 
klärung: Tt»  d'cd  uini  rov  Ioittöv.  Lünem.'s  Deutung:  „da  die  feste  Speise 
nur  für  liuioi  sich  schickt,  ihr  aber  zur  Zahl  der  lileioi  noch  nicht  ge- 
gehörf*  steht  mit  äifiviei  in  logischem  Widerspruch. 

Ri^rgenbach,  Hebräerbrief.  10 
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Sinneswerkzeuge  imstande  sind ,  zwiscten  Geeignetem  und  Un- 
geeignetem zu  unterscheiden,  entspricht  es  nur  der  tatsächlichen 
Situation,  wenn  der  Vf  nunmehr  sich  der  für  Gereifte  passenden 
Belehrung  zuwenden  wDl.  Dem  AVortlaut  nach  könnte  1^  eine 
Mahnung  an  die  Leser  enthalten ,  nicht  bei  der  Anfangslehre 
stehen  zu  bleiben,  sondern  nach  der  geistigen  Mündigkeit  zu 
streben  ^^).  Aber  dann  ließe  sich  die  Frage  nicht  unterdrücken, 
ob  die  Leser  nicht  gerade  durch  gründliche  Aneignung  des  Anfangs- 
wortes am  besten  zu  höherer  Reife  gelangten.  Auch  müßte  der 
Vf  sich  selbst  in  die  Ermahnung  mit  einschließen  und  sich  den 
Unreifen  beizählen.  Tatsächlich  spricht  er,  wie  die  Fortsetzung 
zeigt,  nur  aus,  was  er  selbst  zu  tun  gedenkt.  Durch  Lehre  ein 
Fundament  legen  v.  2  kann  man  nur  bei  anderen,  nicht  bei  sich. 
Ebenso  kann  das  Scva^iaivlCeiv  eig  {.leiavoiav  v.  6  nur  als  Aufgabe 
des  Vf,  nicht  der  Leser  in  Frage  kommen.  Muß  demnach  das 
TtOLr^oOfxev  v.  3  auf  die  Tätigkeit  des  Vf  gehen,  so  ist  eine 
kommunikative  Fassung  des  (pEgdb^iE^a  v.  1  unnatürlich  ^^),  und 
der  Plural  ist  also  auch  hier  wie  2,  5;  5,  11  f.  der  schriftstellerische. 
Was  5,  12  oroixela  tov  Xöyov  toD  -d-eov  genannt  war,  heißt  hier 
0  T^g  ^QX^i^  T^ov  Xq.  Xöyog,  wobei  der  zu  dem  einheitlichen  Aus- 
druck 6  Tfjg  ScQxfjS  Xoyog  hinzutretende  Genitiv  rov  Xqiarov  am 
ehesten  objektiv  gemeint  ist  und  demnach  Christus  als  Gegenstand 
des  Anfangswortes  bezeichnet  (1  Th  1,  8;  2  Th  3,  1).  Aber  auch 
wenn  man  mit  Rücksicht  auf  1,  2;  2,  3  es  vorzieht,  Christus  als 
den  Urheber  des  "Wortes  zu  betrachten  und  also  tov  Xq.  als  Gen. 
subj.  zu  nehmen,  ist  unter  koyog  nicht  ein  von  Jesus  selbst  ge- 
redetes, sondern  ein  im  letzten  Grunde  auf  ihn  zurückgehendes 
Wort  zu  verstehen,  so  daß  jede  christliche  Verkündigung,  die  dem 
Geiste  Christi  entspricht,  Xöyog  tov  Xq.  heißen  kann,  gleichviel 
ob  sie  Reproduktion  eines  Ausspruchs  Jesu  ist  oder  nicht  cf  Kl 
3,  16  ^^).     Dieses  Anfangswort    Christi,    mit    dem  die  Leser  schon 


*')  Daß  alle  griech.  Ausleger  von  Chrys.  bis  Euthym.  für  dieses  Ver- 
ständnis eintreten,  hängt  damit  zusammen,  daß  sie  die  rehtön;^  auf  die 
sittliche  Tüchtigkeit  beziehen.  'Atfüvai  „verlassen"  Mt  4,  20;  lü,  27,  „zu- 
rücklassen" Mto,  24;  Lc  10,  30  und  (pegead-ai  ini  „sich  hinbewegen  zu" 
(tendere  Tert.  d)  passen  gut   zu  dieser  Auffassung  cf  Eurip.  Andrem.  398: 

dXXä  iTiP  dpx^p  dfeis  Ttobi  Tf;x>  reXevTr'ji;  {toripap  oioar,  'ffo;,.     Doch  kommen 

dwiivai  and  fipeod-ai  im  auch  von  der  Übergehung  und  der  Inangriffnahme 
eines  Bedestoffet  vor  cf  die  Nachweise  bei  Bleek  111.  S.  144 — 14(5. 

"*)  Nur  in  1*  und  3,  nicht  aber  in  1''  und  2  will  Del.  den  kommuni- 
kativen Plar.  festhalten.  Er  hat  hierfür  an  Ephr.  einen  Vorgänger.  Die 
LA  </eoöfie,'t-a  (DKP  Min  syr»),  die  v.  Soden  NT  1  S.  1965  zu  den  sicheren 
Sonderlesarten  der  palästinensischen  Recension  rechnet,  ist  nichts  als  ortho- 
graphische Variante  cf  Winer-Schmiedel  §  ß,  19;  Mayser  S.  98. 

**)  Von  einem  „Katechismus,  dessen  Bestandteile  auf  Christus  zurück* 
ffdllhrt  wurden"  (A.  Seeberg,  Der  Katechismus  der  Urchristenheit  S.  24K  f.), 
Iit  also  keinesfall«  die  Bede.    Eine  eigentümliche  Erklärung  unter  Voraus- 
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genügend  vertraut  sind  oder  mindestens  sein  sollten,  will  der  Vf 
jetzt  auf  sich  beruhen  lassen  und  in  seiner  Unterweisung  der  Voll- 
kommenheit zustreben,  indem  er  den  Lesern  zu  ihrer  Belehrung 
solches  darbietet,  was  der  für  Erwachsene  geeigneten  Nahrung 
vergleichbar  ist  ^^).  So  will  er  denn  nicht,  wie  es  der  Darbietung 
des  Anfangswortes  entspräche,  das  christliche  Leben  von  neuem 
in  ihnen  begründen  ^^).  Von  den  drei  Begriffspaaren,  durch  welche 
der  Vf  erläutert,  was  zur  Grundlegung  gehört,  stehen  nicht  alle 
im  gleichen  Verhältnis  zu  ^ef-tÜLOg.  Buße  und  Glaube  bilden  als 
die  religiösen  Funktionen,  durch  welche  die  entscheidende  "Wendung 
zu  Gott  erfolgt,  das  Fundament  des  Christenlebens.  Sie  selbst 
müßte  der  Vf  hervorzurufen  suchen,  wenn  er  dieses  Leben  von 
neuem  begründen  wollte.  Dagegen  könnte  er  die  Handlungen, 
die  den  Eintritt  in  die  Gemeinde  vermittelt  haben,  nämlich  Taufe 
und  Handauflegung,  nicht  von  neuem  vornehmen.  Es  könnte  sich 
also  nur  um  eine  wiederholte  Belehrung  hierüber  handeln.  Ganz 
dasselbe  gilt  auch  hinsichtlich  der  noch  der  Zukunft  angehörigen 
letzten  Dinge.  Während  also  f^eravolag  und  7ciar€wg  als  Genitive 
der  Apposition  zu  -d-etxiXiov  hinzutreten,  sind  die  Genitive  ßarc- 
Tiof-iöjv,  STiiS-eaeiog,  uvaaraotiog  und  XQuiarog  sämtlich  von  öiöax']? 
abhängig,  und  nur  dieser  Genetiv  tritt  den  beiden  zuerst  genannten 
gleichartig  zur  Seite  ^*').  Hierbei  ist  vorausgesetzt,  daß  die  über- 
wiegend beglaubigte  LA  öidax^g  vor  der  allerdings  auch  gut  be- 
zeugten  Variante    öidax^y   den  Vorzug   verdient  ^^).     Die    letztere 


Setzung  des  Gen.  subj.  gibt  Severian  bei  Gramer  VII  S.  192,  indem  er  t/;«/ 
(iox.  1.  Xn.  zusammenfaßt  imd  hierunter  das  dem  Gesetz  unterstellte  Leben 
des  irdischen  Christas  versteht,  welches  die  Leser  als  bloße  Vorstufe  der 
Frömmigkeit  verlassen  sollen,  um  sich  der  Gesetzesfreiheit  des  Priesters 
nach  der  Ordnung  Melchisedeks  zuzuwenden;  ähnlich  Ephr.  Dagegen  faßt 
den  Gen.  in  objekt.  Sinn  Euthym.,  wenn  er  ihn  umschreibt :  tö*'  tisuI  rov  Xo.  löyny. 

"*)  In  der  LXX  steht  teleidini  nur  von  der  Ganzheit  oder  Voll- 
kommenheit der  Gesinnung  Idc  9, 16.  19;  Prov  11,  3;  Jer.  2,  2,  der  Einsicht 
Sap  6,  15  und  der  Macht  Sap  12,  17 ;  aber  bei  der  Seltenheit  des  Wortes 
ist  das  für  die  Erklärung  von  Hb  6,  1  nicht  von  Belang.  Kl  3,  14  ist  die 
Bedeutung  streitig.  Die  oben  gegebene  Auslegung  vertritt  schon  Enthym. : 
kTti  lov  jeÄeioTcoop  (fEocöusii'a^  sTii  röf  t'i/'/j'/.ÖTCoo*'  Tteol  tov    Xoiorov    }.6yoi'. 

^^)  Ka-iaßdlleafhu  ü-e.ui).iov  heißt  nach  festem  Sprachgebrauch  (cf  Jos. 
ant.  XI  93  (4,  4);  XV  391  (11,  3),  siehe  auch  Bleek  III  S.  149)  wie  T^dhut 
ihfiehov  1  Kr  3,  10  „ein  Fundament  legen".  Die  Übersetzung  fundametitum 
dirnentes  d  beruht  auf  Verwechslung  von  Medium  und  Activ  und  auf 
gänzlicher  Verkennung  des  Zusammenhangs.  In  bildlichem  Sinne  redet 
auch  Philo  II  gigant.  30  (7)  von  einem  vTtoßsßlfjafhu  eines  de^iXws  äy- 
foias  xal  duaüias  und  V  spec.  leg.  II  110  (septen.  13)  von  einem  ßd)j.ta- 

■d'at  dBfieXiöv  Tiva  STiisixsias  •/.al  (fi).avd'QU)7iias. 

«8)  Zum  Gen.  der  Appos.  wie  Eph  2,  20  cf  Blaß  ij  35,  5;  Winer- 
Schmiedel  §  30,  9*'.  Der  Gen.  ist  hier  also  anderer  Art  als  in  den  eben 
angeführten  Parallelen  aus  Philo  cf  die  vorige  Anm. 

*■)  JiSaxi]v  (B),  doctrinani  (d),  nur  durch  diese  beiden  Zeugen  re- 
präsentiert, kann  Assimilation  an  ÜSfishov  sein,  wie  d  auch  v.  2''    itidicia 

*  10* 
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würde  dazu  nötigen,  ÖLÖayj^v  als  Objekt  von  xaraßaHöfievoi, 
■d-euf/uov  als  prädikativen  Akkusativ  zu  fassen  und  also  mit  v.  Soden 
zu  übersetzen :  „indem  wir  nicht  abermals  als  Fundament  der  Um- 
kehr .  .  .  und  des  Grlaubens  auf  Gott  einsenken  die  Lehre  von 
Taufen  und  Handauflegung  .  .  ."  Damit  ergäbe  sich  der  unmög- 
liche Gedanke,  daß  die  Lehre  von  der  Taufe,  der  Handauflegung 
und  den  letzten  Dingen  das  Fundament  für  Buße  und  Glauben 
bilde,  wie  wenn  diese  religiösen  Grundakte  durch  die  Darlegung 
einzelner  Lehrstücke  statt  durch  die  centrale  Bezeugung  Gottes 
und  Christi  hervorgerufen  werden  könnten  ^^).  Die  Buße  bestimmt 
der  Vf  näher  als  reuige  Abkehr  von  toten  Werken  und  den 
Glauben  als  Hinkehr  zu  Gott.  Schon  dieser  Gegensatz  läßt  er- 
kennen, daß  der  Ausdruck  vexga  egya  den  gesamten  Umfang  des 
von  Gott  abgekehrten  Tuns  in  sich  begreift.  Dem  wird  man  nicht 
gerecht,  wenn  man  nach  Analogie  der  TtLoTig  vexQÜ  Jk  2,  17.  26 
unter  den  €Qya  vey.qcc  "Werke  versteht,  welche  als  des  Glaubens 
und  der  Liebe  bar  nur  zu  äußerlicher  Erfüllung  statutarischer 
Vorschriften  dienen.  ^")  So  gewiß  Werke  dieser  Art  mit  zu  dem 
gehören,  worauf  sich  die  Reue  bezieht,  sind  sie  doch  nicht  das 
einzige  und  sofern  sich  in  ihnen  mehr  die  menschliche  Ohnmacht 
als  die  menschliche  Bosheit  offenbart,  auch  nicht  das  Entscheidende, 
wovon  man  sich  bei  der  Bekehrung  lossagt.  Tote  Werke  sind 
nach  dem  Zusammenhang  solche  Handlungen,  welche  in  der  Ab- 
kehr von  Gott  vollbracht  werden  und  darum  des  göttlichen  Lebens 
ermangeln,  Werke,  in  denen  sich  die  Todverfallenheit  des  Menschen 


aeterni  Bchreibt.  Sämtliche  übrigen  Zeugen  haben  SiSa^rje,  auch  die  abend- 
ländischen z.  B.  Aug.  vulg. 

*"*)  B.  Weiß  sucht  dieser  Konsequenz  d<adurch  zu  entgehen,  daß  er 
(Das  NT  mit  kurzen  Erklärungen  zum  Handgebrauch.  Bd  11  z.  St.)  Si8axt\v 
als  Apposition  zu  ihiuXcof  betrachtet.  Sachlich  besteht  dann  zwischen  den 
Lesarten  didaxt-i'  und  ätöny/ji  kein  Unterschied,  aber  die  Struktur  wird  ver- 
wirrt, insofern  von  den  zu  xhuikioi'  hinzutretenden  appositionellen  Be- 
stimmungen zwei  im  Gen.  stehen,  eine  im  Akk.  Noch  komplizierter  ge- 
staltet sich  die  Struktur  bei  R.  Seeberg,  Lehrbuch  der  Dograengeschichte 
1-  1908,  S.  B6  A  8.  Auch  er  betrachtet  üidn/t^r  als  Apposition  zu  xhuihov, 
verknüpft  aber  die  Genitive  ävnaTdnuoi  und  y.oiinnoi  wieder  mit  O-euehor. 
2'  ist  nach  ihm  Erläuterung  von  1'',  und  //«?.  und  rr/V;r.  ist  gleich  Lehre 
von  Buße  und  Glauben:  „Die  Anfangslelire  von  der  Buße  ist  Lehre  von 
der  Taufe  der  Vergebung  und  die  Aufangslehrc  vom  Glauben  ist  Lehre 
von  der  Geistmitteilung"  (durch  Handuullcgung).  A.  Seeberg,  Der  Kate- 
cbiHmus  S.  252  gesteht  tatsächlich  die  Unbrauchbarkeit  der  LA  äiiiit/j^r  zu, 
wenn  er  eine  InKorrektheit  des  Ausdrucks  statuiert  und  i)itiir/jlt'  von  dfiv- 
if-  abhängen  läßt.  —  Unzulässig  ist  es  auch,  (^ttHny/i^  schon  zu  nejaioine 
und  rtioitdn  hinzuzudenken,  was  Gennadius  liei  Ockum.  durcli  Annahme 
eine«  Hyperbaton,  Phot.  (ebenda)  durch  die  Ergiinzuug  von  u»'  koyor  7i}i 
diSu/jji  vor  jedem  der  6  Genitive  /lernroiu^  zu  ermöglichen  suclit. 

'")  In  Bolcber  Verwendung  hat  vsxi)öi  wcnentlich  die  Bedeutung  „un- 
fähig, aich  zu  bewegen  und  zu  wirken*'  cf  äfnnnia  ptxod  Km  7,  8. 
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im  religiösen  Sinn  (cf  Eph  2,  1.  5)  offenbart,  und  die  ihn  darum 
vor  Gott  unrein  machen  (9,  14).  Der  Vf  redet  in  ähnlichem  Sinn 
von  toten  "Werken,  wie  Philo  II  conf.  ling.  79  (17)  ein  in  der 
Sünde  geführtes  Leben  einen  vtycQog  ßlog  nennt  *^),  nur  daß  für 
den  Vf  des  Hb  im  Unterschied  von  Philo  das  gesamte  Tun  des 
natürlichen  Menschen  unter  den  Begriff  der  €Q'/a  vt'/.QCc  fällt.  Die 
Abkehr  von  allem  sündlichen  Tun  ist  aber  wie  12,  1  nur  die 
Kehrseite  der  vertrauensvollen  Hinkehr  zu  Gott  als  dem  Stütz- 
punkt und  Ziel  des  Lebens  ^^).  Beide  erscheinen  in  der  grund- 
legenden Verkündigung  beisammen  Mc  1,  15;  AG  20,  21 ;  17,  30  f. 
Naturgemäß  schließt  sich  hieran  die  Belehrung  über  die  Taufe  als 
die  Initiationshandlung  des  Christentums  und  die  (wie  das  re  an- 
deutet) sie  ergänzende,  den  Anteil  an  den  Heilsgütern,  insbesondere 
an  der  Gabe  des  heiligen  Geistes  vermittelnde  und  verbürgende 
Handauflegung  cf  AG  8,  16 f.;  19,  5 f.;  Tert.  de  bapt.  8.  Da  die 
Struktur  und  der  Rhythmus  des  Satzes  nicht  zulassen,  didaxfi?  als 
selbständigen  Begriff  von /^aTTTfa/zcDv  loszulösen"-),  so  fragt  es  sich, 
ob  ßa7tTiO(.iü)V  oder  diöaxf^g  als  regierendes  Nomen  zu  betrachten 
und  ob  also  „Lehrtaufen"  oder  „Taufenlehre"  zu  übersetzen  ist. 
Im  ersteren  Falle  blieb  der  Plural  ßa7rtiOf.iä)V  unerklärt.  Auch 
ist  die  mit  dem  Taufakt  gar  nicht  unmittelbar  verknüpfte,  sondern 
ihm  bloß  vorausgehende  oder  nachfolgende  Belehrung  keineswegs 
das  die  christliche  Taufe  von  ähnlichen  rituellen  Waschungen 
charakteristisch  Unterscheidende.  Wenn  aber  zugunsten  dieser 
Verbindung  auf  die  Voranstellung  von  ßa7itiO{.iG)V  hingewiesen 
wird,  so  ist  zu  erinnern,    daß  in  dem  Briefe  selbst  cf  12,  19  und 


*'^)  Die  Vorstellung,  daß  ein  der  Tugend  entbehrendes  und  der  Sünde 
dienendes  Leben  überhaupt  kein  wahres  Leben,  sondern  Tod  sei,  begegnet 
bei  Philo  häufig  cf  I  leg.  alieg.  I  105—108  (33j ;  quod  det.  pot.  ins.  47—51 
(14f.);  III  quis  rer.  290  (58);  somn.  II  66  (9);  fug.  et  invent.  54—64  (lOff.); 
113  (21).  —  Zweifelhaft  ist,  in  welchem  Sinn  Herrn,  vis.  IX  21,  2  der  Aus- 
druck eoya  vex^d  gebraucht  wird:  tä  ^/tj^ima  ai-Tcöv  uöva  ^öioi,  lii  de   eoya 

nijöiv  vexod  kariv  (sim.  IX  16,  3  f.  heißen  die  Menschen  vor  Empfang  der 
Taufe  vexooi).  lu  ähnlichem  Sinn  wie  Hb  6,  1  steht  dagegen  der  Ausdruck 
4  Esr  7,  119  (49):  „sterbliche  Werke"  mortalia  opera;  8,  31  „Werke  der  Ver- 
gänglichkeit" mortales  mores,  wo  beidemal  der  Zusammenhang  beachtet  sein 
will.  Die  patrist.  Ausleger  von  Hb  6  haben  insgesamt  unter  den  eoya 
vexod  sündliche  Werke  verstanden  cf  Orig.  hom.  IX  zu  Jer.  11,  4  f.  (Bd  III, 
S.  67  f),  Ephr.,  Chrys.,  Sev.  (bei  Gramer  VII  S.  192),  Thdrt.,  Theophyl., 
Euthym.  Das  gleiche  wird  auch  Tert.  de  pudic.  20  meinen,  wenn  er  Hb  6,  1 
übersetzt:  ah  operibus  mortuonim. 

^')  Merdrotn  aTtö  u.  rr/<7T<s-  eTzi  stehen  in  Korrelation.  Die  entsprechen- 
den Verbalverbindungen  sind  nicht  ungewöhnlich  cf  ^eiavoeiv  dnö  AG  8,  22 ; 
Jer.  8,  6  oder  ex  Ap  2,  21  f.;  9,  20f. ;  16,  11,  Tuaieveiv  ItiL  nva  AG  9,  42; 
11, 17;  16,  31;  22,  19:  Rm  4,  5.  24;  Sap.  12,  2.  Die  letztere  Formel  mag 
dem  griech.  Sprachgefühl  angemessener  erschienen  sein  als  Tnaievew  el^. 

^*)  Diese  Konstruktion  vertreten  von  griech.  Auslegern  Sev.  (bei  Cramer 
VII  S.  192),  Oekum.,  Euthym.,  vielleicht  auch  Chrys.  IX  S.  117,  Theophyl. 
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sonst  (cf  oben  S.  112  A  100)  zuweilen  eine  Inversion  begegnet, 
ohne  daß  etwas  anderes  als  die  Rücksicht  auf  "Wohllaut  und 
Rhythmus  ihr  zur  Erklärung  dient  ®^).  Bei  der  somit  einzig  mög- 
lichen Überordnung  von  öidayfig  würde  sich  der  Plural  ßaTtziaucov 
am  einfachsten  erklären,  wenn  man  mit  Athanasius  (ep.  4  ad  Serap, 
c.  13),  Marc.  Eremita  (de  poen.  c.  7),  Oekum.  und  Theophyl. 
(cf  auch  Ghrys.)  annehmen  dürfte,  es  habe  unter  den  Lesern  die 
Neigung  geherrscht,  die  Taufe  behufs  wiederholter  Sündenvergebung 
mehrmals  zu  vollziehen.  In  der  Tat  läßt  sich  bei  verschiedenen 
Gruppen  des  Judenchristentums  in  späterer  Zeit  die  Gewohnheit 
häufiger  ritueller  Reinigungsbäder  nachweisen  ^*).  Die  Art,  wie 
der  Yf  die  Lehre  von  Taufen  behandelt,  würde  in  diesem  Falle 
aber  nur  begreiflich  sein,  wenn  er  selbst  die  wiederholte  An- 
wendung ritueller  AVaschungen  als  eine  berechtigte  Institution  an- 
erkennte, was  doch  mit  seinen  sonstigen  Anschauungen  cf  9,  10 
in  grellstem  "Widerspruch  stünde.  Überdies  würde  der  Ausdruck 
80  verstanden  gar  nicht  in  den  Zusammenhang  passen,  der  nicht 
von  beliebigen  Reinigungen,  sondern  von  einer  im  Anschluß  an 
die  Bekehrung  erfolgten  und  von  der  Handauflegung  begleiteten 
Taufe  handelt.  Der  Vf  muß  somit  eine  Belehrung  im  Auge  haben, 
welche  die  Eigenart  der  christlichen  Taufe  im  Unterschied  von 
anderen  ähnlichen  Kultusakten  zu  ihrem  Gegenstand  hatte.  Als 
solche  sind  aber  nicht  sowohl  die  häufig  wiederholten  rituellen 
"Waschungen  des  Judentums  (Hb  9,  10;  Mc  7,  4.  8;  Lc  11,  38: 
Jdth  12,  7;  Sir  31,  30)  mit  Einschluß  der  Proselytentaufe  als 
vielmehr  die  Johannestaufe  zu  verstehen  cf  Jos.  ant.  XVIII  117 
(5,  2).  Gerade  diese  nötigte  in  den  östlichen  Provinzen  des 
römischen  Reichs  öfters  zur  Auseinandersetzung  über  "Wesen  und 
Wert  der  christlichen  Taufe  cf  AG  18,24—26;  19,  1— 6;  Jo 
8,  25  f ,  ^^).    Den  Schluß  der  Aufzählung  bilden  zwei  ihrer  Gleich- 


»»)  Cf  Blaß  §  aö,  6.  Den  Widerspruch  von  Winer.tj  30,  3  Anm.  4 
hat  Winer-Schmiedel  §  30,  lue.  12g  beseitigt.  Für  die  Überordnung  von 
biöay/ii  spricht  indirekt  auch  die  LA  äiSa/jp;  die  keine  andere  Verbindung 
zulälSt. 

•*)  Schon  einzelne  Gruppen  des  vorchristlichen  Judentums  wie  Essener, 
Hemerobaptisten  und  Masbotäer  legten  großes  Gewicht  auf  wiederholte 
kultische  Tauchbäder.  Von  judenchristlichen  Sekten  kommen  namentlich 
die  Ebioniten  (Elkesaiten)  und  Sampsäer  in  Betracht  cf  Brandt,  Die  jüdischen 
Baptismen.    Gießen  IHK),  S.  86  ff. 

'*j  Von  den  zahlreichen  Erklärungen  des  Plur.  ßaxrtau&p  sind  die 
meisten  als  völlig  willkürlich  abzulehnen.  Die  Herleitang  des  Plur.  aus 
der  Tatsache,  daß  die  Taufe  an  vielen  Personen  vollzogen  wurde  (Thdrt, 
8ev.,  Euthym.)  scheitert  schon  an  dem  Sing.  iTn&iaauti.  Eher  denkbar  wiiro 
die  Jicziehung  auf  die  dreimalige  Untertauchung  bei  dem  Taufakt,  die  sich 
«war  cfKt  bei  Tert.  corona  niil.  3;  resurr.  48;  adv.  Prax  2f)  cf  Did.  7  nach- 
weisen läßt,  wahrscheinlich  aber  so  alt  ist  wie  die  trinitarische  Tauffornicl. 
.Mlein  trotz  der  Mehrzalil   von  üntertauchungen    reden  die  Kirchenväter 
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artigkeit  wegen  durch  x«/  unter  sich  verbundene  ^^)  eschatologische 
X/ehrpunkte,  die  ebenfalls  einen  Bestandteil  der  grundlegenden 
Verkündigung  bildeten  cf  AG  4,  2 ;  17,  18.  32;  23,  6;  26,  6—8 
—  AG  2,20;  10,42;  17,31;  24,25.  Von  diesen  kommt  die 
^vaaraoig  ve/.gojv,  ohne  daß  ihre  Universalität  (Jo  5,  29  ;  AG  24, 15  ; 
Ap  20,  4  f.  12  f.)  in  Abrede  gestellt  wäre,  vorwiegend  als  Heils- 
gut und  Grund  der  Hoffnung  für  die  Gläubigen  (1  Th  4,  13 — 18; 
1  Kr  15,  22 f.;  Jo  6,  39 f.  44.  54)  in  Betracht,  dagegen  das 
yLQifxa,  welches  als  aiibvtov  einen  endgültigen,  unaufhebbaren  und 
immer  fortwirkenden  (cf  5,  9 ;  Mc  3,  29)  Urteilsspruch  fällt,  als 
der  zu  ernster  Aufraffung  und  Selbstzucht  ermahnende  Schlußakt 
der  Geschichte  (cf  9,  27;   10,  27—31). 

Einen  vollständigen  Aufriß  dessen,  was  den  Gegenstand  der 
grundlegenden  Belehrung  sowohl  bei  Juden  und  Heiden,  die  erst 
für  das  Evangelium  zu  gewinnen  waren,  als  bei  Katechumenen 
bildete,  enthalten  die  sechs  Stücke  6,  1  f.  nicht.  Auch  die  christ- 
lichen Unterscheidungslehren  gegenüber  dem  Judentum  und  Heiden- 
tum finden  hier  keine  erschöpfende  Darstellung.  Die  Bekehrung 
von  toten  "Werken  mußte  zwar  von  Juden  und  Heiden  gleicher- 
maßen gefordert  werden.  Auch  der  Glaube  an  Gott  war  nicht 
bloß  für  den  Heiden,  sondern  auch  füi'  den  Juden,  der  sich  dem 
Evangelium  zuwandte,  etwas  Neues,  insofern  gegenüber  dem  Gott, 
der  sich  im  Sohn  geoffenbart  hat  (1,  1  f.),  prinzipiell  eine  neue 
Entscheidung  für  oder  wider  den  Glauben  stattfinden  mußte. 
Ebenso  war  nicht  bloß  die  auf  den  Namen  Christi  erfolgende  Taufe 
mit  der  zu  ihr  gehörenden  Handauflegung,  sondern  auch  die  christ- 
liche Verkündigung  von  den  letzten  Dingen  eine  charakteristische 
Eigentümlichkeit  des  christlichen  Bekenntnisses  im  Gegensatz  so- 
wohl zu  heidnischer  Hoffnungslosigkeit  als  zu  jüdischer  Skepsis 
nach  Art  des  Sadduzäismus  oder  grobraaterieller  Auferstehungs- 
hoffnung nach  Art  des  Pharisäismus.  Allein  bei  der  grundlegenden 
Verkündigung  des  Evangeliums  an  Heiden  durfte  die  Bezeugung 
■der  Einheit  Gottes  nicht  fehlen,  und  Heiden  wie  Juden  gegenüber 


4ocli  nie  von  Taufen  im  Plur.,  sondern  stets  von  der  Taufe  als  einer  ein- 
heitlichen Handlung.  Dasselbe  gilt  gegen  die  Annahme  A.  Seebergs,  Der 
Katechismus  S.  253 f.,  der  Plur.  fasse  die  Wasser-  und  Geistestaufe  zu- 
sammen. Das  ist  um  so  weniger  möglich,  als  nach  Seeberg  die  Geistes- 
mitteilung durch  die  Handauflegung  vermittelt  ist  und  also  nicht  in  den 
ßaTniauoi  einbegriffen  sein  kann. 

^•')  Die  besonders  bei  den  Verss.  (cop  arm  aeth),  aber  auch  47  hervor- 
tretende Neigung,  alle  6  Begriffe  v.  1''  u.  2  durch  „und"  aneinander  zu 
reihen,  macht  es  wahrscheinlich,  daß  das  t*'  hinter  äi'aoräaecos  («ACKL 
Min  d  vulg  syr^^  u-  3)  nicht  als  ursprünglich  zu  betrachten,  sondern  nach 
BDP  zu  tilgen  ist.  Sachlich  wäre  es  auch  gar  nicht  motiviert,  da  zwar 
ßaTTT.  und  trtid-ea.  einerseits,  äi-aar.  und  y.oin.  andererseits,  nicht  aber  die 
beiden  Begriffspaare  miteinander  enger  verknüpft  sind. 
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bildete  das  Bekenntnis  zu  Jesus  als  dem  Herrn  das  charakteristische 
Merkmal  des  Christentums.  Der  Schluß  v.  Sodens  (J  pr  Th  1884^ 
S.  465  f.),  6,  1  f .  sei  ein  Beweis  gegen  judenchristliche  Herkunft 
der  Leser,  weil  die  unterscheidenden  Kennzeichen  des  Christentums 
von  dem  Judentum  hier  nicht  genannt  sind,  ist  also  gänzlich  ver- 
fehlt. Es  fragt  sich  nur,  warum  der  Yf  gerade  die  sechs  erwähnten 
Punkte  mit  Übergehung  anderer  herausgehoben  hat.  Die  Antwort 
ergibt  sich  aus  der  inneren  Situation  der  Leser.  Abkehr  von  toten 
"Werken  und  Hinkehr  zu  Gott  konnten  unter  keinen  Umständen 
unerwähnt  bleiben,  wenn  von  der  Grundlegung  christlichen  Lebens 
die  Rede  war.  Den  Lesern  gegenüber  hätte  aber  der  Yf  doppelten 
Anlaß  gehabt,  darauf  zurückzukommen.  Sie  standen  ja  in  Gefahr,, 
sich  durch  den  Betrug  der  Sünde  verführen  zu  lassen  (3,  13)  und 
im  Kampf  gegen  die  Sünde  matt  zu  werden  (12,  1.  4).  Sie  waren 
auch  versucht,  das  Yertrauen  auf  den  Gott,  der  seine  Yerheißungen 
erfüllt  und  dem  ausharrenden  Glauben  das  Heil  verleiht,  in  klein- 
mütiger Yerzagtheit  fahren  zu  lassen  cf  3,  12;  10,  35 — 39.  Ebensa 
konnte  bei  ihnen  eine  Erinnerung  an  die  Taufe  am  Platze  sein, 
bei  der  sie  das  Bekenntnis  zu  Jesus  als  zu  ihrem  Herrn  und  Er- 
löser abgelegt  hatten  und  seiner  Gemeinde  eingefügt  worden  waren 
(4,  14;  10,  25).  Endlich  tat  ihnen  in  ihrer  Yerzagtheit  und 
"Wankelmütigkeit  die  Erinnerung  an  die  Heilsvollendung  bei  der 
Auferstehung  und  an  den  Ernst  des  künftigen  Gerichts  besonders 
not.  "Wenn  der  Yf  gleichwohl  das  alles  nicht  weiter  ausführt, 
sondern  nur  andeutend  erwähnt,  so  tut  er  das  in  der  Hoffnung, 
der  bloße  Hinweis  auf  längst  Gewonnenes  und  Gelerntes  werde 
genügen,  um  den  Lesern  die  volle  "Wichtigkeit  aller  dieser  Dinge 
lebendig  ins  Bewußtsein  zu  rufen. 

Yon  diesem  Gesichtspunkt  aus  wird  auch  vollkommen  ver- 
ständlich, was  der  Yf  nunmehr  folgen  läßt:  [6,  3 — 6]  Und  dies 
werden  wir  tun,  wenn  anders  Gott  es  gestattet. 
Denn  es  ist  unmöglich,  solche,  die  einmal  die  Er- 
leuchtung empfangen  und  die  himmlische  Gabe  ge- 
kostet haben  und  Teilhaber  heiligen  Geistes  geworden 
sind  und  das  gute  Wort  Gottes  und  Kräfte  einer  zu- 
künftigen "Welt  gekostet  haben  und  abgefallen  sind, 
wiederum  zu  erneuern  zur  Sinnesänderung,  da  sie 
den  Sohn  Gottes  wieder  für  sich  kreuzigen  und  der 
Beschimpfung  preisgeben.  Wie  der  Wortlaut  läßt  auch 
der  Zusammenhang  von  v.  3  erkennen,  daß  der  Vf  damit  unmög- 
lich das  Yersprechen  geben  kann,  die  jetzt  unterlassene  Grund- 
legung   des   neuen  Lebens    zu  geeigneter  Zeit  nachzuholen"'),  nb- 


")  Schon  Bprachlich  geht  es  nicht  an,  aus  dem  negativen  fii}  xmu- 
ßaJJiöfitvot  den  positiven  Gedanken  zu  erheben:  wir  werden  diese  Grand- 
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gesehen  davon,  daß  dies  die  schlechter  bezeugte  LA  7VOir^ao)(.itv 
voraussetzen  würde  **^).  Vielmehr  kündigt  er  seine  Absicht  an^ 
den  V.  1  ausgesprochenen  Entschluß,  zur  Vollkommenheit  fortzu- 
schreiten, nunmehr  auszuführen  (cf  oben  S.  146),  unterläßt  aber 
nicht  daran  zu  erinnern,  daß  er  das  selbstverständlich  nur  dann 
mit  Erfolg  tun  kann,  wenn  Gott  es  ihm  gelingen  läßt  (1  Kr  16,  7)''"*). 
So  sehr  der  Zustand  der  Leser  (5,  11  f.)  ihm  nahelegen  könnte^ 
statt  dessen  eine  neue  Grundlegung  des  christlichen  Lebens  in 
Aussicht  zu  nehmen,  kann  er  daran  doch  nicht  denken.  Denn 
wäre  ihr  Glaubensleben  schon  so  sehr  in  Verfall  geraten,  daß  eine 
neue  Bekehrung  erforderlich  würde,  so  müßte  ihr  Zustand  als 
hoffnungslos  gelten,  da  es  unmöglich  ist,  Abgefallene  von  neuem 
zur  Sinnesänderung  zu  führen.  Trotzdem  das  äva-Aaivittiv  v.  & 
nach  dem  Zusammenhang  als  Aufgabe  eines  christlichen  Lehrers 
gemeint  ist,  darf  die  Unmöglichkeit  einer  Erneuerung  nicht  auf 
den  Erfolg  der  menschlichen  Tätigkeit  im  Unterschied  von  der 
göttlichen  eingeschränkt  werden  (Mt  19,  26),  rechnet  doch  der  Vf 
bestimmt  auf  Gottes  Beistand  bei  seinem  Handeln  (v.  3)  ^"°).  Es 
ist  ein  in  der  Sache  selbst  liegendes  und  also  schlechthin  gültiges 
Gesetz,  daß  der  verscherzte  Gnadenstand  nicht  von  neuem  her- 
gestellt werden  kann.  Der  Grund  dafür  liegt  einerseits  in  der 
Stärke  und  Allseitigkeit  der  mit  der  Bekehrung  verbundenen  Heils- 
erfahrung,  andererseits  in  dem  radikalen  Bruch  mit  Christus,  in 
welchen  der  Abfall  von  ihm  hineintreibt.  AVas  es  um  die  mit  der 
Bekehrung  verbundenen  Heilserfahrungen  ist,  schildert  der  Vf  in 
vier  Participialsätzen,  von  denen  die  beiden  ersten  als  gleichartig 
durch  te  unter  sich  enger  verbunden  sind  cf  1,  3.  Die  persönliche 
Begabung  mit  dem  Heil  beginnt  mit  einem    der  sinnlichen  "Wahr- 


legung  vollziehen,  und  sachlich  wird  man  dazu  gedrängt,  mit  Ephr.  zu 
erklären:  si  permiserit  deus  facienms  haec  sectindo;  sed  non  pernnttit  in- 
firmari  haecque  perogi.  Wenn  Schlicht,  dieser  Konsequenz  durch  die  rich- 
tige Bemerkung  zu  entgehen  sucht,  was  in  v.  4—8  über  die  Unmöglichkeit 
einer  zweiten  Bekehrung  gesagt  wird,  finde  nach  v.  9  ff.  auf  die  Leser  noch 
keine  Anwendung,  so  läßt  er  außer  acht,  daß  dann  bei  ihnen  auch  keine 
neue  Grundlegung  im  Sinne  von  v.  If.  erforderlich  ist.  Überhaupt  wäre 
es  das  denkbar  Verkehrteste,  einen  Bau  aufführen  zu  wollen  mit  dem  Vor- 
behalt, ihm  gelegentlich  das  noch  fehlende  Fundament  zu  geben. 

®^)  Die  Ersetzung  des  Fut.  Tioniaouev  (nBKL  17  Min  d  vulg  cop) 
durch  den  Konj.  Aor.  7Toir,acofiev  (ACDP  Min  arm)  erklärt  sich  wahr- 
scheinlich aus  der  kohortativen  Fassung  von  v.  1  und  3,  doch  cf  oben 
S.  146  A  82. 

9»)  Zu  sdvTTEo  wie  3,  14  cf  oben  S.  87. 

^°°)  So  z.  B.  die  zweite  Erklärung  des  Amb.  de  poen.  II  2,  12:,.q'Morf 
nobis  impossibile  impetratu  videtur,  deo  donare  possibile.  est.  Die  Über- 
setzung von  d  gibt  dSvvmov  abschwächend  durch  difficile  wieder.    Kichtig 

dagegen  Chrys.  IX  S.  118:  ov  yäo  sIttsv,  ov  ttoetcei,  oiSe  avuyeosi,  triiSe  e^eariv, 
dXX'  dSwarov. 
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nebmung  des  Sehens  und  Schmeckens  vergleichbaren  Erlebnis, 
dessen  einmaliger  Eintritt  genügt,  um  eine  durchschlagende  "Wirkung 
auszuüben,  das  darum  auch  einer  Wiederholung  nicht  bedürftig, 
aber  auch  nicht  fähig  ist  ^).  Die  von  den  Kirchenvätern  nach 
einem  seit  Justin  nachweisbaren  kirchlichen  Sprachgebrauch  befolgte 
Beziehung  von  cpcoTiod^evzag  auf  die  Taufe  -)  hat  innerhalb  des 
NT  keinen  Anhalt  und  wird  hier  durch  die  enge  Verbindung  mit 
yevaaf^evovg  verwehrt.  "Wirklich  bedeutsam  ist  das  Partie,  im  vor- 
liegenden Zusammenhang  auch  nur  dann,  wenn  der  gemeinte  Akt 
durch  den  "Wortsinn  des  dafür  gebrauchten  Ausdrucks  in  seiner 
"Wichtigkeit  für  die  Begründung  des  neuen  Lebens  und  die  damit 
gegebene  Verantwortlichkeit  gekennzeichnet  wird.  Diese  Bedeutung 
hat  die  Erleuchtung  als  die  Verleihung  eines  centralen  Einblicks 
in  "Wesen  und  AVert  der  mit  Christus  dargebotenen  Gnade  cf  10,  26: 
Eph  1,  18;  3,  9.  Noch  stärker  als  hierdurch  wird  die  persönliche 
Erfahrung  von  dem  Heil  init  yevauf.iivovg  zum  Ausdruck  gebracht. 
Die  allgemeine  Bezeichnung  des  Objekts  der  "Wahrnehmung  durch 
7}  dcogscc  rj  IjtovQaviog  kann  nur  das  Ganze  des  in  Christus  dar- 
gebotenen Heils  (cf  Rm  5,  15;  2  Kr  9,  15),  nicht  eine  einzelne, 
darin  eingeschlossene  Gabe  wie  die  Sündenvergebung  meinen,  wobei 
die  Erinnerung  an  den  überweltlichen  Ursprung  und  Charakter 
dieses  Heils  ^)  dessen  unvergleichlichen  "Wert  speziell  auch  im 
Gegensatz  zu  den  Heilsgütern  des  AB  vergegenwärtigt*).  Eine 
Tautologie  mit  dem  Vorhergehenden  wird  man  trotz  der  Allgemein- 
heit des  Objekts  in  dem  Ausdruck  nicht  finden  können,  wenn  man 
nur  bedenkt,  daß  der  "Unterschied  gegenüber  (puTiad-ivrag  nicht 
in  dem  Gegenstand,  sondern  in  der  Art  der  "Wahrnehmung  liegt  ^). 
Eine  weitere  Stufe  der  Heilserfahrung  bildet  die  durch  das  dritte 
Partie,  bezeichnete  dauernde  Teilhaberschaft  (cf  3,  1)  an  dem 
heiligen  Geist,  durch  welche  eine  persönliche  Gewißheit  der  gött- 
lichen   Gnade    (cf  10,  29)    und   der  Besitz   göttlichen  Lebens    ver- 


*)  Mit  änn^  verknüpft  sich  je  nach  dem  Zusammenhang  nicht  bloß 
die  "Vorstellung  der  Vollständigkeit  und  Genügsamkeit,  sondern  auch  die 
einer  die  Wiederholung  ausschließenden  Einzigkeit  cf  Hb  9,  7.  26 — 28;  10,  2; 
12,  26 f.;  IPt  3,  18;  Ju  3. 

')  Cf  Byri  u.  3  Ephr.  und  die  griech.  Ausleger  Chrys.,  Sev.  (Gramer 
VII,  S.  194),  Thdrt  usw.,  neuerdings  wieder  A.  Seeberg.  Der  Katechismus, 
8.  268,  abgeschwächt  im  Kommentar.  Justin  ap.  I  61,  16.  18;  6Ö,  2  hat 
diesen  Sprachgebrauch  nicht  geschaffen,  sondern  bereits  vorgefunden, 

*)  Zu  inovridt/ioi  wie  3,  1  cf  oben  S.  65  A  65. 

*)  J'ßveot'M  riroi  „einen  Geschmack  von  etwas  haben"  wie  2,  9  (cf 
oben  S.  43  A  12)  involviert  nicht  notwendig  die  Vorstellung  eines  iiiini- 
miilen  Qenusses  cf  Philo  V  virt.  188  (nob.  1):  t»)*'  fj  fit)  yevuniänor  oo'fin^ 
f,  /n/.imv  äxpois.  Hier,  wo  gerade  die  Größe  der  Heilserfahrung  geschildert 
werden  toll,  ergäbe  das  sogar  einen  ganz  unpassenden  Gedanken, 

•)  Cf  P»  84,  9:  yti'iiuofh  x«i  tänTe;  Philo  III  fug.  et  inv.  188(25):  nl 
ISnCant  yn'i  •.■tviiiiiin'ni  difU'Oint. 
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mittelt  wird.  Ist  damit  das  Höchste  genannt,  was  der  Gläubige 
während  des  irdischen  Lebens  an  göttlichen  Gaben  empfangen 
kann,  so  ist  von  vornherein  unwahrscheinlich,  daß  die  vierte  Par- 
ticipialbestimmung  eine  noch  weitergehende  Heilserfahrung  beschreibt, 
und  die  AYiederholung  des  Verbums  der  zweiten  ist  am  verständ- 
lichsten, wenn  nur  noch  gezeigt  werden  soll,  wie  es  zu  den  eben 
dargelegten  Erfahrungen  gekommen  ist,  Tür  die  Veränderung  der 
Struktur  des  Verbums  ist  kein  anderer  Grund  zu  suchen  als  der 
Wunsch,  eine  starke  Häufung  von  Genitiven  zu  vermeiden  ").  Die 
Erleuchtung  und  die  AVahrnehmung  der  himmlischen  Gabe  wird 
hervorgerufen  durch  die  Empfindung  der  Freundlichkeit  des  gött- 
lichen Wortes,  das  in  der  ntl  Botschaft  nicht  mit  der  schreckenden 
und  drohenden  Sprache  des  Gesetzes,  sondern  in  der  tröstlichen 
und  erfreuenden  Verkündigung  des  Evangeliums  an  die  Hörer 
herantritt "),  und  durch  das  Innewerden  von  Kräften,  die,  obwohl 
schon  in  der  Gegenwart  wirksam,  doch  eine  Anticipation  dessen 
sind,  was  erst  in  der  zukünftigen  Welt  der  Vollendung  zu  voller 
und  allseitiger  Offenbarung  gelangen  wird  (2,  5)  **).  Die  Weglassung 
des  Artikels  erklärt  eich  bei  7Tvtv(.iaTog  äyiov  vielleicht  aus  der 
Einzigkeit,  bei  O^toü  Qf/iiia  aus  der  Einheitlichkeit  des  Begriffs  ®) ; 
dagegen  dient  sie  in  dem  Ausdruck  övvdueig  fxi/.kovTog  aiCjvog 
augenscheinlich  dazu,  das  eigenartige  Wesen  dieser  Kräfte  zur 
Geltung  zu  bringen.  Die  Leser,  denen  fraglich  geworden  ist,  ob 
sie  durch  den  Glauben  an  das  Evangelium  zur  Heilsvollendung 
gelangen,  mögen  bedenken,  daß  in  den  die  Wortverkündigung  be- 
gleitenden wunderbaren  Lebenskräften  (2,  4)  sich  bereits  Kräfte 
einer  Ordnung  der  Dinge  genießen  lassen,  die  erst  von  der  Zukunft 
zu  erwarten  ist.  Nicht  speziell  von  ihnen  freilich,  sondern  ganz 
allgemein  von  solchen,  welche  derartige  Heilserfahrungen  gemacht 
haben,  redet  der  Vf.  Demgemäß  will  auch  das  nun  folgende 
fünfte  Partie.  TKXQaneaovrag  nicht  besagen ,  die  Leser  hätten 
bereits  den  Bruch  mit  ihrer  Vergangenheit  vollzogen.  Es  will  nur 
feststellen,    wodurch    es    dahin    kommt,    daß    eine  Erneuerung   zur 

*)  rsvtaOfu  wird  in  der  hellenistischen  Sprache  ohne  Verschiedenheit 
des  Sinnes  ebenso  mit  dem  Akk.  Jo  2,  9;  1  Sam  14,  29.  43;  Tob  7,  11;  Hi 
12,  11;  34,  3;  Sir  36.  24  wie  mit  dem  Gen.  konstruiert  cf  Blaß  §  36,  1. 

')  Im  AT  steht  i6  (>i}ua  ib  xrdöf  (Jos  21,  45;  23,  15  =  s'iun  n?"n ; 
cf  Jer  29,  10;  38,  14)  vorzugsweise  von  den  Verheißungen  Gottes;  so  Th'drt 
auch  hier:  li^f  vjtöa/eoiv  rap  äynd(üi>.  Der  Zusammenhang  gibt  indes 
keinen  Anlaß  zu  dieser  Einschränkung,  vielmehr  ist  das  Evangelium  als 
verbiim  dei  dulcc  (Tert.  de  pudicitia  2U)  gemeint  cf  oriuaxa  y.aXa  xal  }.ö- 
yove  7taoaxh]Ti.y.ovi  Sach  1,  13. 

»)  Cf  oben  S.  33  f.  und  Zahn  zu  Mt  12,  32  (Bd  I»,  S.  467  A  86).  Die 
Übersetzung  Tert.  de  pudic.  20:  occidente  iam  aevo  erklärt  sich  entweder 
aus  dem  Ausfall  einer  Zeile:  Övva[ueig  rs  fiE/lo]fTos  awnoi  oder  aus  flüch- 
tiger Lesung  =  önai  ert  /tieD.oi'TOS  aico^oi. 

9)  Cf  Winer-Schmiedel  §  19,  4. 
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Sinnesänderung  unmöglich  wird.  Das  ist  nicht  eine  beliebige, 
wenn  auch  besonders  schwere  Verfehlung,  sondern  ein  Abfall,  der 
die  bewußte  und  absichtliche  Preisgabe  aller  gemachten  Heils- 
erfahrungen in  sich  faßt  cf  3,  12  ■'^°).  Dann  ist  es  allerdings  un- 
möglich, eine  erneute  Bekehrung  zu  bewirken.  Da  üraxaivititv 
,, jemand  oder  etwas  von  neuem  herstellen"  (cf  Ps  39,  2;  103,  5; 
Thren  5,  21)^')  hier  durch  eig  f-iträvoiav  näher  bestimmt  wird, 
so  kann  die  Meinung  des  Vf  nur  sein,  daß  eine  die  sündliche 
Grundrichtung  des  Lebens  durch  Reue  und  Abkehr  vom  Bösen 
durchbrechende  Sinnesänderung  (v.  1)  da  ausgeschlossen  bleibt,  wo 
bewußter  Abfall  eingetreten  ist.  Warum  sich  das  so  verhält,  er- 
läutern die  Participia  avaoTavQOvvtag  und  Tiagaöeiyuaritoviagy 
die  schon  ihrer  Stellung  wegen  den  5  vorhergehenden  nicht 
parallel  sein  können,  wie  sie  sich  auch  durch  das  Fehlen  des 
Artikels  und  durch  das  Tempus  von  ihnen  unterscheiden.  Es 
beruht  nicht  auf  einer  willkürlichen  Festsetzung  Gottes,  daß  die 
Abgefallenen  nicht  mehr  zu  einer  Umkehr  gelangen  können.  Ihr 
Abfall  ist  eine  entschlossene  und,  was  das  Praesens  bemerklich 
macht,  auch  eine  andauernde  Lossagung  von  Christus  und  dem  in 
ihm  gegebenen  Heil.  Indem  sie  den  Sohn  Gottes  von  neuem 
kreuzigen  —  so  nämlich  wird  mit  den  patristischen  Exegeten 
ävaaravQOvv  wiederzugeben  sein  ^^)  — ,    wiederholen    sie  das,    was 


'<*)  IltiQaTTiTtxeiv  steht  in  der  LXX  von  schwerer  Verfehlung  Ez  14, 13  j 
15,  8;  18,  24;  20,  27=H-b,  welches  Verbum  2  Chr  26,  18;  28,  19.  22;  29,  6; 
30,  7  durch  dTcoorfivai  wiedergegeben  wird ;   cf  auch  Philo   7Te()t  d:Toraia- 

fiivf'fv  xat  f  5  vTzoaTfJOyTJe  iy.elra  noaxi6in<av  ois  dnerä^ai'io,  wo  CS  iu  einem 

bei  Joh.  Dam.  erhaltenen  Fragment  Mang.  II  S.  648  von  einem  anerkannt 
frommen  und  tugendhaften  Menschen  heißt :  örav  .  .  .  iy.niaij  ek  äfiatjxinv^ 

loiyxö  ioTi  Tinpämro/uft. 

")  Paulus  braucht  2  Kor  4, 16  in  gleichem  Sinn  äraxmvoPr,  ebenso 
mit  f/V  Kl  3,  10.  Das  Subjekt  des  dvny.airi^^ew  ist  verschieden:  Barn.  6, 11 
Gott,  Tit3,  5  der  heilige  Geist,  Herm.  sim.  VIII,  6,  3;  IX,  14,  3  der  Buß- 
engel, Em  12.  2  der  einzelne  Christ.  Im  zuletzt  genannten  Sinn  hat  Orig. 
zu  Jo  8,  40  (Bd  IV,  S.  341)  Hb  6,  6  verstanden,  wo  er  bei  freier  Wieder- 
gabe der  Stelle  schreibt:  äfny.ntvii^etp  knvidr.  Daß  diese  Deutung  unrichtig 
ist,  bedarf  keines  Beweises.  Aber  auch  die  Annahme,  daß  Gott  als  Subj. 
des  drnyniv.  gedacht  sei,  empfiehlt  sich  nicht,  da  sonst  das  Passiv  (so  cop, 
Tert.  a.  a.  0.:  revocari)  zu  erwarten  stünde.  Das  Aktiv  fordert  im  Zu- 
sammenhang mit  V.  3  einen  christlichen  Lehrer  als  Subj.  Hdhv  schärft 
nur  den  in   dyaicntvii:,siv  bereits  enthaltenen  Begriff  der  Wiederholung  cf 

Isokr.   Areopag.   3:  i^e  le^iy^in^  ifji  TTodi  tbv  ßnai/.ia  Tcdhv  dvnyfy.niruifiirt]i. 

")  Gegen  die  gewöhnliche  Auslegung  hat  Bos,  Exercit.  philolog.  * 
Franeker  1713,  S.  241  ff,  geltend  gemacht,  daß  dtaoiav(^ioi>v  im  profanen 
Sprachgebrauch  immer  nur  als  Synonymum  des  Simplex  gebraucht  wird 
und  den  Begriff  der  Wiederholung  nicht  ausdrückt  cf  z.  B.  Jos.  bell.  II 
:^Ü6(14,  9):  V449  (11,  1);  ant.  II  78  (5,3);  XI  246  (6,  10);  vit  420  (75). 
Weitere  Nachweise  bei  Bleek  III,  S.  19.3.  Allein  da  dm-  in  der  Kom- 
poiitioD  bänfig  bei  dem  gleichen  Verbum  bald  ,,liinnuf'',  bald  „von  neuem" 
oedentet  (cf  Bleck  III,  S.  194),  so  kann  nur  der  Zusammenhang  tiber  den 


c.  6,  4-6.  157 

das  jüdische  Volk  Christus  getan  bat,  und  brandmarken  ihn  als 
einen  fluchwürdigen  Verbrecher  und  Pseudomessias.  Wie  sie  sich 
damit  unmittelbar  an  Christus  vergreifen,  so  geben  sie  ihn.  auch 
der  Welt  öffentlich  zur  Beschimpfung  preis  (Mt  1,  19;  Num  25,  4; 
Ez  28,  17)  und  sagen  sich  damit  völlig  von  ihm  los.  Freilich 
können  sie  sich  nicht  in  so  handgreiflicher  Weise  an  ihm  ver- 
sündigen wie  die  Juden.  Ihr  dcvaoTavQOüv  überliefert  nicht  den 
erhöhten  Christus  von  neuem  der  Qual  und  Schmach  des  Kreuzes. 
Ihr  Kreuzigen  geschieht,  wie  das  Pronomen  lavrolg  andeutet,  nur, 
soweit  es  auf  sie  ankommt,  und  zu  ihren  eigenen  Ungunsten.  Was 
sie  betrifft,  verhalten  sie  sich  wieder  so  ablehnend  gegen  ihn  wie 
einst  die  Vollstrecker  der  Kreuzigung  —  sich  selbst  zum  Schaden 
(cf  Gl  6,  14),  denn  weil  sie  in  seiner  Person  den  Sohn  Gottes  von 
sich  stoß.en  (cf  10,  29),  berauben  sie  sich  der  Möglichkeit,  durch 
ihn  das  Heil  zu  erlangen  ^*). 

Unzweifelhaft  setzt  der  Vf  in  6,  4 — 6  voraus,  es  sei  bei  solchen, 
die  zu  persönlicher  Erkenntnis  und  Erfahrung  des  Heils  gelangt 
sind,  ein  Abfall  möglich,  der  eine  so  völlige  Loslösung  von  Christus 
und  eine  so  entschlossene  Ablehnung  seiner  Gnade  mit  sich  bringe, 
daß  eine  erneute  Bekehrung  nicht  mehr  Platz  greifen  könne  cf 
10,  26 — 31;  12,  16f.  In  der  alten  Kirche  ist  dieses  Verständnis 
noch  im  3.  Jahrhundert  herrschend  gewesen  ^*) ,  wogegen  vom 
4.  Jahrhundert  an  der  Gebrauch,  welchen  die  Novatianer  zuerst 
wohl  im  Orient  und  später  auch  im  Occident  ^^)  von  der  Stelle 
machten,    um    daraus  einen  Schriftbeweis  für    ihre  Bußdisziplin  zu 


Sinn  des  Wortes  au  der  einzelnen  Stelle  entscheiden,  und  dieser  spricht 
hier  für  den  Begriff  der  Wiederholung.  Die  sprachliche  Möglichkeit  dieser 
Fassung  wird  überdies  durch  das  einhellige  Zeugnis  der  alten  Verss.  und 
der  Väter  garantiert.  Schon  Orig.  zu  Jo  8,  40  (ßd  IV,  S.  342)  erläutert 
dt^aoTavoovf  durch  das  Citat  aus  den  Paulusakten :  ävtad-ep  iik'ÜM  axavoovo- 
i^ni  und  stellt  dem  ävaoiavo.  als  Oppositum  nooaxavoov^  gegenüber;  cf 
ferner  Chrys.,  Thdrt,  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.;  cop,  syr'  Ephr. ;  d  r 
vulg  Tert.  a.  a.  ü.,  Amb.  de  poen.  II,  2,  10. 

i*j  ^EuvToii  erklärt  Oekum.  durch:  üxjov  rö  y.ar  niröy ;  undeutlich 
Euthym.:  (V  euvrov  r,  i(p'  eavTcß;  r:  a  se  ipsis.  Als  Dat.  incommodi  be- 
trachtet eavToit  schon  Chrys.  Wohl  nicht  als  tiberlieferte  Variante,  sondern 
als  Eintragung  der  Auslegung  in  den  Text  ist  die  LA  sv  iavTou  Orig.  zu 
Jer.  15,  5  (Bd  III,  S.  104),  in  eis  d  anzusehen;  denn  bei  Amb.  de  poenit. 
II,  2,  10  fehlt  sie  im  Citat,  wogegen  sie  bei  der  Besprechung  der  Stelle  in 
einem  in  nobi'i  anklingt.  Sie  ergibt  nur  den  selbstverständlichen  Gedanken, 
daß  die  Kreuzigung  Christi  nicht  äußerlich  wiederholt  werden  kann. 

^*)  Cf  Tert.  de  pudic.  20,  der  indes  die  Meinung  des  Vf  veräußerlicht, 
indem  er  den  Abfall  mit  der  Begehung  gewisser  Sünden  wie  Götzendienst, 
Ehebruch  usw.  gleichsetzt,  ferner  Orig.  und  Theognost  nach  Äthan,  ep.  4 
ad  Serap.  c.  9;  für  Orig.  cf  auch  zu  Jo  8,  40  (Bd  IV,  S.  342). 

^'')  Darin  wird  Overbeck,  Zur  Gesch.  d.  Kanons  1880,  S.  52 — 55  recht 
haben.  Daß  die  Novatianer  namentlich  in  Kleinasien  zahlreiche  Anhänger 
besaßen,  zeigt  Socr.  hist.  eccl.  IV  28. 
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gewinnen,  die  Kirchenlehrer  veranlaßte,  eine  andere  Deutung  zu 
bevorzugen.  Man  bezog  nicht  nur  (pcüTio&fjvai  v.  4,  sondern  auch 
ävaycaiviCeiv  und  ävaaravQOvv  v.  6  auf  die  Taufe  und  gewann  so 
den  Sinn,  die  Abgefallenen  könnten  nicht  durch  eine  zweite  Taufe 
die  verlorene  Herrlichkeit  wiedergewinnen,  da  eine  Wiederholung 
der  Taufe  schlechterdings  unmöglich  sei ;  dagegen  hindere  nichts, 
daß  sie  durch  Buße  von  neuem  zur  Vergebung  der  Sünden  ge- 
langten. Diese  bei  den  Vätern  des  4.  Jahrhunderts  bereits  all- 
gemein verbreitete  Auffassung  ist  für  die  Folgezeit  maßgebend 
geworden  und  hat  sich  das  ganze  Mittelalter  hindurch  behauptet  ^^). 
Den  Ernst  des  Gerichts,  das  den  Lesern  droht,  wenn  es  bei 
ihnen  zum  Abfall  kommt,  veranschaulicht  der  Vf  noch  durch  ein 
Gleichnis:  [6,  7 f.]  Denn  ein  Ackerland,  das  den  reich- 
lich sich  darauf  ergießenden  Regen  eingetrunken 
hat  und  denen,  um  der  entwillen  es  auch  bebautwird, 
nützliches  Gewächs  hervorbringt,  genießt  Segen 
vom  Herrn.  Trägt  es  aber  Dornen  und  Disteln,  so 
ist  es  wertlos  und  dem  Fluche  nahe,  und  sein  Ende 
ist  Verbrennen.  Der  Sinn  des  Bildes  ist  dm-chsichtig,  so  daß 
der  Vf  keine  Deutung  beizufügen  braucht.  Ein  reichlich  mit 
Regen  gesättigtes  (Deut  11,  11)^')  und  also  mit  allen  natürlichen 
Bedingungen  der  Fruchtbarkeit  ausgestattetes  Ackerland  darf,  wenn 
es  nützliche  Gewächse  erzeugt  für  die,  um  derentwillen  auch  die 
ganze  Mühe  und  Sorgfalt  der  Bebauung  darauf  verwendet  wird  ^^), 
den  in  immer  weiterer  Fruchtbarkeit  sich  manifestierenden  Segen 
Gottes  genießen  ^^).     Wenn  es  dagegen    nur    Unkraut  (Gen  3,  18) 


*•)  Die  frühesten  Repräsentanten  dieser  Erklärung  Äthan,  ep.  4  ad 
Serap.  c.  13,  Epiphan.  haer.  59,  2,  Philaster  haer.  89,  Amb.  de  poen.  II,  2 
stellen  sie  ausdrücklich  der  novatianischen  Deutuug  gegenüber;  cf  ferner 
Ephr.,  Chrys.,  Thdrt,  sowie  die  späteren  griech.  und  lat.  Exegeten. 

")  Subjekt  der  beiden  Sätze  von  v.  7  und  8  ist  //;  ^  TtwCaa  —  ve^öf, 
was  nur  dadurch  etwas  undeutlich  wird,  daü  tiy.iovaa  nicht  durch  fiev  in 
Korrelation  mit  ixfioovna  öi  gesetzt,  sondern  durch  y.ni  mit  Tiiovaa  ver- 
knüpft wird.  Die  Wortfolge  fo^öfierov  7to)ldxii  ieröf  («DP  37.  116  d  cop 
syri  n.  3)  entspricht  der  gewählten  Wortstellung  des  Hb,  während  die  ver- 
schiedenartige Voranschiebung  und  die  Nachsetzung  des  tto/Iüxh  teils  seine 
Verbindung  mit  TtwCoa  andeuten,  teils  die  richtige  Beziehung  auf  «cpfv«. 
garantieren  will.  —  Zn  iTii  c.  Gen.  bei  einem  Verbum  der  Bewegung  wie 
AG  10.  11  cf  Blaß  §  43,  2;  Roßberg,  De  praep.  graec.  S.  44. 

•*)  Das  X««  (von  D  Min  d  r  vulg  cop  syr'  arm  aeth  mit  Unrecht 
weggelassen^  weist  auf  die  Korrespondenz  zwischen  der  Arbeit  und  deren 
Ertrag  hin  (cf  Kl  3,  15;  1  Pt  2,  8)  und  erinnert  damit  an  ein  weiteres  Mo- 
ment, das  neben  der  Befruchtung  des  Bodens  fUr  dessen  Ertragsfähigkeit 
von  IBclang  ist.  KiJOaioi  ist  nicht  wie  Lc  9,  62  mit  dem  dabeistehenden 
Dativ  zu  verbinden,  sondern  ist  wie  Ps  32,  6  absolut  gebraucht,  und  ixuiioii 
hängt  von  Tixtovaa  ab.  —  Ji  o\'a  gibt  die  vulg  ungenau  wieder:  a  qnihns 
colitur  cf  r:  qui  eam  colunt;  richtig  dagegen  Tert.  d:  propter  (juon. 

»•)  Mtruknfißdvtip  iirös  „an  etwas  teilhaben"  (Hb  12, 10;  2  Tm  2,  6; 
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hervorbringt  -°),  gilt  es  für  wertlos,  ja  es  steht  ihm  nahe  bevor, 
dem  göttlichen  Fluch  und  damit  dauernder  Unfruchtbarkeit  zu 
verfallen,  und  schließlich  wird  es  dem  Feuer  anheimgegeben  ^^),  das 
nicht  bloß  die  Dornen  und  Disteln  verbrennt  (2  Sam  23,  6  f.), 
sondern  den  Boden  selbst  zerstört  (Deut  29,  22  f.).  So  werden  auch 
die  Leser,  die  so  reiche  Gnadengaben  von  Gott  empfangen  haben 
(v.  4f,)^-),  nur  dann  weiterer  Segnungen  Gottes  teilhaftig,  wenn 
sie  ihm  die  Frucht  des  Glaubens,  des  Gehorsams  und  der  Treue 
bringen,  welche  nach  aller  an  sie  gewendeten  Arbeit  (13,  7.  17.  22) 
bUlig  von  ihnen  erwartet  werden  darf.  Wenn  sie  dagegen  trotz 
aller  empfangenen  Gnadengüter  die  Sünde  bei  sich  wuchern  lassen, 
so  liegt  ihre  Wertlosigkeit  für  Gott  zutage ;  es  wird  nicht  mehr 
lange  dauern,  bis  der  göttliche  Fluch  sie  ereilt,  und  schließlich 
werden  sie  von  dem  Feuereifer  Gottes  verzehrt  werden  (10,  27; 
cf  Jes  9,  18;  10,  17;  33,  12;  Mal  4,  1;  Mt  13,  30.  40—42;  Jo 
15,  6).  Augenscheinlich  bildet  die  hoffnungsreiche  Aussage  über 
die  im  Fall  der  Fruchtbarkeit  von  Gott  zu  erwartende  Segnung 
nur  die  Folie  für  die  erschütternde  Drohung,  die  sich  im  Falle 
der  Unfruchtbarkeit  realisieren  wird.  Aber  so  erschreckend  die 
Gerichtsankündigung  lautet,  schneidet  sie  den  Lesern  doch  nicht 
alle  Hoffnung  ab.  Sie  weist  wohl  darauf  hin,  wie  nahe  ihnen  der 
Fluch  bereits  steht,  aber  das  iyyvg  deutet  auch  an,  daß  eine  ernste 
Umkehr  das  drohende  Verhängnis  noch  abwenden  kann. 

Der  hiermit  erst  ganz  leise  anklingende  Ton  der  Hoffnung 
dringt  im  Folgenden  durch.  So  ernst  und  streng  der  Vf  die  Leser 
auf  ihre  gefährliche  Lage  hat  hinweisen  müssen,  sollen  sie  doch 
keineswegs  aus  seinen  Worten  den  Eindruck  gewinnen,  er  be- 
trachte sie  schon  als  verloren.  Er  hat  sie  im  Gegenteil  nur  auf- 
rütteln wollen,  damit  sie  zu  neuem  Glaubensmut  und  neuer  Zu- 
versicht erwachen.  So  wandelt  sich  sein  Drohwort  in  eine  Er- 
munterung zu  völliger,  ungebrochener  Hoffnung  und  aus- 
harrender Geduld  6,  9 — 20.  Den  Übergang  bildet  ein  den  Miß- 
verstand des  eben  Gesagten  abwehrendes    Vertrauensvotum    an  die 


AG  2,  46)  könnte  den  Gedanken  ausdrücken,  das  Land  genieße  in  seiner 
Triebkraft  den  göttlichen  Segen;  da  jedoch  die  Fruchtbarkeit  den  Ertrag 
der  eigenen  Anstrengung  des  Menschen  abbildet,  kann  der  Segen  nur  da- 
durch veranlaßt  sein,  nicht  aber  darin  bestehen. 

2°)  '£xfi(iovaa  (Gen  1,  12;  Hag  1,  11)  steht  zu  rixrovaa  v.  7  nicht  in 
sachUchem  Kontrast,  so  daß  es  mit  Chrys.  zu  umschreiben  wäre:  ixß^do- 

aovaa,  kxßdXXovaa. 

2')  ^He  bezieht  sich  auf  yv  cf  Chrys.,  Oekam.,  Theophyl.,  Euthym. 
Zur  Konstruktion  cf  2  Kr  11, 15;  Phl  3,  19.  Ek  xavotv  wie  Jes  40,  16; 
44,15;  Dan  7,  11. 

*^)  In  konsequenter  Verfolgung  seiner  Auslegung  von  v.  4—6  deutet 
Ephr.  den  Regen  auf  die  Taufe;  dagegen  lehnt  Sev.  (Gramer  VII  S.  196) 
dies  ausdrücklich  ab. 
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IJeser :  [6,  9 f.]  "Wir  sind  aber  überzeugt  von  euch,  Ge- 
liebte, des  Bessern  und  zum  Heil  Dienlichen,  wenn 
wir  auch  so  reden;  denn  Gott  ist  nicht  ungerecht, 
daß  er  vergäße  eures  Tuns  und  der  Liebe,  die  ihr 
gegen  seinen  Namen  bewiesen  habt,  indem  ihr  den 
Heiligen  dientet  und  dienet.  Je  nachdrücklicher  der  Vf  den 
Lesern  die  Bedenklichkeit  ihrer  Situation  vor  Augen  gestellt  hat,  um 
80  mehr  fühlt  er  sich  gedrungen,  ihnen  auch  zu  sagen,  daß  er  im  Blick 
auf  sie  nicht  bloß  die  Hoffnung,  sondern  die  wohlbegründete  Über- 
zeugung hat  ^^),  ihr  religiös-sittlicher  Zustand  sei  noch  nicht  so 
Terzweifelt,  wie  seine  Äußerungen  das  vermuten  ließen.  Auch  die 
in  den  übrigen  Briefen  des  NT  häufig  ^^),  im  Hb  jedoch  nur  hier 
begegnende  Anrede  ScyuTtijroi  (cf  3,  1)  will  dem  Verdacht  der 
Härte  vorbeugen  und  ihnen  zeigen,  daß  er  es  nicht  auf  den  Ab- 
bruch, sondern  auf  neue  Begründung  und  Befestigung  der  Ge- 
meinschaft mit  ihnen  abgesehen  hat.  ^^)  Was  mit  to;  y.Qsiooova  '/.al 
IxoLieva  oojTr^Qiag  als  Gegenstand  der  Überzeugung  eingeführt 
wird,  findet  seine  nähere  Bestimmung  durch  den  Zusammenhang. 
Das  Verhalten  der  Leser  kann  damit  nicht  gemeint  sein,  denn  dazu 
würde  der  Begründungssatz  v.  10  nicht  passen.  Andrerseits  kann 
■das  Bessere,  das  der  Vf  bei  den  Lesern  voraussetzt,  auch  nicht 
das  künftige  Heil  sein,  denn  darauf  läßt  sich  das  mit  y.geiGGova 
unter  einen  Artikel  befaßte  ixüf-iBva  atozr^Qiag  nicht  deuten.  ^^)  Der 
Vf  kann  nicht  sagen  wollen,  die  gesamte  innere  Lage  der  Leser, 
der  ganze  Zustand  ihres  religiös-sittlichen  Lebens,  sei  besser,  als 
es  nach  6,  4 — 8  scheinen  möchte  (cf  1  Kr  11,  17)  und  gebe  gute 
Hoffnung  für  ihren  Anteil  am  Heil.  Durch  eyiEad-cü  rivog  wird 
stets  die  Vorstellung  einer  örtlichen  oder  zeitlichen  Nähe  oder 
einer  sachlichen  Berührung  ausgedrückt,  und  das  Partie,  bezeichnet 
das,  was  mit  etwas  anderem  verknüpft  ist,  zu  ihm  gehört,  ihm 
entspricht  und  mit  ihm  unter  eine  Gattung  oder  einen  Begriff 
fällt.  2  "j     Demnach  ist  tä  Ixo^ieva  ocüTrjQias  solches,  das    zu  dem 


**)  Cf  Chrys.  X  S.  129:  x«i  oix  el:te  voul^o/j.ei>^  ovSi  aroxa^öfiei^n,  oiSs 
TtoooSoxcbfiev,  oi)Sh  i/.Tii^ofiev,  dX/.ä  t/;  neneiofieda,  cf  Rm  16,  14.  Zur  Kon- 
«troktion  cf  Blaß  §  34,  H. 

«*)  Cf  Rml2,  19;  2  Kr  7,  1;  12,19;  Phl4,l;  1  Pt  2,  11;  4,12;  2  Pt 
S,  1.  8.  14.  17:  IJo  2.  7;  3,  2,  21;  4,  1.  7.  11;  Ju  3.  17.  20.  'Aya:r,jol  fiov 
1  Kr  10,  14;  Phl  2,  12;  düehioi  fiov  äyaTrrrroi  1  Kr  15,  58;  Jk  1,  16.  19;  2,  5. 

**)  Über  den  schriftstellerischen  Plural  hier  und  v.  11  cf  zu  2,  ö  oben 
S.  84  A  92. 

••)  So  Chrys.  X  S.  180:  XPV"^'^  ft^otv  ijroi  ne^l  Tioltreiae  ^  Ttepl  dvTi- 

«n  Cf  Ez  1.  15.  19;  10,  9.  16;  48,  6.  8,  ferner  Jos.  ant.  X  2ü4  (10,  4): 
ftiüh'  nii'hiiitrrii'rji  oofiae  iySfieroi'  „nichts,  was  in  den  Bereich  mensch- 
licher WeiMhcit  fällt";  c.  Ap.  I  83  (14):  TTidmäi  ioxoniiw  f/öiisior  „der 
alten  üeschichte  entsprechend";  cf  besonders  Lucian  Uerniotini.  f)9:   Traoä 
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eschatologisch  gedachten  Heil  in  Beziehung  steht,  mit  ihm  zu- 
sammenhängt und  seinen  Eintritt  erwarten  läßt  ^*).  Was  dem  Vf 
trotz  allen  Besorgnis  erregenden  Symptomen  noch  immer  Zuversicht 
für  den  Heilsstand  der  Leser  gibt,  ist  die  Erwägung,  daß  Gottes 
Gerechtigkeit  das  gesamte  Verhalten  der  Leser  und  insbesondere 
ihren  Liebesdienst  in  Vergangenheit  und  Gegenwart  nicht  unbe- 
achtet läßt.  Von  einem  Verdienst,  das  im  künftigen  Gericht  die 
Mängel  der  Leser  decken  werde,  ist  nicht  die  E,ede ;  handelt  es 
«ich  doch  V.  9  überhaupt  nicht  um  das  Endgericht,  sondern  um  den 
gegenwärtigen  Zustand.  Ebensowenig  will  der  Vf  sie  veranlassen, 
ihr  Heilsvertrauen  auf  ihre  Leistungen  zu  gründen ;  denn  er  redet 
nicht  von  dem,  was  sie  tun  sollen,  sondern  von  dem,  was  Gott 
tut.  Er  wird  in  seiner  Gerechtigkeit  nicht  bloß  die  vorhandenen 
Defekte  in  Betracht  ziehen  (Am  8,  7),  sondern  auch  anerkennen, 
was  von  echtem  christlichen  Leben  noch  zutage  tritt  ^®).  "Weil  die 
Leser  wirkliche  Hingabe  an  Gott  bekundet  haben,  so  übt  Gott 
Geduld  mit  ihnen  und  gibt  ihnen  trotz  der  Ermattung  ihres  Glaubens 
und  ihrer  Hoffnung  Zeit  und  Gelegenheit,  sich  wieder  aufzuraffen, 
statt  ihnen  das  Heil  abzuschneiden.  Das  rühmliche  Verhalten  der 
Leser,  dessen  Gott  eingedenk  ist,  wird  zunächst  durch  das  allge- 
meine t6  SQyov  als  ihre  gesamte  sittliche  Betätigung  nach  außen 
(1  Kr  3,  13—15;  Gl  6,  4;  1  Pt  1,  17;  Ap  22,  12)  gekennzeichnet. 
Sodann  wird  hieraus  als  ein  Moment  von  besonderer  "Wichtigkeit 
die  Liebe  hervorgehoben,  welche  die  Leser  gegen  den  Namen  Gottes 
bewiesen  haben  ^'').  Sie  haben  dies  dadurch  getan,  daß  sie  be- 
dürftigen Christen  durch  persönliche  Hilfeleistungen  oder  Gaben 
gedient  haben  und  es  noch  tun.  Hierzu  hat  sie  nicht  bloß  die 
Mitempfindung  mit  der  Not  oder  die  Schätzung  des  Menschen  im 
allgemeinen  veranlaßt,  sondern  die  Rücksicht  darauf,  daß  die  Be- 
drängten „Heilige"  d.  h.  Gottgeweihte  und  Gottes  Angehörige 
waren  (cf  3,  1).  Ihre  Liebe  hat  nicht  nur  den  Menschen  gegolten, 
sie  hatte  im  letzten  Grund  Gott  selbst  zu  ihrem  Gegenstand  und 
ist  in  seinen  Angehörigen  ihm  selbst  erzeigt  worden.  Mit  gutem 
Grund  spricht    aber  der  Vf   nicht  von  Gott,    sondern    vom  ^  Namen 

Ttokb  yoLQ  Tavr'  äueivca  ttal  IXtiiSos  ov  fiiy.Qäs  i/ö/uera  Xeyei»  „was  nicht  ge- 
ringe Hoffnung  gewährt."  —  l^orrj^lai  kann  als  Abstraktum  den  Art.  ent- 
behren cf  Winer-Schmiedel  §  19,  11. 

**)  "Von  den  lat.  Übersetzungen  entspricht  r  am  meisten  dem  Sinn  der 
grlech.  Vorlage:  adhaerentia  salutis;  d:  proximiora  saluii;  vulg:  vici- 
niora  saluii. 

28)  Zu  dem  Inf.  der  Folge  sTida&ea&ai  cf  Blaß  §  69,  3;  der  Aor.  be^- 
zeichnet  keine  Zeitstufe  cf  Blaß  §  58,  1.  3. 

*°)  Obwohl  dyänr;  häutig  mit  eis  verbunden  wird  (cf  Em  5,  8 ;  2  Kr  2, 
4.  8;  Eph  1,  15;  Kl  1,  4;  1  Pt  4,  8),  zeigt  die  Wortstellung,  daß  eis  rd  övouu 
zu  ivEÖei^aad-e  gehört.  Die  Leser  haben  ihre  Gesinnung  betätigt  gegen- 
über dem  göttlichen  Namen.  Die  LA  tov  xöttov  t.  «/.  (KL  Min  cop)  be- 
ruht auf  Eintragung  aus  1  Th  1,  3. 

Klggenbach,  Hebräerbrief.  11 
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Gottes ;  denn  wenn  auch  schon  im  AT  und  in  der  späteren  jüdischen 
Literatur  oft  vom  Namen  Gottes  geredet  wird,  wo  der  sich  offen- 
barende Gott  selbst  gemeint  ist^^),  liegt  doch  hier  ein  besonderer 
Anlaß  zur  Erwähnung  des  göttlichen  Namens  vor.  Es  ist  das 
Bekenntnis  zu  Gott,  das  dem  Liebesdienst  der  Leser  sein  eigen- 
tümliches Gepräge  gibt,  da  sie  sich  durch  ihre  Hilfeleistung  gegen- 
über solchen,  mit  denen  sie  nur  durch  den  gemeinsamen  Glauben 
verbunden  sind,  als  Bekenner  desselben  Gottes  offenbaren.  In  ver- 
stärktem Maß  ist  das  der  Fall,  wenn  als  Objekte  der  Hilfeleistung 
solche  Christen  zu  denken  sind,  die  um  ihres  Glaubens  willen  in 
Bedrängnis  geraten  waren,  also  etwa  Verfolgte  und  Flüchtige  (cf  3 
Je  5 — 7).  Dann  wäre  ein  ihnen  erzeigter  Liebesdienst  im  höchsten 
Sinne  eine  Tat  des  Bekenntnisses,  da  die  Übung  der  Liebe  für 
den,  der  sich  ihr  unterzog,  mit  Gefahr  und  Schande  verbunden 
Bein  konnte.  Es  spricht  auch  alle  Wahrscheinlichkeit  dafür,  daß 
der  Vf  gerade  einen  derartigen  Liebesdienst  vor  Augen  hat.  Da 
innerhalb  der  Leser  nicht  zwischen  zwei  Gruppen  unterschieden 
wird,  von  denen  die  eine  den  Dienst  leistet,  die  andere  ihn  genießt, 
sondern  die  Empfänger  der  öiaxovia  den  Lesern  überhaupt  gegen- 
übergestellt werden,  können  ja  die  ersteren  nicht  einen  Teil  des 
Leserkreises  bilden.  Freilich  ließe  sich  diese  Erwägung  auch  zu- 
gunsten der  durch  die  paulinischen  Briefe  nahegelegten  (Rm  15, 
25  f.  31;  1  Kr  16,  1;  2  Kr  8,  4;  9,  2.  12)  und  schon  von  Ephr. 
ausgesprochenen  Vermutung  geltend  machen ,  der  Vf  spiele  auf 
eine  Beteiligung  der  Leser  an  der  großen  Kollekte  für  die  armen 
Christen  der  heiligen  Stadt  an  ^2).  Diese  Auffassung  wäre  indes 
nur  dann  zulässig,  wenn  ol  üyiOL  eine  spezifische  Bezeichnung  der 
Christen  Jerusalems  wäre.  Dies  läßt  sich  nicht  nachweisen. 
In  den  Korintherbriefen  redet  Paulus  stets  von  einer  schon  längst 
getroffenen  und  den  Lesern  wohlbekannten  Anordnung,  so  daß  er 
sich  hier  mit  Andeutungen  begnügen  kann.  Im  Römerbrief  da- 
gegen, wo  er  15,  25  f.  31  nur  referierend  über  die  Kollekte  spricht, 
bestimmt  er  die  Heiligen  auch  deutlich  als  die  Jerusalemer,  bzw. 
die  Armen  unter  ihnen.  Ol  ityioi  heißen  in  den  ntl  Briefen  ent- 
weder 'die  Christen  überhaupt  (Rm  16,  2;  1  Kr  16,  1  u.  ö.)  oder 
die  durch  den  Zusammenhang  näherbestimmten  einzelnen  Christen 
cf  1  Kr  16,  16;  Phlm  7;  Rm  12,  13;  (Ap  17,  6)  und  ganz  ent- 
sprechend TtdvTE^  ol  ixyiOL  entweder  sämtliche  Christen  schlechthin 
(Eph  1,  15;  3,  18;  6,  18;  Kll,  4;  1  Th  3,  13;  Phlm  5)  oder  die 


••)  Cf  Pb  119,  132;  Hen.  108,  12 ;  weiteres  bei  v.  Orelli,  Art.  „Name" 
in  PRE»  Bd.  XIII  S.  629 f.;  Couard,  Die  relig.  u.  sittl.  Anschauungen  der 
atl  Apokr.  u.  Paeudepigr.  1907,  S.  34—36. 

**)  All  Vertreter  aieser  Ansicht  in  neuerer  Zeit  mögen  genannt  werden : 
Bengel;  Wiegeler,  Untersuchung  II,  S,  63—56;  Hofm.;  Zahn,  Eiul.  11», 
8.  129.  141. 
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sämtlichen  Christen  eines  durch  den  Zusammenhang  näher  begrenzten 
Kreises  (Hb  13,  24;  Phl  4,  22),  auch  wenn  dieser  nicht  wie  Rm  16, 
15;  2  Kr  1,  1;  Phl  1,  1  ausdrücklich  fixiert  wird.  Der  Sprach- 
gebrauch gibt  also  keinen  Anlaß,  speziell  an  die  Christen  in  Jeru- 
salem zu  denken.  Soviel  wir  wissen,  wurde  jene  große  Kollekte 
für  die  judenchristliche  Metropole  mit  aller  Absicht  vornehmlich 
von  den  heidenchristlichen  Gemeinden  erhoben,  zu  denen,  wie  in 
der  Einl.  gezeigt  worden  ist,  die  Leser  nicht  gehören.  Wer  die 
Abfassung  des  Briefes  c.  80  p.  Ch.  ansetzt,  hat  vollends  keinen 
Grund,  in  der  Dienstleistung  an  die  Heiligen  eine  Fortsetzung  der 
Spende  für  die  jerusalemische  Gemeinde  zu  sehen,  deren  Stellung 
nach  der  Rückkehr  von  Pella  jedenfalls  eine  wesentlich  andere  war 
als  vordem  ^^).  Die  Veranlassung  zur  Hilfsaktion  der  Leser  wird 
eine  in  der  Vergangenheit  besonders  empfindliche,  aber  auch  jetzt 
noch  nicht  gehobene  Notlage  gewesen  sein,  am  ehesten  eine  Ver- 
folgung, die  wie  die  Leser  selbst  (cf  10,  32 — 34)  so  auch  andere 
Gemeinden  betroffen  hatte  und  in  der  Gegenwart  noch  nicht  ganz 
erloschen  war  (13,  2). 

Die  Anerkennung,  welche  der  Vf  v.  9  f.  den  Lesern  hat  zuteil 
werden  lassen,  soll  sie  indes  nicht  über  den  Stand  ihres  Christen- 
lebens beruhigen ,  sondern  sie  im  Gegenteil  anspornen ,  dessen 
Mängel  zu  beseitigen.  Daher  fährt  er  fort:  [6,  11  f.]  Wir  be- 
gehren aber,  daß  ein  jeder  von  euch  den  gleichen 
Eifer  beweise  hinsichtlich  der  Völligkeit  der  Hoff- 
nung bis  zu  Ende,  damit  ihr  nicht  schlaff  werdet, 
vielmehr  Nachahmer  derer,  die  durch  Glauben  und 
Ausharren  die  Verheißungen  ererben.  Wie  sehr  dem 
Vf  daran  liegt,  den  Eifer  der  Leser  anzufachen,  zeigt  schon  das 
Verbum  Int/dvfxovjiiev,  durch  welches  er  das,  was  er  von  ihnen 
zu  erreichen  wünscht,  als  den  Gegenstand  seines  dringenden  Ver- 
langens hinstellt  ^*).  Mögen  auch  nicht  alle  die  Ermahnung  in 
gleichem  Maße  nötig  haben,  so  bedürfen  doch  einzelne  von  ihnen 
seines  Zuspruchs  (cf  3,  12  f.),  und  von  diesen  soll  keiner  hinter  dem 
zurückbleiben,  was  die  Aufgabe  eines  jeden  ist.  Die  Forderung, 
daß  alle  den  gleichen  Eifer  beweisen,  kann  nicht  so  verstanden 
werden,  daß  der  Eifer  der  einen  den  anderen  zum  Vorbild  dienen 


'')  Da  der  Wortlaut,  wie  gezeigt,  nicht  zuläßt,  an  eine  innerhalb  der 
Lokalgemeinde  geübte  Wohltätigkeit  seitens  der  vermöglichen  Glieder  zu 
denken,  und  da  die  jerusalemische  Gemeinde  bei  ihrer  notorischen  Be- 
dürftigkeit nicht  in  der  Lage  war,  auswärtige  Christen  zu  unterstützen, 
so  liegt  hier  allerdings  ein  Beweis  dafür  vor,  daß  der  Hb  nicht  an  die 
Christen  Jerusalems  gerichtet  sein  kann. 

»*)  'Emüvfiszp  Mt  13,  17  steht  parallel  mit  0-e?.eiv  Lc  10,  24;  dennoch 
kann  Chrys.  recht  haben,  wenn  er  X  S.  131  bemerkt:   xal  oi  sme,  ü^üm), 

önso  TiV  StSaay.aXiytfjs  ai&evjiag,  äXV  8  Ttar^itc^s    ^v    (fiXoatooyias^    tb    Tii.iov 
Tov  d'eXetv,  tTiidvfiovfiev. 

11* 
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solle,  denn  von  TJnterscliieden  innerhalb  der  Gremeinde  hinsichtlich 
des  den  Heiligen  bewiesenen  Liebesdienstes  ist  v.  10  nichts  erwähnt. 
Auch  das  kann  nicht  die  Meinung  sein,  daß  die  Leser  den  näm- 
lichen Eifer,  den  sie  bisher  betätigt  haben,  auch  bis  zum  Ende 
festhalten  sollen ;  denn  dann  wären  die  Worte  ttqoq  ti]v  TtXrjQO- 
(poQiav  rfjg  kkrtiöog  ein  bloßes  Anhängsel,  während  nach  v.  10 
auf  ihnen  gerade  der  Nachdruck  liegt  ^^).  Der  Vf  kann  nur  sagen 
wollen,  die  Leser  sollten  insgesamt  den  gleichen  Eifer  wie  in  Be- 
tätigung der  Liebe  auch  nach  einer  anderen  Hichtung  beweisen, 
nämlich  hinsichtlich  der  Yölligkeit  ihrer  Hoffnung.  Das  erst  der 
hellenistischen  Sprache  angehörige  Wort  Tt'kr^QOcpoqia  verleugnet 
auch  da,  wo  es  wie  1  Th  1,  5  im  übertragenen  Sinn  der  „Über- 
zeugungsfüUe"  steht,  seine  sinnliche  Grundbedeutung  nicht.  Ln 
Hb  tritt  diese  auch  10,  22  erkennbar  hervor,  nur  daß  weniger  die 
Vorstellung  der  Vielheit  wie  Kl  2,  2 ;  1  Clem  42,  3  als  die  der 
Ganzheit  obwaltet  ^*).  Der  Mangel  der  Leser  liegt  in  der  Halbheit 
und  TJnvollkommenheit  ihrer  Hoffnung.  Sie  wagen  es  nicht  mehr, 
mit  ungebrochener  Zuversicht  die  Vollendung  des  Heils  durch 
Christus  zu  erwarten,  und  stehen  darum  in  Gefahr,  ganz  von  ihm 
abzukommen.  Verhütet  kann  dieser  Abfall  nur  werden,  wenn  sie 
sich  um  eine  völlige  Hoffnung  bemühen,  die  dem  Zweifel  keinen 
Raum  läßt  und  jeder  Anfechtung  standhält,  und  wenn  ihr  Eifer 
nicht  bloß  in  augenblicklicher  Erregung  aufflammt,  sondern  so 
lange  aushält,  bis  mit  der  Erfüllung  der  Hoffnung  auch  deren  Ende 
gekommen  ist  (cf  3,  6.  14).  Lassen  sie  es  auf  die  Dauer  daran 
fehlen,  so  steht  zu  befürchten,  daß  ihr  Christenleben  seine  Spann- 
kraft einbüßt,  die  Schlaffheit,  die  bereits  ihr  Erkenntnisvermögen 
ergriffen  hat  (5,  11),  sich  ihrer  ganzen  Persönlichkeit  bemächtigt 
und  ihren  "Willen  lähmt.  Statt  sich  gehen  zu  lassen,  sollen  sie 
vielmehr  (cf  2,  6)  Nachahmer  derer  werden,  welche  als  die  Erben 
der  Verheißungen  ihnen  dafür  Bürgschaft  leisten,  daß  die  Hoffnung 
auf  das  von  Gott  verheißene  Heil  nicht  täuscht.  Diese  sind  nicht 
anders  als  durch  einen  Glauben,  der  Gott  und  seinem  Verheißungs- 
wort völlig  traut,  und  durch  standhaftes  Ausharren,  das  sich  das 
Warten    nicht    verdrießen    läßf'),    in  den  Besitz    der   verheißenen 


'*)  Die  Unhaltbarkeit  dieser  von  Chrys.,  Thdrt,  Oekum.,  Theophyl, 
geteilten  Auffassung  zeigt  sich  am  deutlichsten  bei  Euthym.,  der  nobi  t>;v 
Tikripofooiav  xrL  darauf  bezieht,  daß  die  Leser  durch  ihren  offensichtlichen 
Liebeselfer  anderen  einen  Beweis  davon  geben,  was  diu  Hoffnung  zu  be- 
wirken vermag. 

")  Dieses  Verständnis  des  Wortes  bringen  Chrys.,  Thdrt  und  Oekum. 
mehr  oder  weniger  deatlich  zum  Ausdruck,  am  bestimmtesten  Tlieo])hyl. : 
tva  n^(iT]  xal  reXalav  rfjv  iXniSa  ivStl^rjoO'e.  Als  Nomen  verbale  betrachten 
TtXrjpofonla  die  lat.  Veras.,  so  d:  ad  conßrmationem;  r:  ad  rejddionem] 
vulg:  ad  erpUtionem ]  ebenso  cop  nach  Homer:  full'dmcnt. 

*^  Maxpod^iftia,  bllufig  von  der  das  Gcriciit  verschiebenden  Langmut 
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Güter  gelangt  und  reizen  durch  den  Erfolg  ihrer  Glaubenstreue  zu 
gleichem  Verhalten  an.  Bei  diesem  Verständnis  ist  vorausgesetzt, 
daß  '/kr^QOVoiitlv  tceg  inayysXiag  nicht  bedeutet  „die  Zusagen 
künftiger  Güter  erhalten",  sondern  „die  zugesagten  Güter  in  tat- 
sächlichen Besitz  bekommen".  Trotz  Bleeks  Widerspruch  kann 
darüber  kein  Zweifel  bestehen;  denn  erstens,  wenn  auch  xkr^QO- 
vojuüv  tag  inayyekiag  an  sich  bedeuten  könnte  „die  Zusagen 
empfangen"  (cf  12,  17),  so  bekommt  der  Ausdruck  hier  doch  seine 
eigentümliche  Färbung  durch  die  unverkennbare  Anspielung  auf 
die  atl  Verheißung,  welche  das  Land  Kanaan  Abraham  und  seiner 
Nachkommenschaft  als  Erbe  zuteilt  (Genl5,  7f;  22,17;  28,4; 
Hb  11,  8).  Hiernach  kann  •/Iriqovof.ialv  tag  knayy.  nur  heißen: 
das  Heilsgut  empfangen,  welches  den  Inhalt  der  Verheißungen  aus- 
macht (cf  Ps.  Sal.  12,  8;  1  Clem  10,  2),  wie  denn  Hb  9,  15  die 
aid)Viog  xXriQOVOf.ua  selbst  den  Gegenstand  der  Verheißung  bildet^**). 
Zweitens  bedarf  es  nicht  zum  Empfang  einer  Zusage,  wohl  aber 
um  deren  Verwirklichung  zu  erleben ,  ausharrenden  Glaubens. 
Drittens  zeigt  der  Zusammenhang,  daß  7i.h]QOVOf4.tlv  in  gleichem 
Sinne  geraeint  sein  muß  wie  InitvxElv  v.  15.  Viertens  heißt 
eine  „Zusage  erhalten"  im  Hb  ävadixeo&aL  Inayy.  cf  11,  17. 
Allerdings  haben  nicht  bloß  die  Frommen  des  AT  (11,  13.  39), 
sondern  auch  die  Gläubigen  des  NT  (10,  36)  die  abschließende 
Verheißungserfüllung  noch  nicht  erlebt.  Man  könnte  deshalb 
versucht  sein ,  unter  den  ircayysXiai  bloß  einzelne  Spezialver- 
heißungen  zu  verstehen  cf  11,  33.  Allein  der  Artikel  und  der 
feste  Sprachgebrauch  des  Briefes,  welcher  den  Plural  (7,  6 ;  [8,  6] ; 
11,  13.  17;  cf  auch  Em  9,  4;  Gl  3,  16)  und  den  Singular  (9,  15; 
10,  36;  11,  39)  ohne  wesentlichen  Unterschied  verwendet,  läßt  das 
nicht  zu.  Es  ist  immer  die  gleiche  Heilsverheißung  gemeint,  mag 
diese  nun  wegen  der  Aufeinanderfolge  der  einzelnen  Ankündigungen 

gebraucht  cf  Rm  2,  4,  bezeichnet  auch  die  Beharrlichkeit  (1  Mkk  8,  4)  und 
die  im  Leiden  ausharrende  Geduld  (Kl  1,  11;  Jk  5,  10;  Jes  57  15),  ebenso 
das  Verb  Hb  6,  15;  Jk  5,  7 f.;  Sir  2,  4;  Bar  4,  25. 

**)  Daran  kann  nicht  irre  machen,  daß  ol  ylr,oov6uoi.  t^s  enayye/.ias 
(6,  17;  cf  11,  9)  die  Besitzer  des  Verheißungswortes,  nicht  des  Verheißungs- 
gutes sind;  denn  die  Verwendung  des  Verbums  J<>'./;«o^•o/<£^*' deckt  sich  nicht 
mit  dem  Gebrauch  des  Substantivs  y.'/.rjpor6ftos.  Letzteres  bezeichnet  sowohl 
den  „Anerben",  der  eine  gesicherte  Anwartschaft  an  ein  künftiges  Erbe  hat 
cf  Jer  8.  10;  Sir  23,  22;  Mt  21,  38,  als  den  „Erben",  der  bereits  in  den  Besitz 
des  Erbes  eingetreten  ist  2  Sam  14,  7 ;  Gl  4,  1.  Es  liegt  aber  in  der  Natur 
der  Sache,  daß  von  dem  Erben  in  diesem  eigentlichen  Sinn  in  der  Kegel 
auch  nur  dann  gesprochen  wird,  wenn  er  noch  nicht  das  volle  Verfügungs- 
recht über  sein  Vermögen  hat.  Demgemäß  heißen  die  Christen  im  NT 
immer  nur  dann  Erben,  wenn  von  ihrem  begründeten  Anrecht  an  einen 
künftigen  Besitz  gesprochen  wird,  mögen  sie  immerhin  bereits  ein  Angeld 
des  künftigen  Erbes  empfangen  haben,  cf  Em  8,  17;  Gl  3.  29;  4,  7;  Tit  3,  7; 
Jk  2,  5.    Wesentlich  in   gleichem   Sinn  heißt  Christus  Hb  1,  2  ylrjoovöuoi 


166        Ermunterung  zu  völliger  Hoffnung  und  Geduld  6,  9 — 20. 

und  der  Variation  ihres  Inhalts,  wegen  ihrer  TtolvfiEQwg  y.a.1  7toXv~ 
TQOTtiog  ergehenden  Offenbarung,  als  eine  Mehrheit  göttlicher  Zu- 
sagen oder  wegen  ihres  im  Grunde  einheitlichen  Gehaltes  als  die 
eine  das  messianische  Heil  verkündende  Gnadenzusage  Gottes  be- 
nannt werden.  Aber  wie  der  Inhalt  dieser  Verheißung  sich  nur 
allmählich  entfaltet  und  der  unter  den  Hüllen  verborgene  Kern  erst 
im  Lauf  der  Offenbarungsgeschichte  deutlich  hervortritt,  so  gelangt 
auch  die  Erfüllung  nur  stufenweise  und  in  langsamem  Fortschritt 
zu  ihrem  letzten  Ziele.  Von  einer  Erfüllung  der  Verheißung  kann 
daher  schon  gesprochen  werden,  wenn  erst  eine  anfängliche  und 
unvollkommene  Verwirklichung  eingetreten  ist,  insofern  der  Anfang 
die  Enderfüllung  anbahnt  und  verbürgt;  aber  ebensogut  kann  in 
diesem  Fall  die  Erfüllung  als  noch  nicht  geschehen  bezeichnet 
werden,  insofern  der  Anfang  eben  nicht  das  Ende  selbst  ist.  Die 
Ausdrucksweise  wechselt,  je  nach  dem  das  Realisierte  in  seinem 
Verhältnis  zu  der  TJnvollkommenheit  des  vorhergehenden  oder  zu 
der  Vollkommenheit  des  bevorstehenden  Stadiums  betrachtet  wird. 
Daher  bereitet  es  keine  Schwierigkeit ,  daß  der  Vf  unter  die 
xlr^QOVoixovvieg  rag  InayyEkiug  sowohl  die  Gläubigen  des  AT 
V.  13 — 15  als  die  des  NT  v.  17 — 20  befaßt.  Das  substantivierte 
Partie,  schließt  alle,  welche  die  Verheißung  ererben,  gleichviel  wann 
dies  geschehen  sei  oder  geschehe,  zu  einer  Einheit  zusammen  ^^). 
Als  besonders  hervorragendes  Beispiel  solcher,  die  durch 
Glauben  und  Ausharren  die  Verheißungen  ererben,  und  denen  die 
Leser  also  nacheifern  sollen,  führt  der  Vf  Abraham  an:  [6,  13 — 15] 
Als  nämlich  Gott  dem  Abraham  Verheißung  gab, 
schwur  er,  da  er  bei  keinem  Größeren  zu  schwören 
vermochte,  bei  sich  selbst  und  sprach:  „Ganz  gewiß 
segnend  will  ich  dich  segnen  und  mehrend  will  ich 
dich  mehren",  und  so  erlangte  er  nach  geduldigem 
Ausharren  die  Verheißung.  Was  Abraham  besonders  ge- 
eignet macht,  den  Lesern  als  Vorbild  standhaften  und  erfolgreichen 
Glaubens  zu  dienen,  ist  ein  Zwiefaches.  Er  war  der  erste,  der 
von  Gott  eine  Verheißung  empfing  und  zwar,  wie  v.  14  zeigt,  eine 
solche,  die  den  Inhalt  aller  weiteren  göttlichen  Zusagen  keimweise 
in    sich  schloß  *^').     Er  erhielt  aber    überdies  eine  außerordentliche 


••)  Bei  dem  substantivierten  Partie,  tritt  die  Bedeutung  des  Tempus 
oft  ganz  zurück,  indem  das  Part.  Praes.  das  ausdruckt,  was  die  betreffende 
Person  oder  Sache  kennzeichnet,  ef  Hb  11,  28;  12,  27;  Gl  1,  23;  Eph  4,  28; 
1  Th  1,  10;  f),  24;  Winer  §  45,  7.  Es  beruht  nur  auf  einem  Mitiverständnis, 
wenn  die  Min  8.  106.  108.  120  wegen  v.  13—16  das  Präs.  durch  den  Aor. 
>iKr^i>in>Huriaamo>v  ersetzen  oder  wenn  vulg  es  wegen  v.  17  durch  das  Fut. 
wiedergibt:  qux  hereditabunt  promissiones. 

♦■>)  Da  Gott  naeh  Gen  12,  2f.;  18, 16:  16,  öff.;  17,  6ff.  Abraham  die 
Verbeiüuug  schon  lan^e  vorher  gegeben  natte,  ehe  er  sie  (icn  22,  Iß  ff. 
darcb  den  Eid  bekräftigte,  so  geben  einige  alte  Versa,  (d  r  cop)  da»  Part. 
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Beglaubigung  durch  einen  göttlichen  Eid.  Dem  menschlichen 
Schwören  ist  es  wesentlich,  daß  man  sich  dabei  auf  einen  Größeren 
als  Garanten  für  die  eigene  "Wahrhaftigkeit  beruft*^).  Man  schwört, 
weil  man  Gott,  der  vermöge  seiner  Allwissenheit  auch  das  Ver- 
borgenste kennt  und  vermöge  seiner  Allmacht  die  mißbräuchliche 
Verwendung  seines  Namens  ahnden  kann  und  wird,  als  Zeugen 
für  die  Wahrheit  der  Aussage  proponieren  will.  Eine  derartige 
Berufung  auf  eine  höhere  Instanz  fällt  bei  Gott  selbstverständlich 
weg;  er  kann  nur  die  Wirklichkeit  und  Heiligkeit  seiner  selbst 
als  Bürgschaft  für  die  Zuverlässigkeit  seines  Wortes  einsetzen.  Das 
vermindert  den  Wert  seines  Eides  nicht,  sondern  steigert  ihn,  eben 
weil  Gott  in  der  Vollkommenheit  seines  Wesens  ganz  unvergleich- 
bar dasteht  *^).  Der  Inhalt  der  durch  die  Affirmativpartikel  ei  f.ii]V  *^) 
eingeleiteten  Verheißung  stellt  dem  Patriarchen  reichliche  Segnung 
und  Mehrung  in  sichere  Aussicht**).  Im  Wortlaut  weicht  das 
Citat  aus  Gen  22,  17  dadurch  von  der  LXX  ab,  daß  der  Vf 
nhridvvG)  t6  07tiQf.ia  aov  im  Anschluß  an  Gen  17,  2  durch  n'Kr^d-vvG) 
CS  ersetzt.  Die  Verheißung  erhält  damit  eine  direktere  Beziehung 
zur  Person  Abrahams,  was  für  die  Erfüllung  nicht  ohne  Belang 
ist.  Der  Vf  will  nämlich  zeigen,  daß  Abraham  die  Verwirklichung 
der  beschworenen  Verheißung   auch  tatsächlich  erlebte,    aber  nicht 

iTiayysildfievos  durch  das  Plusquampf.  wieder.  Das  ist  sachlich  nicht  un- 
richtig, aber  der  Vf  legt  auf  das  zeitliche  Verhältnis  von  Verheißung  und 
Eid  hier  kein  Gewicht,  und  da  die  Verheißung  Gen  22, 16  ff.  bei  der  Eides- 
leistung wiederholt  wird,  liegt  vollends  kein  Grund  vor,  beides  auseinander 
zu  halten. 

*')  Mei^ovos  kann  maskul.  oder  neutr.  sein  cf  Philo  I  leg.  alleg.  III 

203  (72) :  Öqüs  yäQ  ötc  oi  xad"'  exeQOv  buvvei,  O'eds,  oiSev  yäp  aizov  y.oeljrov, 

d.}.'/.ä  y.ad^  savrov,  Ög  eari  ndpreov  äpiarog.  Allein  die  maskul.  Fassung  liegt 
näher.  —  Zu  ofiwfii  nard  nvos  wie  Gen  31,  53 ;  Ex  32, 13  u.  ö.  (auch  klassisch), 
i^o(>y.iKco  xnrd  Mt  26,  63  cf  Blaß  §  34,  1.    Genaueres  bei  Bleek  III,  S.  245. 

")  Eingehend  erörtert  Philo  I  leg.  alleg.  III  203—208  (72  f).  zu  Gen 
22,  16  die  Frage,  inwiefern  Gott  bei  sich  selbst  schwören  könne ;  Schemoth 
rabba  zu  Ex  32,  13  (Wünsche  S.  312)  erblickt  darin,  daß  Gott  bei  sich 
schwört,  ein  Anzeichen  der  unverbrüchlichen  Gültigkeit  seines  Eides. 

*»)  jE'i  ^ijv  verdient  im  Hb  nach  nABDP  17  u.  a.  wie  Gen  22,  17 
LXX  nach  AD  den  Vorzug  vor  ij  /ut^v  (Hb  nach  KL  Min,  Gen  22,  17 
LXX  nach  Min;  Lucian;  Philo  I  leg.  alleg.  III  203  [72])  und  vor  ei  fnj 
(Hb  nach  Cdr  vulg,  Gen  22,  17  nur  pal  HU.),  wozu  Haimo  bemerkt:  „nisi" 
in  hoc  loco  affirmative  ponitur  pro  „certe^  sive  pro  „quia".  In  der  LXX 
steht  £1  /ui]v  Gen  42,  16;  Num  14,  23.  28.  35  u.  ö.  (im  ganzen  19  mal, 
aber  meistens  mit  den  Varianten  ^  /urjv  oder  et  firj)  wie  in  einigen  Papyri 
(cf  außer  den  von  Deißmann,  Neue  Bibelstudien  1897,  S.  33—^6  und  Mayser 
S.  78  angeführten  Stellen  aus  vorchristlicher  Zeit  noch  Oxyrh.  Pap.  II 
Nr.  255  48  n.  Chr.)  zu  nachdrücklicher  Versicherung  meist  in  Schwur- 
formeln entsprechend  dem  klassischen  i]  //?J*' (cf  Kühner-Gerth  §  502,  4  a«), 
von  dem  es  nur  lautlich  oder  orthographisch  verschieden  zu  sein  scheint. 

**)  Die  Verbindung  des  Partie,  mit  dem  Verbum  tinitum  ist  eine  un- 
griechische Nachahmung  der  Verstärkimg  des  Verbalbegriffs  durch  den  Inf. 
absol.  im  Hebräischen  cf  Blaß  §  74,  4. 
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ohne  durch  die  göttliche  Zusage  zu  geduldigem  "Warten  genötigt 
und  zugleich  befähigt  worden  zu  sein.  Die  Korrespondenz  zwischen 
der  Verheißung  und  dem  Schwur  einerseits  und  der  Erfüllung 
andererseits  wird  durch  ovTiog  deutlich  gemacht.  Die  Worte  f.ia'A.go- 
■d-i\uriOag  iTCeiv%ev  gehören  eng  zusammen  und  sind  miteinander 
von  dem  Adverb  abhängig  (cf  1  Kr  14,  25).  Im  Besitze  der  be- 
schworenen Verheißung  hat  Abraham  als  einer,  der  ausharrte,  das 
Verheißene  erlangt.  So  ist  er  ein  Beweis  für  beides ,  nämlich 
dafür,  daß  Gott  die  so  fest  verbürgte  Zusage  wirklich  einlöst,  aber 
auch  dafür,  daß  es,  um  dies  zu  erreichen,  des  geduldigen  Aus- 
harrens bedarf,  dessen  tragende  Kraft  eben  die  Zuverlässigkeit  der 
göttlichen  Verheißung  bildet.  Auch  hier  wie  v.  12  würde  der 
Zusammenhang  völlig  zerstört,  wenn  man  das  STtiTVX^lv  auf  die 
Erlangung  der  Verheißung,  nicht  des  Verheißenen  beziehen  wollte 
cf  11,  33;  9,  15.  Worin  man  die  Erfüllung  der  Verheißung  zu 
erblicken  hat,  hängt  freilich  davon  ab,  was  als  Inhalt  der  Verheißung 
V.  14  gemeint  ist.  Der  Wortlaut  führt  nur  auf  das  Erwachsen 
einer  zahlreichen  Nachkommenschaft ,  und  das  konnte  Abraham 
nach  langem  Warten  noch  zu  seinen  Lebzeiten  bei  der  Geburt 
seiner  Enkel  sich  anfänglich  verwirklichen  sehen  cf  11,  9*^).  Aber 
auch  in  der  weiteren  Vermehrimg  seines  Geschlechts  (11,  22)  er- 
schöpfte sich  die  Segnung  Abrahams  noch  nicht.  Sie  sollte  nach 
Gen  12,  3;  22,  18  allen  Völkern  der  Erde  zugute  kommen.  In 
diesem  weitesten  Sinn  gelangt  sie  erst  an  den  Angehörigen  des 
NB  zur  Realisierung  (AG  3,  25 ;  Gl  3,  8)  und  selbst  an  ihnen 
vöUig  erst  in  der  Zukunft  (Hb  6,  18)  *«). 

Wegen  dieser  weitausschauenden  Abzweckung  der  Verheißung 
geht  der  Vf  v.  16  ff.    noch    auf  das  Wesen  des  Eides  ein,    um  von 


")  Nach  der  Chronologie  der  Genesis  (21,5;  25,  7.  26)  fand  die  Ge- 
burt der  beiden  Enkel  Abrahams  15  Jahre  vor  seinem  Tode  statt;  ebenso 
Jubil  19, 13;  22,  1;  cf  auch  Jubil  19,  15—29;  22,  10-23,  4.  Die  Angabe 
des  Jos.  ant.  I  257  (18,  1),  die  Geburt  der  Zwillinge  sei  /«er«  t?)*'  "Aß^xtiiov 
le/.evrijv  erfolgt,  repräsentiert  nicht  eine  abweichende  Tradition,  sondern 
beruht  auf  flüchtiger  Benutzung  von  Gen  25,  11. 

*•)  Die  Ansicht,  der  Vf  habe  das  i-nuvyeiv  ii]e  iTrayysJuns  von  Seiten 
Abrahams  darin  gefunden,  daß  der  Patriarch  im  Jenseits  Anteil  an  der 
Wirkung  des  Opfers  Christi  erhalten  habe,  kann  sich  nicht  auf  Jo  8.  56 
berufen  (cf  Zahn  Bd.  IV,  S.  430f.),  findet  aber  auch  au  Hb  12,  2:-i  keine 
Stütze.  Mag  der  Vf  auch  voraussetzen,  Abraham  sei  nach  seinem  Tode 
der  Erlösung  durch  Christus  teilhaftig  geworden,  so  kann  er  dies  doch 
nicht  durch  das  i7tirv/_eii>  tfji  innvyekine  6,  15  haben  ausdrücken  wollen; 
denn  erstens  zeigt  die  Bezugnahme  auf  den  göttlichen  Eid  und  Abrahams 
ausharrende  Geduld,  daß  es  sich  um  Ereignisse  des  irdischen  Lebens  handelt, 
und  zweitens  hätte  ein  ins  Jenseits  füllender  und  also  der  Kontrolle  der 
Leser  entzogener  Vorgang  ihnen  nicht  zu  ermutigender  Bürgschaft  dafUr 
dienen  kOnnen,  doli  beharrlicher  Glaube  sicher  die  Erfüllung  der  göttlichen 
ZoMge  erlebe  cf  6,  12. 
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hier  aus  die  Bedeutung  des  göttlichen  Schwörens  ins  rechte  Licht 
zu  stellen.  Aus  dieser  Absicht  wird  erst  verständlich,  warum  er 
V.  13  f.  den  Eid  Gottes  so  stark  betonte,  während  der  Zusammen- 
hang mit  V.  12  dazu  keine  Veranlassung  gab.  [6,  16 — 20]: 
Menschen  schwören  nämlich  bei  dem  Größeren,  und 
jeglicher  Einrede  Erledigung  ist  ihnen  zur  Gewähr- 
leistung der  Eid;  weshalb  Gott,  da  er  den  Erben  der 
Ye rheißung  in  noch  höherem  Grade  die  Unabänder- 
lichkeit seines  Willens  dartun  wollte  ,  miteinemEide 
Bürgschaft  geleistet  hat,  damit  durch  zwei  unab- 
änderliche Dinge,  bei  denen  Gott  unmöglich  lügen 
kann,  eine  kräftige  Ermunterung  haben  wir,  die  wir 
unsere  Zuflucht  dazu  genommen  haben,  zu  ergreifen 
die  dargebotene  Hoffnung,  an  der  wir  einen  zuver- 
lässigen und  sicheren  Anker  der  Seele  haben,  die 
auch  hineinreicht  bis  hinter  den  Vo rhang,  wohin  als 
Vo rläufer  uns  zugute  eingegangen  ist  Jesus,  nach 
der  Ordnung  Melchisedeks  geworden  ein  Hoher- 
priester  auf  ewig.  Was  der  Vf  v.  16  über  den  Eid  im  all- 
gemeinen sagt,  dient  nur  dem  zur  Grundlage,  was  er  v.  17  f.  über 
den  göttlichen  Schwur  darzulegen  beabsichtigt*"),  weshalb  v.  16 
nur  zusammen  mit  v.  17  f.  den  in  v.  13  ausgesprochenen  Gedanken 
erläutert.  Unter  Menschen  wird  es  so  gehalten,  daß  mit  Rücksicht 
auf  die  menschliche  Unwahrheit  und  Unzuverlässigkeit  im  Schwur 
eine  Berufung  auf  Gott  als  den  höheren  Garanten  der  Wahrheit 
stattfindet.  Diese  Berufung  ist  aber  auch  so  wirksam,  daß  sie  jede 
Einrede  *^)  gegen  eine  Aussage  abschneidet,  womit  deren  Wahrheit 
als  völlig  sichergestellt  erscheint*^).  Im  Unterschied  von  den 
Menschen  hat  es  der  absolut  wahrhaftige  Gott  nicht  nötig,  um 
seinetwillen  einen  Eid    zu  verwenden.     Wenn  er  dennoch  schwört, 


*')  Der  Hervorhebung  dieses  Verhältnisses  dient  die  Einschiebung 
eines  fiev  hinter  uvd-()omoi  bei  CKL  Min  cop  u.  a. 

*«)  'Avrdoyia  „Widerrede"  cf  Hb  7,  7;  12,  3;  Ju  11,  nicht  „Streit"  Ex 
18,  16;  Deut  19,  17;  2  Sam  15,  4,  was  zu  v.  17  nicht  paßt. 

*»)  Eh  ßeßaicooiv  ist,  wie  Deißmann,  Bibelstudien,  S.  101 — 105 ;  Neue 
Bibelstudien,  S.  56  gezeigt  hat,  Term.  techn.  der  attischen  Rechtssprache 
zur  Bezeichnung  der  Garantie,  welche  der  Verkäufer  dem  Käufer  leistet. 
In  allgemeinerem  Sinn  ist  die  Bedeutung  „Garantie"  in  den  ptolemäischen 
Papyri  erhalten  geblieben  und  findet  sich  ebenso  Lev  25,  23;  Sap  6,  19, 
dagegen  schwerlich  Phl  1,  7.  Bei  den  Griechen  begegnet  die  Vorstellung, 
daß  man  durch  den  Eid  die  Gottheit  als  Bürgen  einsetzt  cf  Partsch,  Griech. 
Bürgschaftsrecht  I  1909,  S.  110—112.    Ähnlich  wie  Hb  6, 16   äußert  sich 

Philo  IJI  SOmn.  I  12  (2) :  ra  evSoia^Ofieva  libv  TtQay fxäxcov  öpy.co  Siatc^iverai 
xal  rä  äßeßaia  ßeßaiovxai  xal  rä  äniora  Xaf.ißa.vei  Ttiariv.      Nicht    Subjekt, 

sondern  Objekt  der  Bestätigung  ist  dagegen  der  Eid  Philo  V  spec.  leg.  II 
24  (6) :  elg  ßeßaicooiv  tcöv  ögxcov  xal  Xvaiv.  Grammatisch  ist  Hb  6,  16  eis 
ßeßaicooiv  mit  Tteqas  zu  verbinden. 
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so  tut  er  es  nur  in  Herablassung  zur  Schwachheit  derer,  an  welche 
sich  sein  Wort  richtet  ^^).  Weil  der  Eid  bei  den  Menschen  eine 
so  überführende  Wirkung  besitzt,  bediente  sich  Gott  seiner  ^^),  als 
er  den  Erben  der  Verheißung  in  höherem  Grade,  als  es  durch  ein 
bloßes  Wort  geschehen  konnte  ^^),  die  Unabänderlichkeit  seines 
Gnadenwillens  ^^)  beweisen  wollte.  Wie  der  Parallelismus  mit  ol 
y.XrjgovofiovvT€g  zag  €7tayyeXiag  v.  12  erkennen  läßt,  können  ol 
7c).riQOv6f.iOL  rfjg  67rayyeXiag  nicht  solche  sein,  die  von  Abraham 
die  Verheißung  ererbt  haben.  Dasselbe  ergibt  sich  daraus,  daß  11,9 
Isaak  und  Jakob  Gvyy.lr]QOv6fioi  Tfjg  STtayyellag  r^g  avrf^g  heißen. 
Nicht  von  Abraham,  sondern  zusammen  mit  ihm  haben  sie  die 
gleiche  Verheißung  ererbt  d.  h.  eine  sichere  Anwartschaft  auf 
deren  Erfüllung  empfangen  (cf  zu  v.  12  oben  S.  165  A  38).  Der 
Kreis  der  yür]QOVÖfiOi  wird  durch  die  Verheißung  selbst  bestimmt. 
Sie  gilt  nach  Gen  22,  17  f.  auch  der  Nachkommenschaft  Abrahams 
und  umfaßt  daher  nicht  bloß  die  Patriarchen  11,  9,  sondern  auch 
die  Leser,  die  nicht  nur  als  leibliche  Nachkommen  Abrahams  (2,  16), 
sondern  mehr  noch  wegen  ihrer  persönlichen  Glaubensstellung 
gegenüber  der  Erfüllung  jener  Verheißung  (6,  18)  ein  Anrecht  an 
sie  haben.  Ihnen  hat  Gott  die  Zuverlässigkeit  seiner  Zusage  durch 
•einen  Eid  bestätigt.  Wie  das  Verbum  (.lEOirevELV  hier  gemeint  sei, 
ist  streitig.  Von  den  sicher  nachweisbaren  Bedeutungen  kann  die 
transitive  „etwas  vermitteln",  „als  Mittler  betreiben"  ***)  hier  nicht 
in  Betracht  kommen,  da  das  Pronomen  avTi]V  nicht  fehlen  dürfte. 
Auch  würde  der  Gedanke,   Gott  habe  die  Verheißung  durch  einen 


*°)  Der  Gedanke,  daß  Gottes  Schwur  nur  auf  Kondescendenz  beruhe, 
findet  sich  auch  bei  Philo  öfter,  z.  T.  sogar  in  ähnlichen  Wendungen  wie 
im  Hb  cf  I  leg.  alleg.  III  203—208  (72  f.) ;  IV  Abr.  273  (46).  Allein  im 
Unterschied  vom  Hb  betrachtet  er  den  göttlichen  Eid  nicht  als  Herab- 
lassung Gottes,  sondern  als  Anbequemung  des  heiligen  Schriftstellers  an 
das  mangelhafte  Fassungisvermögen  der  Menschen  cf  I  sacrif.  Caini  et  Ab. 
91—95  (28  f.). 

*•)  'Ey  a}  kann  selbst  bei  der  Verbindung  mit  ßovXöfievog  nicht  auf 
öpxos  V.  16  bezogen  werden  (vulg,  cop,  Theophyl.'s  zweite  Erklärung),  da 
der  Hauptsatz  v.  17  mit  öpyat  schließt.  'Ev  (5  geht  vielmehr  auf  den 
ganzen  Satz  v.  16  und  steht  im  Sinne  von  Siö  (Theophyl.'s  erste  Erkl.) 
cf  Blaß  8  41,  1.  So  verstanden  kann  es  aber  nur  mit  ifisairevosv  ver- 
bunden werden,  denn  die  Bedeutung,  welche  der  Eid  für  die  Menschen  hat, 
kann  für  Gott  nicht  Motiv  sein,  die  Unwandelbarkeit  seines  Ratschlusses 
darzutun,  wohl  aber  sich  behufs  dieser  Darlegung  eines  Eides  zu  bedienen. 

*»)  UaQiaadreQov  cf  7,  16  Steht  hier  adverbiell  =  naQtaaoxiQois  2,  1; 
18,  19,  was  B  auch  hier  einsetzt. 

")  Zur  Verbindung  des  substantivierten  Adjektivs  im  Neutr.  mit  dem 
Gen.  eines  Substantivs  cf  Blaß  §  47,  1.  —  'Aneidi^etoi  cf  v.  18;  3  Mkk  6, 
1.  12  Q.  a,  (cf  Bleek  III,  S.  260)  gewinnt  in  gewissen  Verbindungen  fast 
tecbDiBch-Jaridische  Bedeatang  cf  Expos.  1908  I  S.  182. 

**)  Cf  utaueüeiv  ras  ov^nae  Diod.  Sic.  XIX  71 ;  ttip  Std/.vatr  Polyb, 
XI  84.  8. 
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Eid  vermittelt,  die  Unterscheidung  zwischen  der  bloßen  Zusage  und 
dem  Eid,  auf  die  im  Zusammenhang  Gewicht  gelegt  wird  (cf  v.  18), 
vollständig  fallen  lassen.  Die  intransitive,  durch  griech.  Exegeten 
angenommene  Bedeutung  „Mittler  sein",  „als  Mittler  eintreten"  ^^) 
ergibt  keinen  unpassenden  Gedanken.  Während  sonst  beim  Eid 
eine  dritte  Person,  nämlich  Gott,  aufgerufen  wird,  um  dem  Eides- 
leister wie  dem  Eidesempfänger  als  Garant  für  die  "Wahrheit  des 
Zeugnisses  zu  dienen  (cf  Gen  31,  50),  tritt  da,  wo  Gott  schwört, 
er  selbst  zwischen  sich  und  den  Empfänger  des  Schwurs  in  die 
Mitte  ^^).  Allein  bei  dieser  Fassung  wird  die  Vorstellung  etwas 
verschoben,  da  statt  des  Eides  selbst  die  Person  dessen  in  den 
Vordergrund  tritt,  der  die  eidliche  Aussage  bekräftigt,  womit  zu- 
sammenhängt, daß  von  einer  Bestätigung  der  Aussage  nur  noch 
indirekt  die  Rede  ist.  Diese  Übelstände  kommen  in  "Wegfall, 
wenn  man  im  Anschluß  an  den  für  f^ieoitr^g  und  ueaireia  sicher 
nachweisbaren  Sprachgebrauch  mit  Cremer  für  f.t€OiTtv€iv  die  Be- 
deutung „bürgen"  postuliert,  die  in  der  Verwendung  von  fisaiTiveiv 
für  „etwas  sequestrieren"  oder  „etwas  verpfänden"  wenigstens 
einen  gewissen  Anhalt  hat  ^').  Nach  dem  Zusammenhang  kann  der 
die  Erfüllung  der  Verheißung  verbürgende  Eid  nur  der  Schwur 
Gottes  all  Abraham  v.  14  sein^®),  und  es  wird  nun  vollends  deutlich, 


"')  Für  diesen  Gebrauch  von  fieaitsisiv  cf  Jos.  ant.  VII  193  {%,  5): 

Tisia'hU  S'ö  'laiaßos  .  .  .  i/ueahevoe  TX^öe  tov  ßaailea-  XVI  118  (4,  3):  oiötxsq 
sTit  1(3  Tcdtnaif  SeoTzÖTr]  Kaiaapt  nsatreiioin^t  761/  Tia^öi^a  icatodu  avtniOeued'a 

ravxi]i>  xijv  avi'dijy.rjv.  So  erklären  Chrys.,  Oekum.,  Theophyl.,  indem  sie 
den  Logos  die  EoUe  des  Mittlers  zwischen  Gott  dem  Vater  und  Abraham 
übernehmen  lassen;  cf  auch  cop:  mediated  in  a7i  oath. 

^^)  Cf  die  Verwendung  von  any,  wo  Gott  als  Bürge  für  iem.  eintritt, 
Hi  17,  3;  Jes  38,  14;  Ps  liy,  122. 

*')  Zu  fieaiTsvsiv  „ein  umstrittenes  Kapital  bei  einem  Sequester  de- 
ponieren"   cf  das  Citat  aus  einem   ungenannten  Schriftsteller  bei  Smdas: 

T«  äe  /p7^/<«T«  fteaiTeveiv  er  Kvngut  avyerd^avio  Tiao'  oli  äv  avrolg  evSoxr^d'fj  ^ 
Polyb.  XXIX  8,  7:  ra  de  ;(^<'A<«  xai  TTevraxöata  {rdXaina)  TTSfufetv  (fioofias 
t(f  rj  Tovs  rreoi  IJoXefioxodxriv  slg  I!cfiodoüy.r]v  xdxsl  fieatrei'eo&at.  —  Über  die 
Verwendung  von  /neairtveiv  in  diesem  Sinn  wie  auch  in  der  Bedeutung 
„verpfänden"  cf  Mitteis  in  Hermes  XXX  1895,  S.  616—618;  Eger,  Zum  ägyp- 
tischen Gruudbuchwesen  in  römischer  Zeit.  Leipzig  1909,  S.  43  f.  Zu  ,«c- 
oiTsia  =  Bürgschaft  cf  Jos.  ant.  XX  62  (3,  2):  Tiianv  Tiooreivcov  t^,-  tüv 
TtengayfievcDv  dfirrjaTiag  Se^iäi>  xal  äoxovs  xai    fisatrsiav   Trjv    airov.    /ueaiirjs 

=  Garant   Diod.   Sic.  IV,  54:  usaijrjv  yeyovöia  t&v  bfiokoyiütv,  besonders 

Jos.  ant.  IV  133  (6,  7) :  lavxa  8h  öuvvvxes  iXeyov  yal  deöv  /ueairrjv  Jtv  vnt- 

oxpovvTo  Tioiovfievoi ;  Simplic.  in  Epictet.  enchir.  33,  5  (ed.  Schweigh.  Bd.  IV, 

S.   423):  ö  yäo  8()y.og  /udoxvoa  xbv  Oeöv   y.nXeZ  xal  /ueoiTi^v  airov  y.at  iyyvrjrijv 

if  oh  leyei  ngoia/erat.  Zur  Sache  cf  Philo  I  leg.  alleg.  III  203  (72):  si 
xul  TÖ  dgxcp  ßeßaiäjaai  xrjv  inöaxeaiv ;  IV  Abr.  273  (46) :    xtjv    dt'  ooxov  ßs- 

ßaicoaiv  &v  vnta/Exo  SMoetöv.  Von  den  Verss.  scheint  syr'  die  oben  ver- 
tretene Auffassung  wiederzugeben:  eamque  obstrinxit  iureiurando ;  anders 
d  vulg:  interposuü  iusiiirandum ;  r:  niediavit  iurationem. 

»*)  Nach  Del.,  Hofm.,  v.  Soden,  Seeberg  hat  der  Vf  bei  v.  17  das  Wort  Ps 
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daß  der  Vf  die  dem  Patriarchen  gegebene  Zusage  in  ihrem  vollen, 
den  messianischen  Gehalt  mit  einschließenden  Umfang  verstanden 
hat,  wenn  er  v.  18  geradezu  die  Christen  als  die  Personen  be- 
zeichnet, denen  die  eidliche  Verbürgung  der  Verheißung  zugute 
kommen  sollte.  "War  nämlich  v.  17  Gottes  Absicht  bei  seinem 
Schwören  dahin  bestimmt,  daß  sie  den  yd.rjQOv6f.iOL  rf^g  enayyeXiag 
insgesamt  die  Unabänderlichkeit  des  göttlichen  Willens  dartun  sollte, 
so  wird  sie  v.  18  in  ihrer  besonderen  Bedeutung  für  die  Gläubigen 
des  XB,  die  das  Subjekt  von  e%(x)(.iev  sind  ^^),  aufgezeigt.  Ihnen 
wollte  Gott  durch  zwei  nicht  der  Abänderung  unterworfene  Dinge, 
nämlich  einerseits  durch  sein  an  sich  unbedingt  gültiges  und  zu- 
verlässiges Verheißungswort,  andererseits  durch  den  auch  infolge 
menschlichen  Mißverhaltens  nicht  mehr  umzustoßenden  oder  abzu- 
ändernden Eid  *'^),    eine    unbedingt   sichere    Garantie    seiner  Wahr- 


110,  4  im  Sinn,  welches  den  Messias  mittels  eines  Eides  zum  Priester  nach 
der  Ordnung  Melchisedeks  bestellt,  v.  13 — 15  wäre  dann  nur  ein  Beispiel, 
welches  die  Bedeutung  des  Eides  ins  Licht  stellen  sollte.  Allein  wenn 
auch  V.  17  bei  dieser  Auffassung  einen  passenden  Sinn  gewinnt,  sprechen 
doch  entscheidende  Gründe  gegen  sie.  Erstens  ist  der  Zusammenhang 
des  Abschnitts  6,  13—17  so  geschlossen,  daß  bei  dem  Eide  Gottes  v.  17 
nicht  an  einen  anderen  Schwur  als  den  v.  13  f.  angeführten  gedacht  werden 
kann.  Zweitens  ist  das  Wort  Ps  110,4  Hb  ö,  6.  10  allerdings  bereits 
angeführt,  aber  gerade  ohne  die  Worte  lo/uooe  y.v^no^-,  so  daG  eine  Hin- 
weisung auf  Ps  110,  4  in  Hb  6, 17  nur  gefunden  werden  könnte,  wenn  die 
Psalmstelle  ausdrücklich  erwähnt  wäre.  v.  Sodens  Bemerkung,  der  Vf 
setze  das  Wort  entweder  als  bekannt  vorans  oder  behalte  sich  vor,  den 
Wortlaut  erst  in  c.  7  recht  wirksam  einzuführen,  hebt  dieses  Bedenken 
nicht;  denn  die  Art,  wie  7,  20.28  die  mittels  eines  Eides  erfolgte  Ein- 
setzung Christi  in  das  Hohepriestertum  betont  wird,  schließt  aus,  daß  der 
Vf  diese  als  etwas  bereits  Erörtertes  und  den  Lesern  Gegenwärtiges  an- 
sehe. Vorausgesetzt  wird  nur,  daß  sie  der  Bedeutung  des  Eides  im  all- 
gemeinen sich  bewußt  sind,  und  höchstens  in  dieser  Hinsicht  kann  7,  20 
eine  Rückbeziehung  auf  6,  16 f.  vorliegen.  Drittens  richtet  sich  der  Eid 
Ps  110,  4  in  seinem  'Wortlaut  nur  an  den  im  Psalm  angeredeten  Messias 
und  ist  nicht  den  ulr^noröfioi  rfji  inayyeUae  gegeben,  um  ihnen  eine  kräf- 
tige Ermunterung  zum  Hoffen  (v.  18)  zu  gewähren. 

*•)  "E/pftev  (K  L  P  Min)  wäre  als  Form  des  Ind.  Praes.  (cf  r :  ut  habe- 
mus)  schlechterdings  unzulässig  cf  Blaß  §  65,  2,  ist  aber  wahrscheinlich 
nur  orthographische  Variante  wie  umgekehrt  ix,^(iev  (D  Min)  v.  19;  cf 
S.  146  A  82.    Zur  Konstruktion  cf  Em  15,  4. 

•0)  Auf  Verheißung  und  Eid  haben  die  <V'o  TTodyfiara  schon  Chrys., 
Thdr,  Thdrt,  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.  bezogen.  Daß  auch  Worte 
anter  TTfjdyuarn  befaßt  werden  können,  zeigen  Num  22,  8;  Deut  17,  10; 
Esth  2,  4 ;  Dan  2,  10  LXX.  Wenn  auch  Del.,  v.  Soden  u.  Seeberg  die  (V»'o  Ttody- 
fiain  auf  Verbeißung  und  Eid  deuten,  so  ist  das  bei  ihrer  Beziehung  des  fioxoe 
v.  17  auf  Ps  110,  4  wenig  passend;  aber  es  ist  keine  wirkliche  Verbesse- 
rung der  Erklllrung,  wenn  Hofm.  die  beiden  TxpAyfimn  aus  v.  16'  und  '* 
tVL  erbeben  sucht,  denn  v.  16  spricht  nicht  von  zwei  koordinierton  Tat- 
tacben.  sondern  von  einer  einzigen  und  deren  Wirkung,  überdies  von  oinor 
TatiMoe,  die  bei  Gott  nicht   einmal  vorliegt,   du  er  ja  nicht  bei  cinoni 
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haftigkeit  (Ps  89,  36)  und  damit  eine  starke  Aufmunterung  ver- 
leihen. An  sich  bedurfte  es  von  Seiten  des  äipevöijg  Oeög  (Tit  1,  2) 
nicht  noch  einer  besonderen  Bekräftigung,  daß  er  die  gegebene 
Zusage  nicht  unerfüllt  lassen  werde  (1  Clem  27).  Von  einer  Un- 
möglichkeit, daß  Gott  lüge^^),  ist  nur  mit  Rücksicht  auf  die 
Menschen  die  Rede,  insofern  ihnen  durch  die  doppelte  Yerbürgung 
das  an  sich  Gewisse  einleuchtender  und  faßbarer  gemacht  wird. 
Ihnen  und  zwar  speziell  den  Gläubigen,  die  als  solche  ihre  Zuflucht 
dazu  genommen  haben,  die  dargebotene  Hoffnung  zu  ergreifen, 
sollte  eine  kräftige  Ermutigung  gegeben  werden.  Da  oi  -Aaracpv- 
yövTSg  absolut  gebraucht  nur  die  hier  nicht  passende  Bedeutung 
„die  Flüchtlinge"  haben  könnte,  so  ist  das  Partie,  mit  yigaTf^aai 
zu  verbinden  *'^),  und  da  das  nur  durch  einige  Min.  bezeugte  Praes. 
'AaTmpsvyovTegyiel  zu  schlecht  beglaubigt  ist,  um  neben  '/.azacpvyövTsg 
in  Betracht  zu  kommen,  so  muß  durch  xgcnf^oai  geschildert  werden, 
was  die  Gläubigen  mit  dem  xararpvyelv  getan  haben.  Sie  haben, 
als  sie  gläubig  wurden,  ihre  Zuflucht  dazu  genommen,  die  Hoffnung 
zu  ergreifen,  die  ihnen  durch  die  Verheißung  Gottes  dargeboten 
wurde  ^^).  Diese  Verheißung  ist  ihnen  mit  der  absoluten  Zuver- 
lässigkeit einer  eidlich  verbürgten  Zusage  gegeben  worden ;  so 
haben  sie  an  ihr  eine  kräftige,  aller  Anfechtung  und  Versuchung 
zum   Zweifel   standhaltende    Ermunterung  und    Tröstung  "*).     Man 

Größeren  schwört.  Ebenso  unbefriedigend  ist  Ephr.'s  Auffassung,  die  das  eine 
Tc^iäyfia  in  dem  Eid  Gen  22,  16,  das  andere  in  dem  von  Ps  110,  4  erblickt 

«')  Zum  Inf.  Aor.  nach  döwaTov  cf  Blaß  §  58,  3.  —  Ob  der  Art.  vor 
S-aöv  mit  BD  KL  Min  zu  tilgen  oder  nicht  eher  mit  nA  CP  17.  1739  Min 
beizubehalten  ist  (cf  6  deös  v.  17).  läßt  sich  nicht  mit  Sicherheit  entscheiden. 

*'*)  KaTUftvyeiv  absolut  heißt  „fliehen",  „sich  flüchten"  Ex  21, 14;  Jes 
17,  3;  Sap  14,  6;  cf  rohi  y.ajafvyövTai  ex  t^s  f^ä/jjs  Herodot  VI  75.  Die 
Bedeutung  „Zuflucht  nehmen"  gewinnt  das  Verb,  nur  in  der  Verbindung 
mit  sk,  Ttpöi  oder  i.^^  und  es  bedürfte  auch  Hb  6,  18  einer  derartigen 
näheren  Bestimmung,  wie  sie  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.  willkürlich  er- 
gänzen, wenn  es  die  Christen  als  solche  kennzeichnen  sollte,  die  ihre  Zu- 
flucht zu  Gott,  zu  Christus  oder  dem  Glauben  genommen  haben.  Im 
gleichen  Sinn  wie  ol  au>t,6fievoi.  AG  2,  47  steht  ol  xazafvyövres  nie.  Die 
Verbindung  mit  einem  Inf.  ist  allerdings  nicht  zu  belegen  (Jes  10,  3  ist 
anderer  Art),  aber  das  gilt  ebenso  für  Tiaodxkrjais,  und  die  lat.  Übersetzer 
haben  sämtlich  xara^vyöt^Tes  vcoaifiaai  zusammengenommen:  qui  confugi- 
mus  teuere  (d),  aä  optinendam  (r),  ad  tenendam  (vulg)  spem. 

*')  Obwohl  die  Analogie  von  4,  14  (cf  auch  3,  6. 14;  10,  23)  es  nahe- 
legt, y.Qaxeiv  im  Sinne  von  „festhalten"  zu  verstehen,  zwingt  der  Zusammen- 
hang dazu,  es  durch  „ergreifen"  cf  Mt  9,  25;  12,  11  wiederzugeben.  Das 
Verb,  blickt  auf  den  Moment  des  Gläubigwerdens,  in  dem  die  Christen  die 
Hoffnung  ergriffen  haben. 

^*)  Da  nach  dem  vorher  Gesagten  la^voäv  TiaodxXrjaiv  absolut  steht, 
kann  es  nur  „Aufmunterung",  „Tröstung"  (cf  12,  5;  13,  22;  Em  15,  4; 
2  Th  2,  16;  2  Kr  1,  3 — 7;  fortissimum  solacium  d  vulg),  nicht  aber  „er- 
mahnender Zuspruch"  (AG  13,  15 ;  Em  12,  8 ;  1  Tm  4,  13 ;  fortem  adlocu- 
tionem  r;  tzoot^otztjp  Oekum.,  fieydkr}v  na^aivEoiv  xai  TtQOTQOTiriv  Theophyl.) 
helfen. 
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darf  sich  durch  7rQ0y.eif.1en]  nicht  verleiten  lassen,  unter  der  llTtlg 
das  Hoffnungsgut  (Kl  1,  5)  zu  verstehen,  das  wie  ein  Kampfpreis 
den  Lesern  vor  Augen  liege  (Hb  12,  2);  denn  v,  19  läßt  nicht  zu, 
ikTtig  in  objektivem  Sinne  aufzufassen,  und  die  bei  manchen  Aus- 
legern beliebte  Annahme,  die  objektive  und  subjektive  Bedeutung 
seien  hier  vermischt,  ergibt  eine  Unklarheit,  die  weder  durch  den 
Wortlaut  gefordert,  noch  durch  den  Zusammenhang  bestätigt  wird. 
nQoy.€i(.t€vrj  steht  wie  häufig  ^^)  von  dem,  was  gegenwärtig  vor- 
handen ist,  und  stellt  die  Korrelation  zwischen  der  einig  und  der 
BTiayyekLa  her.  Damit  daß  Gott  eine  Verheißung  gegeben ,  hat 
er  uns  die  Möglichkeit  und  das  Recht  zum  Hoffen  verliehen.  Was 
wir  an  dieser  Hoffnung  beständig  haben,  erläutert  der  Vf  v.  19 
mit  einem  auch  bei  Schriftstellern  und  auf  Münzen  des  Altertums 
öfter  begegnenden  Bude  ^^).  Sie  ist  uns  gleichsam  ein  zuverlässiger 
und  fester "')  Anker  der  Seele,  der  ihr  in  allen  Stürmen  der  An- 
fechtung, der  Versuchung  und  des  Zweifels  Halt  und  Sicherheit 
gewährt.  Hierzu  kommt  als  ein  Weiteres ,  daß  die  Hoffnung 
hineinreicht  an  den  Ort  innerhalb  des  Vorhangs.  Obwohl  docpal^ 
und  ßeßaiav  aus  sprachlichen  und  sachlichen  Gründen  nur  Attribute 
zu  üyxvQav  sein  können  ^^),  geht  es  nicht  an,  auch  eloEQXOl-iivr^v 
hierauf  zu  beziehen,  denn  eioig^sad-cxL  wird  niemals  vom  Eindringen 
des  Ankers  in  den  Meeresboden  gebraucht,  und  iouneqov  zov  -/.ara' 
TteTdof-iarog  paßt  schlechterdings  nicht  als  bildliche  Bezeichnung 
des  Ankergrundes.  EiaeQXOi-iivrj  greift  vielmehr  in  etwas  nach- 
lässiger Fügung,  wie  wenn  der  Vf  i]  '/.ai  eioiqx^rai  geschrieben 
hätte,  auf  r]v  bzw.  IkTtiöa  v.  18  zurück  und  beschreibt  mit  einem 
an  Lev  16,  2  f.  12.  15  erinnernden  Bilde  einen  zweiten  Vorzug  der 
christlichen  Hoffnung.  Sie  dringt  durch  alle  Hemmungen  hindurch 
in  den  Himmel,  den  Ort  der  unmittelbarsten  Gegenwart  Gottes, 
der  an  dem  Allerheiligsten  der  Stiftshütte,  das  durch  einen  Vor- 
hang von    dem    Heiligen    getrennt   war  (Ex  26,  33f.) ""),    sein    un- 

•»)  Cf  4  Mkk  16,  15;  Philo  IV  vit.  Mos.  I  48  (9);  Jos.  c.  Ap.  I  53 
(10,  1):  Pap.  Oiyrh.  II  265:  t^v  TtooxeifiivTjv  y(>afT}t^. 

")  Cf  Wettstein  und  Kypke  zur  Stelle. 

"")  'Aa<paliijs  und  ßeßaioe  in  gleicher  Ordnung  Philo  III  quis  rer.  div. 
her.  316  (62),  gewöhnlich  umgekehrt  gestellt  Philo  II  conf.  ling.  106  (22) 
(cf  auch  Bleek  III  S.  271  f.),  sind  negativer  und  positiver  Ausdruck  für  die 
gleiche  Sache.  Die  durch  Arrian  anab.  VII  28  an  die  Hand  gegebene  Unter- 
scheidung:  ßißaioe  „was  in  sich  fest",  dofaXtjt  „was  nach  außen  gesichert 
ist"  paßt  für  Hb  6, 19  nicht.  Über  die  unrichtige  Akkusativform  uofcdrjv 
cf  Blau  §  8,  1. 

'•)  Die  Stellang  von  i^ofisv  zwischen  äyxv^av  und  rfjs  yn>xfle  gestattet 
nicht,  dofcd.  and  ßa/S.  direkt  mit  dem  Verb,  zu  verknüpfen.  Dies  ist  aber 
auch  darnm  anzulässig,  weil  sonst  als  selbstverständlich  bezeichnet  wUrde, 
daß  die  ChriBtcnhofTnuiig  zuverlässig  und  fest  sei,  was  doch  bei  den  Lesern 

Serade  nicht  zutrifft.    Daher  vcrbiuden  auch  Chrys.,  Theophyl.,   Eutliym. 
le  beiden  Adjektiva  mit  dyxvpar. 

••)  KaraTiiraofta  Btcht  io  der  LXX  zuweüen  =  ^i^ij  für  den  Vorlmng 
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vollkommenes  Abbild  hatte.  So  versetzt  sie  in  die  unmittelbare 
Nähe  Gottes  und  in  den  Genuß  seiner  Gemeinschaft  cf  7,  19. 
Diese  Charakteristik  der  elTtig  zeigt  unwidersprechlich,  daß  der 
Vf  die  Hoffnung  im  subjektiven  Sinn  im  Auge  hat.  Auf  sie  weist 
schon  das  Bild  des  Ankers,  der  ja  zum  Schiff  gehört  und  von 
ihm  ausgeworfen  wird,  wie  die  Hoffnung  der  Seele  eignet  und  ihre 
Betätigung  ist.  Ein  eioiQ%eo^aL  eig  xo  iawreQov  roü  xaraTreTdo- 
(XCCTOg  läßt  sich  aber  vollends  nur  von  der  Hoffnung  als  mensch- 
licher Gesinnung  aussagen ;  denn  das  Hoffnungsgut  oder  der  Hoff- 
nungsgrund ist  zwar  im  Himmel  vorhanden  (Kl  1,  5;  1  Pt  1,  4), 
geht  aber  nicht  dorthinein.  Was  den  Vf  veranlaßt  hat,  sich  dieser 
Wendung  zu  bedienen,  ergibt  sich  aus  v.  20,  wo  zugleich  verständ- 
lich wird,  was  es  der  Hoffnung  ermöglicht,  in  das  Allerheiligste 
des  Himmels  vorzudringen.  Dorthin  "^)  ist  nämlich  Jesus  uns  zu 
gut  eingegangen  (9,  12.  24),  nicht  nur  um  priesterliche  Intercession 
zu  üben  (7,  25),  sondern  um  auch  uns  den  Eintritt  zu  ermöglichen 
und  uns  dort  eine  Stätte  zu  bereiten  (Jo  14,  2  f.).  Während  der 
Hohepriester  des  AB  zwar  im  Allerheiligsten  die  Gemeinde  vertrat, 
ihr  aber  den  Weg  dahin  nicht  zu  erschließen  vermochte,  ist  Jesus  '*) 
als  TtQOÖQOi-iog  dorthin  gelangt  und  so  der  erste  von  vielen  ge- 
worden, denen  er  durch  seinen  Eintritt  die  Bahn  freigemacht  hat 
(10,  20)  '^).  Dazu  ist  er  befähigt,  weil  er  nach  einer  höheren  Ord- 
nung als  der  aaronitischen,  nämlich  nach  der  Ordnung  Melchisedeks, 
Hoherpriester  geworden  ist  und  zwar  als  melchisedekischer  Hoher- 
priester  auf  ewig  '^).    Die  von  der  Wortfolge  des  Citats  (cf  5,  6.  10; 


an  der  Tür  des  Heiligen  Ex  26,  37;  36,  37  (LXX  37,  5)  oder  des  Vorhofs 
Num  3,  26  oder  für  beide  Ex  39,  40  (LXX  20),  meistens  aber  =  nan»  für 
den  Vorhang  vor  dem  Allerheiligsten  Ex  26,  31 — 36  u.  ö.  In  der  übrigen 
jüdisch-hellenistischen  Literatur  bezeichnet  xaraTieraof^a  den  Vorhang  am 
Eingang  des  Heiligen  Mt  27,  51 ;  Philo  V  spec.  leg.  I  171  (riet.  3)  und  des 
AUerheiUgsten  Hb  10,  20;  Philo  V  spec.  leg.  I  231  (vict.  10);  Jos.  ant.  VIII 
75  (3,  3).  90  (3,  7)  oder  auch  beide  1  Mkk  4,  51 ;  Jos.  bell.  V  212  (5,  4) ; 
ant.  XII  250  (5,  4).  Dementsprechend  heißt  der  Vorhang  vor  dem  Aller- 
heiligsten Hb  9,  3  rd  Sevre^au  xaraTteraa/tia.  Dagegen  folgt  Hb  6,  19  dem 
vorherrschenden  Gebrauch  der  LXX,  den  Philo  IV  vita  Mos.  II  101  (9) 
dahin  formuliert:  der  n^övaos  d.  h.  das  Heilige  werde  von  zwei  v^da/naTa 

umschlossen,  tt^  ftev  %vSov  8  ttaXeTiat  xaraneiaofia,  reo  J'  sxjöi,  8  nooaayo- 
QeiEiai  xdXvfifia,  cf  auch  87  (5),  ebenso  xa«  rb  iacordta}  xaransTaa/ua  xat 
7iQ0icdXvfiiJ.a  II  gigant.  53  (12). 

'0^  Zu  ÖTtov  auf  die  Frage  „wohin"  cf  Blaß  §  25,  2. 

'')  Passend  wird  hier,  wo  Jesus  in  eine  Reihe  mit  den  übrigen 
Menschen  gestellt  wird,  bloß  sein  Personname  'Irjaovs  gesetzt.  Die  LA 
'Irjaovi  Xqioiös  (Dd)  verwischt  das. 

'2)  H^öSpofiog  wird  von  kleinen  Truppenabteilungen  gebraucht,  die 
dem  Heer  als  Ausspäher  cf  Polyb.  XII  20,  7  oder  als  Vortrab  cf  Sap  12,  8 
vorangehen  und  ihm  ein  sicheres  Vorrücken  ermöglichen. 

°*)  Bei  der  starken  Betonung  der  Worte  xazä  ifjv  id^iv  MeXx-  ist  es 
unbegründet,  aus  yevö/usvos  zu  schließen,  Jesus  sei  mit  seiner  Erhöhung 
überhaupt  erst  Hoherpriester  geworden  cf  oben  S.  61  A  57. 
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7,  17)  abweichende  Yoranstellung  von  y.ctTa  Ti]V  rd^cv  Mel%LöedeY, 
deutet  an,  daß  es  dem  Yf  darum  zu  tun  ist,  jetzt  die  Eigenart 
des  Hohepriestertums  Jesu  zu  erläutern  cf  7,  11.  15.  In  der  Tat 
ist  er  jetzt  wieder  bei  dem  Punkte  angelangt,  bei  dem  er  5,  11 
seine  Ausfühning  abgebrochen  hatte.  Haben  die  Leser  sich  durch 
seinen  Vorhalt  auf  die  Gefahr  aufmerksam  machen  lassen,  in  die 
sie  ihre  Trägheit  gebracht  hat,  und  sind  sie  willig,  sich  aufzuraffen 
und  an  der  Hoffnung  festzuhalten,  die  so  sicher  begründet  ist,  so 
werden  sie  jetzt  für  die  Darlegung  des  Hohepriestertums  Christi 
empfänglich  sein. 


3.     Jesus    der    vollkommene    Hohepriester    auf    ewig 
nach  der  Ordnung  Melchisedeks  7,  1 — 28'*). 

Indem  sich  der  Yf  anschickt,  das  5,  10  aufgestellte  und  6,  20 
wiederaufgenommene  Thema  zu  entfalten,  schildert  er  die  Eigenart 
des  Hohepriestertums  Christi  so,  wie  sie  sich  aus  der  Person  des 
Hohenpriesters  ergibt  und  in  ihr  darstellt.  Während  4,  14 — 5,  10 
dargelegt  war,  daß  Jesus  die  Merkmale  besitze,  die  den  Hohenpriester 
kennzeichnen,  dagegen  seine  IJberlegenheit  über  den  atl  Hohen- 
priester nur  soweit  zur  Sprache  kam,  als  die  gezogene  Parallele 
es  forderte  und  zuließ,  wird  hier  das  Hohepriestertum  Christi  als 
ein  ganz  neuer  Priestertypus  charakterisiert,  der  nicht  durch  Aaron, 
sondern  durch  Melchisedek  veranschaulicht  wird. 

Die  vielfach  dunkle  und  rätselhafte  Schilderung  Melchisedeks 
in  Hb  7  hat  zu  der  Vermutung  Anlaß  gegeben,  der  Yf  trete  hier 
gnostisierenden  Melchisedekspekulationen  entgegen  "*).  Dem  Juden- 
tum waren  solche  allerdings  nicht  fremd.  Melchisedeks  isolierte 
Stellung  in  der  Geschichte,  seine  monotheistische  Frömmigkeit  und 
die  Anerkennung  seines  Priestertums  durch  Abraham  schienen  bei 
einem  kanaanitischen  König  unerklärlich  und  auf  ein  Geheimnis 
seiner  Herkunft  und  seiner  Person  zu  weisen.  Die  gewöhnliche 
Tradition  identificierte  ihn  mit  Sem,  dem  Sohne  Noahs  '•').    Einige 


'*)  Cf  Anherlen,  Melchisedeks  ewiges  Leben  und  Priestertum  Hb  7 
(Th.  Stud.  u.  Krit.  1867.  S.  453 ff.);  auch  meine  Studie  über  Melchisedek 
cf  oben  S.  13  A  25;  zu  den  jüd.  Sagen:  Beer,  Leben  Abrahams  nach  Auf- 
fassung der  jüd.  Sage.    Leipzig  1859.  S.  30 f. 

'*)  So  besonders  Friedländer,  Der  vorchristliche  jüd.  Gnosticismus. 
Göttingen  1898.  S.  28—40;  zurückhaltend  Schlatter,  Theologie  des  NT  U, 
S.  437. 

'•)  Der  ttlteste  uns  bekannte  Vertreter  dieser  Anschauung  ist  Rabbi 
Iimael  gest.  ca  135  n.  Chr.  cf  K,  T.  Herford,  Christianity  in  Tahnud  and 
Midrash.  London  1903,  S.  838  (Herfords  Vermutung,  Ismacl  polcniisiero  gegen 
Hb  7,  ist  freilich  sehr  gewagt);  cf  auch  Targum  Pseudojonathan  und  Jeru- 
»chalmi  za  Gen  14, 18  (weitere  jüd.  Belege  bei  Beer  a.  a.  0.  S.  142-144), 
ferner  die  Angaben  des  Epbr.  und  Hleron.  cp.  78.    Nach  Kpiphan.  haer. 
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spätere  Quellen  erblickten  in  ihm  den  p'l^J  |rl3,  den  Priester  der 
Endzeit,  eine  messianische  Figur''').  Philo  sah  in  ihm  ein  Bild 
■des  die  Leidenschaften  zügelnden,  die  Seele  erfreuenden  und  Grott 
durch  erhabene  Gedanken  priesterlich  verehrenden  OQ^-bg  Ad/og'*), 
während    andere    Kreise    ihn    als    ein   Engelwesen    betrachteten"). 


55,  6  teilten  die  Samaritaner  diese  Auffassung.  Durch  die  Vermittlung  von 
Easchi  und  Lyra  ist  sie  auch  in  Luthers  Erklärung  der  Genesis  über- 
;gegangen. 

")  Cf  Billerbeck,  Der  110.  Psalm  in  der  altrabbinischen  Literatur  in 
der  Zeitschrift  „Nathanael"  1910,  S.  41  f. 

")  Nur  beiläufig  erwähnt  den  Melchisedek  Philo  IV  Abr.  235  (40) ; 

III  COngr.  erud.  99  (18),  wo  er  ihm  eine  airofiadiji  xal  aöroSiSaxroi  UQcoavvri 

zuschreibt  und  auf  Gen  14,  20  anspielt.  Eingehender  bandelt  er  über  ihn 
I  leg.  alleg.  III  79—82  (25  f.).  Hier  liegen  allerdings  Berührungen  mit  Hb 
vor,  aber  doch  nur  in  der  Namenerklärung  und  in  .der  Methode  der  Schrift- 
hehandlung,  und  auch  in  dieser  Beziehung  ist  die  Übereinstimmung  keines- 
wegs vollständig.  Sachlich  gehen  Philo  und  der  Hb  ganz  auseinander. 
Für  Philo  ist  Melchisedek  Bild  des  Prinzips  der  Tugend,  des  öud'öi  /uiyos, 
nicht  ohne  weiteres  des  göttlichen  Logos,  wie  es  Siegfried  S.  229  darstellt, 
cf  Brehier,  Philon  d'Alexandrie.  Paris  1907,  S.  92—94.  Er  gibt  als  ßaadsvs 
Siy.aiog  Gesetze,  steht  als  ßaodsvg  eitj/jt^r;:  im  Gegensatz  zu  dem  tyrannischen 
vovä  und  übt  einen  erhabenen  Priesterdienst  aus. 

■»»)  Amb.  de  flde  III 11  (Migne  S.  L.  XVI,  S.  607 C)  bemerkt:  nam  et 
illum  Melchisedech  .  .  .  non  angelum  utique  secutidmn  Judaica  ludibria 
intelligit  ecclesia.  Diese  Aussage  ist  nicht  vollkommen  zutreffend,  da  nach 
Hieron.  ep.  73  auch  Orig.  und  Didymus  in  Melchisedek  einen  Engel  sahen. 
Wichtig  ist  aber,  daß  Amb.  dies  als  jüd.  Anschauung  kennt  Wirklich 
wird  in  späten  Erzeugnissen  der  jüd.  Kabbala  Melchisedek  mit  Michael 
identifiziert  cf  Midrasch  Hanneelam  zu  Gen  14  im  Sohar  (13.  Jahrh.)  bei  Beer 
S.  144  und  Jalqut  chadasch  f.  115  col.  3.  num  19  (erstmals  publiziert  Lublin 
1648)  bei  Lueken,  Michael.  Göttingen  1898,  S.  31.  Die  Vorstellung  einer 
Menschwerdung  von  Engeln  ist  dem  Judentum  nicht  fremd.  Nach  Orig. 
ÄU  Jo  1,  6  (Bd  IV,  S.  88)  fand  sie  sich  in  einem  jüd.  Apokryphum  mit  dem 
Titel  TTooaev/fj  'Icoai^(f,  in  dem  Abraham  und  Isaak.  namentlich  aber  Jakob 
äIs  in  menschliche  Natur  herabgestiegene  Engel  höchsten  Kanges  geschildert 
waren,  wie  auch  Orig.  selbst  in  Johannes  dem  Täufer  einen  Engel  sah  (cf 
auch  die  oben  S.  14  A  27  angeführten  Stellen).  Kombiniert  man  mit  der 
Angabe  des  Midr.  Haneelam  und  des  Jalqut  chad.  die  Anschauung  der  rabb. 
Theologie,  daß  Michael  im  himmlischen  Heiligtum  als  Hoherpriester  fungiere, 
wie  auch  andere  Engel  dort  den  Priesterdienst  verwalten  cf  Philo  V  spec. 
leg.  I  66  (templ.  1);  Test.  Levi  3,  5;  Apok.  Mos.  33,  so  läßt  sieh  das 
melchisedekische  Hohepriestertum  Christi  als  eine  Übertragung  jüd.  Michael- 
spekulation auf  die  Person  Christi  betrachten  cf  Eiehm  S.  652f. ;  Lueken 
S.  146  f.  Allein  außer  dem,  was  im  Text  hiergegen  geltend  gemacht  wird, 
ist  noch  das  Folgende  zu  erinnern.  Erstens  wird  Christus  in  Hb  7  niemals 
mit  Melchisedek  identifiziert  wie  Michael  in  der  jüd.  Anschauung.  Mel- 
chisedek ist  Typus  Christi  und  wohl  in  der  Unvergänglichkeit  seines  Lebens 
dem  Sohne  Gottes  gleich  (7,  3),  aber  als  Person  von  ihm  unterschieden. 
Zweitens  beschränkt  sich  die  Übereinstimmung  zwischen  Christus  und 
Michael  auf  die  allgemeine  Idee  des  himmlischen  Hohepriestertums ;  im 
einzelnen  lassen  sich  keine  parallelen  Züge  aufweisen.  Drittens  kennen 
wir  die  jüd.  Michaelspekulation  nur  aus  sehr  späten  Quellen,  so  daß  wir 
nicht  wissen,  wieviel  davon  im  apostolischen  Zeitalter  bereits  vorhanden 

Riggenbach,  Ilebräerbrief.  12 
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An  diese  letzte  Form  der  Spekulation  mögen  die  Melchisedekianer 
des  zweiten  Jahrhunderts  angeknüpft  haben,  die  Christus  zugunsten 
Melchisedeks  herabsetzen.  Im  Hb  läßt  sich  kein  derartiger  Einfluß 
bemerken.  Von  Polemik  gegen  eine  Überschätzung  Melchisedeks 
findet  sich  nirgends  eine  Spur,  im  Gegenteil  bildet  die  Erhabenheit 
seiner  Person  die  Grundlage  der  ganzen  Ausführung  cf  7,  4. 
Melchisedek  ist  Typus  Christi  und  steht  wie  er  in  einem  Gegensatz 
zu  dem  levitischen  Priestertum.  Auch  daran  ist  nicht  zu  denken, 
daß  der  Hb  angelologische  Vorstellungen  des  Judentums  über- 
nommen und  auf  Christus  übertragen  habe.  Bei  seiner  scharfen 
Unterscheidung  zwischen  den  der  Wandelbarkeit  unterworfenen  und 
zu  untergeordneten  Dienstleistungen  bestellten  Engeln  einerseits 
und  dem  Gottes  Wesen  und  Herrlichkeit  teilenden ,  zum  Herrn 
über  alles  gesetzten  Sohne  andererseits  (c.  1)  ist  das  von  vornherein 
ganz  unwahrscheinlich ,  und  bei  genauer  Erwägung  nötigt  kein 
einziger  Ausdruck  in  Hb  7  dazu,  dem  Vf  eine  mythologische  An- 
schauung über  Melchisedek  nach  Art  der  jüdischen  zuzuschreiben. 
Am  allerwenigsten  geht  es  an,  die  Meinung  des  Vf  durch  die 
Spekulationen  der  Melchisedekianer  zu  erläutern,  die  nachweislich 
in  großem  Umfang  auf  Mißdeutung  einzelner  Äußerungen  des  Hb 
beruhen^").      Mag    die    Bedeutung,    welche    Melchisedek    für    die 


war.  In  manchen  Fällen  ist  auch  direkte  oder  indirekte  Beeinflussung 
durch  das  Christentum  bzw.  das  NT  nicht  ausgeschlossen.  Viertens 
kann  die  Idee  des  Hohepriestertums  leicht  von  den  Christen  ganz  selb- 
ständig auf  die  Person  Jesu  angewandt  worden  sein  wie  von  den  Juden 
auf  den  gefeierten  Nationalen^el  Michael. 

''°)  Nach  den  im  wesentlichen  übereinstimmenden  und  sich  gegenseitig 
ergänzenden  Mitteilungen  des  Hippolyt  (refut.  omn.  haer.  VII,  36 ;  X,  24), 
Epiphan.  (haer,  65)  und  Ps.  -  Tertullian  (haer.  24)  betrachteten  Theodot 
der  Wechsler  um  200  und  die  von  ihm  sich  herleitenden  sogenannten  Mel- 
chisedekianer Melchisedek  als  fteyäXrjv  nvä  övi>a/uir,  größer  als  Christus, 
der  ja  an  Melchisedek  sein  Urbild  habe,  wie  auch  letzterer  der  Priester 
sei,  durch  den  alle  Gebete  an  Gott  gebracht  werden  müßten.  Den  Aus- 
gangs- und  Anhaltspunkt  für  alle  diese  Spekulationen  bilden  die  Worte 
dTcdtotp,  dui^rtoo,  dyei>aa).6yr]-ioi  Hb  7,  3.  Daß  diese  im  Hb  original  sind 
und  nicht  etwa  von  anderswoher  übernommen,  zeigt  der  ganze  Zusammen- 
hang und  das  isolierte  Vorkommen  von  dyevenkdyiiros  in  der  griech.  Lite- 
ratur, Die  gleichen  Worte  haben  übrigens  anderen,  zum  Teil  auch  kirch- 
lichen Theologen  Anlaß  gegeben,  in  Melchisedek  ein  überirdisches  Wesen 
BQ  erblicken  und  zwar  nicht  nur  einen  Engel  wie  Orig.  und  Didyinus, 
sondern  den  Sohn  Gottes,  ja  Gott  den  Vater,  namentlich  aber  den  heiligen 
Geist,  der  dem  Abraham  in  menschlicher  Gestalt  erschienen  sei,  so  der 
ägyptische  Asket  Hierakaa  (cf  Epiphan.  haer.  Ö5,  ö ;  67,  3,  7)  und  der  mit 
dem  Ambrosiaster  identische  Vf  der  pseudoaagnstinischen  quaestiones  vct. 
et  nov,  test.  (quaest,  109).  Wie  schwankend  manche  Kirchenlehrer  in  ihrer 
Anacbaaong  waren,  illustriert  Amb.,  der  Melchisedek  bald  für  einen  MolJou 
Menschen  (de  flde  III  11),  bald  für  den  8ohn  Gottes  (do  Abr.  I  UJf.;  de 
myst  Ö),  bald  für  Gott  (exameron  I  9)  erklärt.  Von  Boatrcitern  dieser 
Melcbisedekspekulationen  seien,  um  neben  den  bereits  erwähnten  lliircsio- 
logen  bloO  solche  zu  nennen,  deren  Schriften  ganz  oder  teilweise  (>rtiiiltcn 
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jüdische  Theologie  hatte,  den  Vf  des  Hb  mitveranlaßt  haben,  sich 
eingehend  mit  dieser  Gestalt  zu  beschäftigen,  dennoch  bedarf  es 
keines  anderen  Erklärungsgrundes  für  die  Ausführungen  von  Hb  7 
als  der  Angaben  der  hl.  Schrift  des  AT.  Hatte  Jesus  selbst 
den  messianischen  Ps  110  auf  sich  bezogen  (cf  oben  S.  13),  so 
konnte  das,  was  dort  v.  4  über  das  Priestertum  des  Messias  zu 
lesen  war,  leicht  die  Aufmerksamkeit  eines  christlichen  Lehrers 
erregen.  Dem  Vf  des  Hb  mußte  es  für  seine  Zwecke  äußerst 
willkommen  sein,  den  Nachweis  führen  zu  können,  daß  die  Weis- 
sagung des  AT  dem  Messias  ein  Priestertum  zugeschrieben  hatte, 
das  von  ganz  anderer  Art  als  das  des  levitischen  Hohenpriesters 
und  diesem  bei  weitem  überlegen  war. 

Als  Grundlage  für  seine  Erörterung  schickt  der  Vf  eine 
Schilderung  der  Person  Melchisedeks ,  ihrer  typischen  Be- 
deutung und  ihrer  Überlegenheit  über  das  levitische  Priester- 
geschlecht 7,  1 — 10  voraus,  wobei  er  sich  darauf  beschränkt,  die 
in  der  hl.  Schrift  (Gen  14,  17—20;  Ps  110,  4)  gegebenen  Data 
zu  erheben  und  zu  beleuchten.  Den  Anfang  macht  eine  kurze 
geschichtliche  Orientierung  und  eine  Aufzählung  der  typischen  Züge 
an  der  Person  Melchisedeks:  [7,  1 — 3]  Dieser  Melchisedek 
nämlich,  König  von  Salem,  Priester  des  höchsten 
Gottes,  der  Abraham  bei  dessen  Rückkehr  von  der 
Niederwerfung  der  Könige  entgegenkam  und  ihn 
segnete,  dem  auch  Abraham  den  Zehnten  von  allem 
zuteilte,  er,  der  aufs  erste  (verdolmetscht)  ein  „König 
der  Gerechtigkeit"  ist,  sodann  aber  auch  ein  König 
von  Salem,  was  bedeutet  ein  „König  des  Friedens", 
ohne  Vater,  ohne  Mutter,  ohne  Geschlechtsregister, 
ohne  Anfang  der  Tage  oder  Ende  des  Lebens,  viel- 
mehr dem  Sohne  Gottes  gleich,  bleibt  Priester  auf 
immer.  Wie  das  erläuternde  yccQ  andeutet,  will  der  Vf  7,  1 — 3 
erklären,  inwiefern  das  ewige  Hohepriestertum  Christi  der  rd^ig 
MeKxLOeöiy.  entspricht.  Die  Übereinstimmung  beruht  darauf,  daß 
Melchisedek  sich  in  jeder  Beziehung  und  ganz  besonders  in  der 
beständigen  Dauer  seines  Priestertums  als  Typus  Christi  ausweist. 
Alles,  was  v.  1 — 3  von  Melchisedek  ausgesagt  wird,  bildet  eine 
einheitliche  Periode  ^^),  so  zwar,  daß  die  erste  Gruppe  von  Be- 
stimmungen ßaoiXtvg  EaXri(.i  bis  k(.t€qiOEV  ^^ßgadf-i  zum  Subjekt 
gehört,  die  zweite  TtqGnov  f^Uv  bis  rCp  vlip  rov  ^eoü  zum  Prädikat. 


sind,  die  folgenden  namhaft  gemacht:  Eustathius  v.  Ant.  (Fragmente  bei 
CavaUera,  S.  Eust.  homil.  ined.  et  fragm.  Paris  1905.  S.  63  und  XII— XIV), 
Chrys.  homil.  de  Melch.  (ed.  Montf.  Bd  VI  S.  265),  Philastrius  haer.  148, 
Hieron.  ep.  73  ad  Evangelum,  Marcus  Eremita  de  Melch.,  CyriU  (bei  Gramer 
VII  S.  525—535),  Timotheus  von  Constantinopel  de  recept.  haeret. 

^*)  So  d  vulg,  wogegen  r  Euthym.  zu  ßaotlevs  lalri/t  ein  r,v  ergänzen. 

12* 
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Hierbei  ist  vorausgesetzt,  daß  die  LA  b  GvvavTrjOaq  gegenüber 
der  stärker  bezeugten,  aber  der  Konstruktion  und  dem  Sinn  wider- 
strebenden Variante  dg  avvavt.  im  Rechte  ist  *'-).  In  der  zum 
Subjekt  hinzugefügten  Reihe  von  Attributen  stellt  der  Vf  einfach 
zusammen,  was  sich  aus  den  Angaben  der  Genesis  (14,  18 — 20) 
über  die  Person  Melchisedeks  erheben  läßt.  Dieser  ist  als  König 
von  Salem  eine  geschichtlich  bestimmbare  Persönlichkeit,  Regent 
einer  wohlbekannten  Stadt.  Die  Art  der  Einführung  macht  es 
überwiegend  wahrscheinlich ,  daß  der  Vf  unter  Salem  mit  Jos. 
ant.  I  180  (10,  2) ;  bell.  VI  438  (10,  1)  und  den  Targumim  Jeru- 
salem versteht  und  nicht  das  8  römische  Meilen  südlich  von 
Skythopolis  gelegene  Salumias,  von  den  Kirchenvätern  meist  mit 
dem  Salim  von  Jo  3,  23  identificiert,  das  seit  dem  4.  Jahrh.  von 
der  patristischen  Tradition  als  Residenz  Melchisedeks  betrachtet 
wird  ^^).  Die  Lage  der  Ortlichkeit  ist  dem  Vf  freilich  gleichgültig ; 
von  Bedeutung  ist  ihm,  wie  v.  2  zeigt,  nur  ihr  Name.  Nach  der 
Sitte  des  Altertums  und  speziell  der  Kanaaniter  vereinigt  sodann 
Melchisedek  in  seiner  Person  mit  der  königlichen  auch  die  priester- 
liche Würde.  Sein  Priesterdienst  gilt  dem  Grott,  der  als  der  Höchste 
nicht  etwa  bloß  anderen  Göttern  überlegen,  sondern  der  schlechthin 
Erhabene,  mit  keinem  anderen  zu  Vergleichende  ist  **).    In  die  Ge- 


®*)  Bei  der  LA  6i  (n  AB  DK  17  Min)  müßte   ovravrijaag  bis  inepiaev 

'Äßaadu  Parenthese  sein,  worauf  mit  noOroi'  fihv  xtA.  seil,  kmir  das  Prädikat 
des  Relativsatzes  folgte,  ohne  daß  in  v.  3  ein  Anakoluth  zu  vermeiden  wäre. 
Das  öi  erklärt  sich  aus  Dittographie  des  2';  der  folgende  Relativsatz 
t^  y.ai  xtX.  konnte  die  falsche  LA  begünstigen,  d  avvaprt^ans  (CLP  Min) 
verdient  jedenfalls  den  Vorzug,  selbst  wenn  diese  LA,  wie  Westcott-Hort, 
Appendix  S.  129;  Moniten  S.  3ö5  annehmen,  nur  richtige  Korrektur  eines 
ursprünglichen  Schreibfehlers  sein  sollte.  Da  indes  auch  die  Verss.  ö  awavrt^aas 
voraaszusetzen  scheinen,  ist  diese  Annahme  überflüssig. 

**)  Daß  Salem  Gen  14,  18;  Ps  76,  8  mit  Jerusalem  identisch  sein  kann, 
unterliegt  seit  der  Entdeckung  des  Namens  Uruschalimu  in  den  Keilschrift- 
tafeln von  Tel  el  Amama  keinem  Zweifel  mehr,  und  es  besteht  kein  Grund, 
bei  dem  Vf  des  Hb  eine  Abweichung  von  der  zu  seiner  Zeit  allein  nach- 
weisbaren und  von  den  ältesten  Kirchenvätern  (Theophilus  ad  Autolycum 
II  81  cf  Epiphan.  haer.  6ö,  2)  bezeugten  jüd.  Tradition  vorauszusetzen, 
nach  welcher  Jerusalem  die  Königsstadt  Melchisedeks  war.  Euseb  onomast. 
(nach  Procop.)  Berl.  Ausg.  S.  152,  4  ist  geneigt,  das  als  Ortsname  aufge- 
faßte Salem  Gen  38.  18  mit  dem  Salem  Gen  14,  18  gleichzusetzen  (cf  Epiphan. 
haer.  65,  2),  und  Hieron.  ep.  73  identifiziert  diese  Stadt  mit  dem  ziemlich 
weitentf ernten  Salem  bei  Skythopolis,  dessen  TrUmmerstätte  mit  dem  an- 
geblichen Palast  Melchisedeks  die  peretfrinatio  ad  loca  sancta  (CSEL 
B<1.  XXXIX  S.  66 f.)  ausführlich  beschreibt. 

»*)  Wie  Bchon  Philo  I  leg.  alleg.  111  82  (2(5)  mit  Recht  betont,  ist 
6  x%ös  6  itfiaros  Gen  14,  18—20.  22,  der  Schöpfer  Himmels  und  der  Erde, 
den  Abraham  als  seinen  Gott  anerkennt,  nicht  polytheistisch  gemeint  (cf 
•ach  Del.  8.  267),  sondern  bezeichnet  Gott  als  i^)«'  fiöfof  iUi<iatot>  h'  ix/Uoioig 
(1  Clem  69,  8)  in  seiner  alles  überragenden,  schlechthinigen  Erhabenheit  cf 
MC  6,  7;  Lc  1,  83.  86.  76;  6,  86;  AG  7,  48. 
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schichte  Abrahams  tritt  Melchisedek  ein  in  dem  Moment,  als  der 
Patriarch  nach  der  mit  der  Niederwerfung  der  mesopotamischen 
Könige  erfolgten  Rettung  Kanaans  zu  seinem  im  Süden  des  Landes 
gelegenen  Wohnort  zurückkehrt.  Das  wird  erwähnt,  weil  die  Tat 
Abrahams  dem  Könige  von  Salem  Veranlassung  gab  ^^),  in  der 
Segnung  des  Patriarchen  sein  Priestertum  zu  betätigen  ^^),  und  auch 
Abraham  seinerseits  bei  der  gleichen  Gelegenheit  durch  die  Ent- 
richtung des  der  Gottheit  geweihten  Zehnten  aller  Beute  *')  an 
Melchisedek  dessen  Priesterrecht  anerkannte.  Die  Feststellung  des 
geschichtlichen  Tatbestandes  bietet  dem  Vf  indes  nur  den  Anhalt 
zu  einer  weiteren  Beleuchtung  Melchisedeks.  Betrachtet  man  das 
Bild,  das  die  Schrift  von  ihm  entwirft,  genauer,  so  erweist  er  sich 
als  ein  Typus  Christi  und  gewinnt  dadurch  erst  seine  volle  Be- 
deutung. Das  ist  der  Sinn  der  zweiten,  zum  Prädikat  gehörigen 
Gruppe  von  Bestimmungen.  In  erster  Linie  ist  Melchisedeks  Name 
und  sodann  der  seiner  Stadt  von  Wichtigkeit.  Melchisedek  ist, 
wenn  man  seinen  Namen  j?niJ-''3t^0  ins  Griechische  übersetzt**^), 
ein  König,  dem  Gerechtigkeit"  eignet,  der  nicht  nur  für  seine  Person 
Gerechtigkeit  hat  und  übt,  sondern  sie  auch  schafft  und  bei  seinem 
Volk  verwirklicht.  Ferner  ist  er  ein  König  von  Salem,  was  seinem 
Wortsinn  nach  heißt  (Mc  7,  34)  „ein  König  des  Friedens",  ein 
Herrscher,  dessen  Regiment  seinen  Untertanen  Frieden  und  Heil 
bringt  ^^).  Gerechtigkeit  und  Friede  sind  in  der  atl  Weissagung 
ständige  Kennzeichen  des  Messias  und  seiner  Herrschaft  (Sach  9,  9 ; 


8»)  Philo  III  congr.  erud.  99  (18);  IV  Abr.  235  (40)  erwähnt,  Melchisedek 
habe  bei  der  Segnung  Abrahams  trfivixiovs  si>xdi  und  O-vaiae  dargebracht 
cf  Targ.  Jonathan  zu  Gen  14,  18:  et  illo  tempore  ministrabat  coram  deo 
excelso. 

*")  Zu  si/loytjaag  fügen  D  d  hinzu:    yai  'Aßpnäft  tvloyrj&eie  ^'  «vtoO, 

ebenso  ohne  'AßQadfi  131.  221.  315  —  eine  müßige.  Glosse. 

*')  l\nb  TtdvTfov  Gen  14,  20  wird  Hb  7,  4  in  Übereinstimmung  mit  Jos. 
ant.  I  181  (10,  2) ;  Targ.  Jonathan  auf  die  Beute  eingeschränkt. 

*ä)  '£o/ur]vevöfts^oä  ist  parenthetisch  eingeschoben,  so  daß  zu  ßaadtve 
Sixaioavvris  das  Partie,  mv  zu  ergänzen  ist  cf  Blaß  §  74,  2.  Es  wird  von 
der  Person  ausgesagt,  was  eigentlich  nur  von  dem  Wort  „Melchisedek" 
gilt.  Eine  ähnliche  allegorische  Namendeutung  findet  sich  Jo  9,  7  und 
häufig  bei  Philo  (cf  Siegfried  S.  190  ff.),  doch  verwendet  dieser  die  etymo- 
logische Erklärung  nur  zur  Gewinnung  psychologischer  und  ethischer 
Analogien,  nicht  zur  Feststellung  typischer  Zusammenhänge  der  Heils- 
fireschichte. 

8»)  Jos.  ant.  1 180  (10,  2) ;  bell.  VI  438  (10,  1)  gibt  pis-'?^«  durch  ßandevs 
Siy.aios  wieder,  ebenso  Philo  I  leg.  alleg.  III  79  (25).^   Bei  diesem  findet  sich 

auch  die  gleiche  Deutungyon  ßaatkevs  ^ahia;  ßnauia  iTii,-  eioijprjg  —  l'a/J]ft 

Tovxo  yäQ  eQfir,vsverai.  Ähnlich  hört  Jochanan  b.  Zakkai  aus  den  Wörtern 
Di7ty  und  n'Stt-  den  etymologischen  Zusammenhang  heraus  cf  Schlatter,  Beitr. 
z.  Ford.  Christi.  Theol.  III  4,  S.  35.  Über  die  Deutung  der  Namen  „Mel- 
chisedek" und  „König  von  Salem"  in  der  rabb.  Literatur  cf  Billerbeck  in 
der  Zeitschrift  „Nathanael"  XV  1899,  8.  122  A  103. 
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Jer  23,  5 f.;  Mal  3,  20;  Dan  9,  24;  Jes  9,  5 f.;  Mich  5,  4),  er- 
scheinen aber  auch  in  der  ntl  Verkündigung  als  vornehmste  Gabe 
Christi  (1  Kr  1,  30;  Em  5,  1 ;  14,  17;  Eph  2,  14.  15.  17).  Nicht 
minder  bedeutsam  als  das,  was  sich  aus  dem  Namen  Melchisedeks 
und  dem  seiner  Königsstadt  entnehmen  läßt ,  ist  das  gänzliche 
Schweigen  der  Schrift  über  seine  Herkunft  und  Abstammung  ^^). 
'^TtccTCüQ  und  äf.iririüQ  könnten  an  sich  zum  Ausdruck  bringen, 
Melchisedek  habe  überhaupt  keinen  Vater  und  keine  Mutter  gehabt. 
Der  Vf  müßte  ihn  dann ,  wie  seit  Theodot ,  dem  Geldwechsler, 
manche  Exegeten  alter  und  neuerer  Zeit  gemeint  haben,  als  ein 
AVesen  höherer  Art,  nur  nicht  als  den  Sohn  Gottes  angesehen 
haben  ^^).  AWein  aTtdtojQ  und  &{xri%iOQ  werden  auch  von  Personen 
gebraucht,  deren  Vater  und  Mutter  wenig  bekannt  oder  ganz  un- 
bekannt sind  "^).  Daß  der  Vf  beide  Adjektive  in  diesem  Sinn  von 
Melchisedek  aussagt,  insofern  die  hl.  Schrift  weder  seinen  Vater 
noch  seine  Mutter  erwähnt,  beweist  das  hinzugefügte  äyevsaXoyrjTog. 
Dieses  im  Griechischen  sonst  nicht  nachgewiesene  Wort  kann  nur 
besagen,  Melchisedek  habe  keinen  Stammbaum ,  kein  Verzeichnis 
seiner  Ahnen  aufzuweisen  ^^).  Dies  wäi-e  bei  einem  in  strengem 
Sinn  Vater-  und  Mutterlosen  selbstverständlich,  dagegen  hat  es  einen 


*")  Auch  Philo  le^  auf  das  Schweigen  der  hl.  Schrift  Gewicht  cf  I 
leg.  alleg.  II  55  (15);  Siegfried  S.  179  f.  Im  Unterschied  vom  Hb  schließt  er 
aber  häufig  von  der  Nichterwähnung  in  der  Schrift  auf  die  Nichtexistenz 
einer  Sache. 

")  Cf  oben  S.  177  f.  A  79. 80.  Von  neueren  Exegeten  seien  nur  erwähnt 
Bleek  III  S.  302.  321  ff.;  Nagel  in  Th.  Stud.  u.  Krit.  1849  S.  332—386. 
Gegen  die  Identifikation  Melchisedeks  mit  dem  Sohne  Gottes  hat  schon 
Epiphan.  haer.  55,  1  treffend  bemerkt:  ei  Öe  dfo/uoioHrat  rtS  vUs  tov  Oeov, 

ovx  iooe  rvyydpei  t(Ö  virß  roü  O'eoiS, 

^'^)  Za  drtdrco^  und  dia'jimo  cf  Cremer  s.  v.  „dndra>Q".  Passivisch  ge- 
braucht bezeichnen  die  beiden  Adjektive  insbesondere:  Erstens  Personen, 
die  keinen  Vater  oder  Mutter  haben,  die  ohne  Vater  oder  Mutter  ins  Leben 
getreten  sind.    So  beißt  Athene  häufig  duijrioo,  Hephästus  zuweilen  dTTd-icoo 

femäß  dem  Mythus  ihrer  Entstehung.  Mit  Anspielung  hierauf  sagt  Philo 
II  quis.  rar.  div.  her.  170  (85),  das  vierte  Gebot  handle  n-e«i  t/)»-  demaod'ivov 
y.n'i  dfitjroooi  kf'iöondSoi  (andere  Belege  aus  Philo  bei  Cremer).  Zweitens 
Personen,  deren  Eltern  von  geringerer  Herkunft,  unbekannt  und  unberühmt 
sind.  So  gratuliert  Aspax  nach  Dio  Cassius  bist.  Rom.  7(5,  9  dem  Severus 
nach  dessen  Eingliederung  in  die  Familie  des  Markus  dazu,  daß  er  einen 
Vater  gefanden  habe:  oig  xal  dTTüiooo^  nirov  löv  H^moonihf  yoörop  iW 
di/ufeiai  oi7o^,  und  Jon  heißt  als  Sohu  einer  Sklavin  uiii}io>o  diaoUyfiii^oe 
Kurip.  Jon  837.  Hierher  gehurt  aucli  der  häufige  Gebranch  von  dndjcoQ 
in  den  Papyri  fUr  ein  außereheliches  Kind  cf  Expos.  1908  II  S.  89.  —  Mit 
der  Verwendung  in  Hb  7,  3  parallel  steht  dfu]rii)o  von  Sara  Philo  II  ehr. 
(U  (14);  III  quis.  rer.  div.  her.  62  (12),  wenn  Philo  dabei,  wie  Cremcr  an- 
nimmt, nicht  die  geschichtliche  Person,  sondern  nur  die  allegorische  Figur 
im  Auge  hat. 

"*)  Der  Sinn  von  dytpeaXöyrjToe   ergibt    sich  aus   6  fi^  yertnloyovuei'o^ 

T.  6.    Melchisedek  hat  keine  prieaterliche  Ahnenreihe  aufzuweisen. 
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Sinn  zu  betonen,  die  lil.  Schrift  enthalte  kein  Geschlechtsregister 
Melchisedeks,  während  sie  doch  die  Stammtafeln  der  Urväter  und 
Erzväter  mit  großer  Sorgfalt  angibt®*).  Eben  dies  macht  auch 
verständlich ,  aus  welchem  Grunde  der  Vf  das  Schweigen  der 
Schrift  in  diesen  Punkten  bedeutsam  findet.  Das  Priesterrecht  des 
gesetzlichen  Priesters  beruhte  ausschließlich  auf  seiner  Abstammung. 
Sein  Vater  mußte  ein  Nachkomme  Aarons  (Ex  28,  1  ff. ;  Num  3, 
10 ;  16 ;  18,  1  ff.),  seine  Mutter  eine  unbescholtene  Israelitin  (Lev  21, 
7 :  Ez  44,  22)  sein,  und  selbst  dieser  Tatbestand  genügte  nicht, 
wenn  der  Angehörige  des  Priestergeschlechts  nicht  imstande  war, 
die  Herkunft  seiner  Eltern  genealogisch  nachzuweisen,  cf  Neh  7, 
63 f.®'^).  Im  Unterschied  von  diesem  ganz  auf  die  Stammeszuge- 
hörigkeit gegründeten  Priestertum  ist  das  Melchisedeks  rein  per- 
sönlicher Art.  Sein  Priesterrecht  ist  so  wenig  durch  Abkunft  und 
Geschlechtsregister  bedingt,  daß  von  alledem  in  der  hl.  Schrift 
gar  nicht  die  Rede  ist.  Sein  Priestertum  ist  also  ganz  anderer 
und  höherer  Art  als  das  der  levitischen  Priester.  Noch  stärker 
fi-eilich  tritt  die  Eigenart  seiner  Person  darin  hervor,  daß  er 
weder  Anfang  der  Tage,  noch  Ende  des  Lebens  hat  '*^).  Auch  dies 
gilt  nicht  von  Melchisedek  überhaupt,  sondern  nur  von  dem,  was 
die  Schrift  über  ihn  berichtet.  Er  taucht  plötzlich  in  der  Ge- 
schichtserzählung auf,  ohne  daß  seine  Geburt  erwähnt  wäre,  und 
verschwindet  ebenso ,  ohne  daß  seines  Todes  gedacht  wird.  In 
der  Schrift  hat  sein  Leben  weder  nach  vorn,  noch  nach  hinten 
Grenzen.  Hierin  gleicht  er  dem  Sohne  Gottes,  der,  obwohl  eine 
geschichtliche  Persönlichkeit,  in  der  Zeit  geboren  und  gestorben 
(2,  14),  doch  ein  Leben  besitzt,  das  nicht  in  die  Schranken  der 
Zeit  gefangen,  sondern  vorzeitlichen  Ursprungs  und  übergeschicht- 
licher Dauer  ist,  ja  an  der  Ewigkeit  Gottes  teilhat  cf  1,  2  f.  10 — 12. 
Obwohl  diTrccTWQ,  uuYjTioQ  und  dyevEaXöyr^Tog  in  gewissem  Sinn 
auch  von  Christus  gilt   —   freilich    nicht  wie    die  Kirchenväter") 

'•*)  Die  negativen  Attribute  3*  werden  schon  von  den  Kirchenvätern 
meistens  auf  das  Schweigen  der  Schrift  bezogen  cf  Epiph.  haer.  55,  1, 
Chrys.,  Thdr,  Thdrt,  Cyr.  (bei  Gramer  VII  8.  533 f.),  Marc.  Erem.  4,  Oekum., 
Theophyl.,  Euthym.;  syr^  übersetzt  e^eradezu:  cmims  neque  2^ct,t^  neque 
mater  scribuntur  in  gcnerationibus.  JEigentümlich  Ephr. :  non  ipae  quidem 
Melcliisedech,  sed  ipsius  Melchisedechnomen\  quia  nee  nomen  Melchisedech, 
neque  nomen  Israel  descripti  sunt  in  genealogia. 

'*'*)  Wie  peinlich  diese  gesetzlichen  Requisite  geltend  gemacht  wurden, 
zeigt  z.  B.  Philo  V  spec.  leg.  1  110  f.  (sacerd.  11);  Jos.  c.  Ap.  I  30—37 
(7,  1-5). 

»")  Der  Ausdruck  ist  sorgfältig  gewählt:  Sein  in  den  Schranken  der 
Zeit  verlaufendes  Erdenleben  cf  5,  7  hat  keinen  Anfang,  und  seine  per- 
sönliche Existenz  nimmt  kein  Ende. 

»•)  Cf  Chrys.,  Thdr,  Thdrt,  Cyr.  (bei  Gramer  VII  S.  533  f.),  Marc. 
Erem.  4,  Cosmas  Indicopl.  lib.  V  ed.  Montf.  S.  216 f.,  Lactant.  inst.  IV  13, 
Amb.  de  fide  III  11.  Wesentlich  die  gleiche  Deutung,  aber  in  bezug  auf 
den  Geist  vertritt  Hierakas  cf  Epiphan.  haer.  67,  3. 
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meinten,  weil  er  seiner  Menschheit  nach  ohne  Vater,  seiner  Gott- 
heit nach  ohne  Mutter  und  Stammbaum  sei,  sondern  weil  er  nicht 
priesterlicher  Herkunft  war  (7,  13  f.)  — ,  bildet  Scq)a)fiouoi^€vog  di 
doch  nur  einen  Gegensatz  zu  dem  unmittelbar  vorhergehenden 
doppelten  /if^ts  cf  2,  6.  In  der  Anfangs-  und  Endlosigkeit  seines 
Lebens  ist  Melchisedek  ein  Gegenstück  des  Sohnes  Gottes  und 
stellt  an  seiner  Person  abbildlich  dar,  was  dieser  urbildlich  besitzt^^). 
Auf  der  TJneingeschränktheit  seines  Lebens  beruht  auch  die  stetige 
Dauer  seines  Priestertums,  die  dieses  zum  Typus  des  Hohepriester- 
tums  Christi  macht.  Während  die  negativen  Bestimmungen  von 
V.  3  sich  vollkommen  daraus  erklären ,  daß  in  der  Schrift  von 
Melchisedek  nicht  ausgesagt  wird,  was  der  Vf  von  ihm  verneint, 
gilt  das  gleiche  nicht  auch  von  der  positiven  Aussage :  f.i£V€i 
lEQevg  eig  rh  dii^vexeg.  Sie  bezieht  sich  nicht  mehr  auf  die  Dar- 
stellung Melchisedeks  in  Gen  14,  sondern  gründet  sich,  wie  der 
Wortlaut  und  die  Parallele  v.  8  lehren,  auf  Ps  110,  4  nach  dem 
zu  c.  5,  6  (oben  S.  128  A  38)  bereits  festgestellten  Verständnis 
dieser  SchriftsteUe,  Das  nötigt  indessen  nicht,  dem  Melchisedek 
in  der  Meinung  des  Vf  ein  stetig  fortdauerndes  Priestertum  zu- 
zuschreiben,  ähnlich  dem,  das  v.  14 f.  Christus  beigelegt  wird. 
Wie  sollte  auch  ein  solches  neben  dem  Christi  bestehen  können ! 
Es  ist  bloß  eine  Auskunft  der  Verlegenheit,  wenn  man  entweder 
den  Priesterbegriff  im  Widerspruch  mit  v.  25  auf  die  Fähigkeit, 
selbst  Gott  zu  nahen,  statt  auf  das  Vermögen,  andere  Gott  nahe- 
zubringen, bezieht  ®')  oder  eig  rb  dirjvenig  mit  Berufung  auf  einen 


»»)  'Jfo/uotovp  „nachbilden,  abbilden,  gleichmachen"  cf  Sap  13,  14  heißt 
in  den  histor.  Tempora  des  Passivs  „gleich  werden,  bzw.  sein"  cf  Cremer 
8,  V.  Lehrreich  für  den  Sprachgebrauch  ist  Ep.  Jerem.  4.  62,  besonders  70: 
vexoqf  e/)dtfiftivq>  iv  axöTsi  d(f(o/noi(ovTai  ol  d'aol  aiz&v,  die  Götzen  gleichen 
einem  im  Dunkel  des  Grabes  liegenden  Leichnam.  Epiphan.  haer.  67,  7 
sieht  also  zu  scharf,  wenn  er  bemerkt:  oi  yäp  elTter  Öuoiov  rcß  via  toi) 
&eof),  dXk'  dfcüfiotojfurot'.  Das  Partie,  bezieht  sich  nicht  auf  das  Schriftwort 
Ps  110,  4,  denn  dort  wird  der  Sohn  Gottes  mit  Melchisedek  verglichen, 
nicht  umgekehrt.  Der  Vf  will  allgemein  sagen,  der  Melchisedek  der  Schrift 
gleiche  in  seiner  Anfangs-  und  Endlosigkeit  dem  Sohne  Gottes,  wobei  es 
weniger  im  Ausdruck  als  in  der  Sache  begründet  ist,  daß  der  Sohn  Gottes 
als  Urbild,  Melchisedek  als  Abbild  erscheint  cf  Chrys.  XII  S.  IcOf. :  UoO 

^  6fdOtÖTT]e]  Srt  xai  joviov  xdyeU'Ov  tö  tekoi  dyvooi'uev  xal  rfjv  doxi]*"  dXXä 
tovTOV  fiev  napd  tö  firj  ysy()d<fi)at,  ixeirov  Se  7Ta()d  rd  fit)  slvai,  ^Eviavd'a 
^  bfioiöirjs.  Kl  St  7iavinx,ov  ifieXXev  -fj  S/totörrjs  tlrai^  oixitt  ivnoi  ?,v  xal 
dXijO'eia,  d),Xä  Tvnos  tu  dutföiBQa, 

••)  Marc.  Erem.  6  erklärt  dos  uivei.  daraus,  daß  Melchisedek  wie  alle 
anderen  Heiligen  in  der  Schrift  beständig  Priester  bleibe,  und  daß  er  bei  Gott 
eine  dauernde  pjxistenz  besitze  im  Sinne  von  Lc  20, 38.  Auberlen  a.  a.  0.  S.  496 : 
.Durch  sein  priesterliches  Nahen  zu  Gott,  durch  seine  Gottesgemeinschaft 
lebt  Melchiseack  ewig,  er  lebt  eben  daher  nur  als  Priester  .  .  .  ;  er  gehört 
zu  jenen  Priesterkönigen,  welche  vor  dem  Stuhle  Gottes  sind  und  ihm  Tag 
und  Nucht  in  seinem  Tempel  dienen  (Ap  1,  6;  5, 10;  7,  15;  20,  6;  22,  3)." 
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allerdings  nachweisbaren,  aber  dem  Vf  des  Hb  fremden  (cf  10,  1. 
2.  14)  Sprachgebrauch  auf  eine  bloß  relative  und  nicht  absolute 
Endlosigkeit  deutet  ^°^).  Wie  im  Vorhergehenden  redet  der  Vf 
auch  hier  nicht  unmittelbar  von  der  geschichtlichen  Person  Melchi- 
sedeks,  sondern  von  dem  Bild,  das  die  heilige  Schrift  von  ihr  ent- 
wirft. Wieweit  dasselbe  der  Wirklichkeit  entspricht,  untersucht 
er  nicht,  sondern  stellt  fest,  daß  es  Züge  aufweist,  welche  die 
Person  Melchisedeks  in  prophetischer  Beleuchtung  als  ein  Vorbild 
Christi  erscheinen  lassen.  Mag  der  Typus  in  der  Zeichnung  der 
Schrift  bereits  dem  Antitypus  angenähert  sein,  so  ist  das  doch 
keine  Verzeichnung,  weil  die  Bedeutung  Melchisedeks  erst  dann 
recht  erfaßt  wird,  wenn  der  Typus  als  Vorausdarstellung  des  Anti- 
typus erkannt  ist.  In  dieser  Beziehung  ist  es  von  größter  Be- 
deutung, daß  Melchisedek  nach  Ps  110,  4  sein  Priestertum  unauf- 
hörlich verwaltet,  ohne  durch  den  Tod  genötigt  zu  werden,  es 
einem  Nachfolger  zu  überlassen.  Sein  in  Kraft  eines  unzerstör- 
baren Lebens  auf  immer  dauerndes  Priesterum  macht  ihn  mehr  als 
alles  andere  zu  einem  Vorbild  Christi  ^). 

Ehe  der  Vf  den  Antitypus  genauer  schildert,  greift  er  noch- 
mals auf  die  geschichtliche  Person  Melchisedeks  zurück.  Schon  sie 
steht  in  einzigartiger  Hoheit  da,  erhaben  über  die  Träger  der  Ver- 
heißung und  des  gesetzlichen  Priestertums ,  eine  unverkennbare 
Vorausdarstellung  jener  alle  vorbereitenden  Stufen  und  Institutionen 
des  AB  weit  überragenden,  schlechthin  einzigartigen  Persönlichkeit 
des  ewigen  Priesterkönigs.    Um  die  Größe  Melchisedeks  zu  würdigen. 


'°°)  Die  Ersetzung  von  eis  röv  aiü>va  Ps  110,  4  durch  eh  tb  Str^veitis 
gestaltet  den  Ausdruck  griechischer.  Etymologisch  unterscheiden  sich  beide 
Wendungen  nur  so,  daß  die  letztere  nicht  sowohl  die  Endlosigkeit  als  die 
ununterbrochene  Dauer  bezeichnet,  doch  hält  der  Sprachgebrauch  diese 
Unterscheidung  nicht  fest  (cf  Lev  6,  20  in  einer  hexaplar.  Vers,  und  Ps 
48,  15  bei  Symm.).  In  manchen  Fällen  bekommt  £<»■  iö  dtr^vexe?  die  Be- 
deutung „auf  Lebenszeit"  (cf  Bleek  III  S.  318 ;  Deißmann,  Neue  Bibelstudien 
S.  79),  aber  nur  durch  den  Gegensatz  zu  einer  bloß  für  eine  begrenzte  Zeit 
erfolgten  Berufung,  Bevollmächtigung  usw.  An  sich  bezeichnet  der  Aus- 
druck niemals  einen  Termin,  über  den  hinaus  die  betreffende  Sache  nicht 
reicht.  Überdies  besaßen  auch  die  levitischen  Priester  und  Hohenpriester 
ihr  Amt  auf  Lebenszeit,  so  daß  eis  tö  Siqvey.is  so  verstanden  gar  keinen 
Gegensatz  zu  ihrem  Priestertum  involvierte.  Ungenügend  ist  auch  die  an 
Thdr  sich  anschließende  Erklärung  des  eh  ib  Öir^vexes  durch  Thdrt:  cTist- 
OTJnep  ifjv  le^wovvrjv  oi  TtaosTtefixf'Sv  eh  nazSas  y.a-d'dneo  'Aaocbv. 

')  Dem  Wortlaut  von  3"  nicht  entsprechend,  aber  doch  von  einer  rich- 
tigen Empfindung  geleitet  ist  die  antiochenische  Erklärung:  ut  permaneat 
in  aeternum  rurs^is  sacerdotium  Melchisedech,  non  in  ipso  Melchisedech, 
sed  in  Domino  Melchisedech  Ephr.  Ähnlich  (syr'),  Thdrt,  Sev.  (bei  Gramer 
VII  S.  203):  wie  Moses  Name  für  den  Gesetzgeber  und  das  Gesetz  sei,  so 
Melchisedek  für  die  Person  und  das  Priestertum;  in  letzterem  Sinn  bleibe 
Melchisedek  Priester,  nämlich  in  Christus;  cf  Alkuin:  Melchisedech  autem, 
id  est  Christi  ecclesiae  sacerdotium,  et  in  praeteritum  et  in  futurum  aeter- 
num sit. 
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braucht  man  nur  den  einen  bereits  v.  2  nach  der  Schrift  (Gen  14,  20) 
erwähnten  Zug  der  Zehntentrichtung  Abrahams  an  Melchisedek  in 
seiner  Bedeutung  recht  zu  erwägen:  [7,4]  Betrachtet  aber, 
wie  groß  der  2)  ist,  dem  Abraham  den  Zehnten  gab 
aus  den  besten  Beutestücken,  er,  der  Patriarch.  Mit 
einem  durch  de  markierten  neuen  Ansatz  fordert  der  Vf  die  Leser 
auf  ^),  mit  dem  geistigen  Auge  bei  der  Größe  Melchisedeks  zu  ver- 
weilen. Sie  drängt  sich  ohne  weiteres  auf,  wenn  man  die 
einzelnen,  durch  die  "Wortstellung*)  hervorgehobenen  Momente  der 
Zehntentrichtung  gebührend  berücksichtigt.  Die  Darbietung  des 
Zehnten  war  eine  freiwillige  Anerkennung  des  Priestertums  Melchi- 
sedeks ^),  doppelt  ehrenvoll  für  den  Empfänger,  weil  die  Gabe  aus 
den  besten  Stücken  der  eben  errungenen  Beute  bestand  ^),  und  weil 
der  Geber  kein  Geringerer  war  als  der  gefeierte  Stammvater  des 
Volkes  der  Verheißung  '). 

In  noch  hellerem  Licht  erscheint  freilich  die  Person  und  das 
Priestertum  Melchisedeks,  wenn  man  das  levitische  Priestertum  zum 
Vergleich  heranzieht.  Mag  man  den  Geber  v.  5 — 7  oder  den  Emp- 
fänger des  Zehnts  v.  8  ins  Auge  fassen,  in  beiden  Fällen  tritt  die 
Erhabenheit  Melchisedeks  gleichsehr  hervor,  ja  es  hat  in  gewissem 
Sinne  das  levitische  Priestertum  dem  Melchisedek  selbst  seine 
Huldigung  dargebracht  v.  9  f.  Das  sind  die  drei  Gedanken- 
gruppen, die,  jeweilen  mit  dem  exegetischen  xal  einsetzend,  die 
Aussage  von  v.  4  erläutern.  Man  darf  sich  dadurch,  daß  6*^  und  7 
eine  Digression  bilden,  nicht  zu  der  Annahme  verleiten  lassen,  der 
Vf  wolle  V.  5 — 7  zunächst  die  Überlegenheit  Melchisedeks  über 
Abraham  und  erst  v.  8 — 10  die  über  das  levitische  Priestertum 
darlegen.     Die  Struktur    des  Abschnitts,    dessen   einzelne  Teile  je- 

*)  Olrtoe  ist  bei  D67**.  1739  wohl  wegen  Homoioteleuton  ausgefallen. 

*)  Das  die  Aufmerksamkeit  auf  das  folgende  lenkende  dem^tire  wird 
mit  ßecht  von  fast  allen  Verss.  als  Imperativ  wiedergegeben  cf  auch 
Euthym, :  Stdyviore,  dagegen  als  Indik.  von  d  u.  Ps.-Aug.  quaest.  109: 
videtis',  unsicher  vulg:  intuemini. 

*)  Die  von  Blaß  des  Rhythmus  wegen  bevorzugte  Voranstellung  von 
iSüJxev  vor  'J/üoadfi  (A  044  Min)  ist  nicht  genügend  bezeugt. 

')  Das  vorangestellte  «ifixdT»;»' ist  betont,  trotzdem  x«t  (nAC KL P  Min 
syr"  arm)  als  Eintragung  aus  v.  2  zu  tilgen  ist  (BD  1739.  261  d  Ps.-Aug, 
r  vulgcodd  gyr'  cop  basmi. 

«)  'Ay-noO-ifiu  „AbbuD  vom  Haufen",  Erstlinge  der  Früchte,  der  den 
Göttern  geweihte  beste  Teil  der  Beute,  ist  hier  nicht  gleichbedeutend  mit 
„Beute"  überhaupt  cf  tm  kAifV(ia  Chrys.,  ^  lata  Thdrt,  sondern  behält  seinen 
eigentlichen  Sinn  cf  r:  de  jmmitüs,  du.  Ps.-Aug.:  de  primitivis,  vulg:  de 
praecipuis.  Da  f>c,  nicht  d7i6  steht,  muß  die  Meinung  sein,  Abr.  habe  die 
oesten  Beutestücke  für  den  Zehnt  verwendet  cf  Theophyl.r  ix  rßr  hu/ ioo)v 

t&v  MpetVlövoty  xni  tifiionl(>(i>y. 

*)  'O  naT(>täf>/r;9,  des  Nachdrucks  wegen  an  den  Schluß  gestellt,  das 
Femilienhaupt  2  Chron  19,  8.  der  StammfUrst  1  Chron  27,  22;  mit  Vorliebe 
von  den  Stammvätern  des  jüd.  Volkes  (4  Mkk  7,  19;  16,  25;  AG  7,  8  f.),  aber 
•ach  von  David  (AG  2,  29)  als  auszeichnende  Benennung  gebraucht. 
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weilen  wieder  bei  der  Zehntentrichtung  einsetzen ,  ist  in  ihrer 
Gliederung  nicht  zu  verkennen,  und  v.  6^*  und  7  enthalten  nur 
einen  Hilfsgedanken,  der  das  Hauptmoment  v.  5  und  6^  verstärkt. 
[7,5 — 7]:  Und  die,  welche  als  Abkömmlinge  Levis  das 
Priestertum  erhalten,  haben  ein  Gebot,  das  Volk  zu 
bezehnten,  nach  dem  Gesetz,  nämlich  ihre  Brüder, 
die  doch  auch  aus  der  Lende  Abrahams  hervorge- 
gangen sind.  Der  aber,  der  sein  Geschlecht  nicht 
von  ihnen  herleitet,  hat  Abraham  b  ez  ehntet  und  den 
Inhaber  der  Verheißungen  gesegnet.  Ohne  alleWider- 
rede  wird  aber  das  Geringere  von  dem  Höheren  ge- 
segnet. Der  an  sich  mehrdeutige  Ausdruck  ol  (A€V  £x  twv  vlcbv 
yieuel  Tr^v  iegaieiav  kaf-ißdrovreg  empfängt  seine  genauere  Be- 
stimmung durch  den  Gegensatz  6  ök  [.n]  yeveaXoyovf.ievog  i^ 
amCüV.  Dem  Priestertum  **),  das  auf  der  Herkunft  von  einem  be- 
stimmten Stamme  beruht,  wird  das  Melchisedeks  gegenübergestellt, 
das  sich  nicht  auf  den  levitischen  Stammbaum  gründet.  Hieraus 
erhellt,  daß  tx  töjv  viCbv  A.  nicht  Umschreibung  eines  Genit. 
partit.  sein  und  also  der  ganze  Ausdruck  nicht  besagen  kann,  daß 
die  mit  dem  Priestertum  betrauten  Leviten  von  den  übrigen,  bei 
denen  das  nicht  der  Fall  war,  unterschieden  werden  sollen.  Nicht 
nur  erheben  sich  hiergegen  grammatische  Bedenken  *),  sondern  es 
wird  auch  ein  Gegensatz  eingetragen ,  der  dem  Zusammenhang 
vollkommen  fremd  ist,  ja  einen  Widersinn  enthält,  indem  sämtliche 
Leviten,  nicht  nur  die  Priester,  das  Zehntrecht  besaßen  cf  Num  18, 
20 — 32;  Tob  1,  7^").  Der  Ausdruck  ol  ttjv  legarsiav  Xa^tßd- 
vovreg  wird  durch  fex  tGjv  vICjv  Aevei  in  der  Weise  näher  be- 
stimmt, daß  angegeben  wird,  worauf  das  Priestertum  derer  be- 
ruht, die  das  Amt  empfangen.  Zu  €z  tCjv  vIüjv  AeveI  ist  dem 
Sinne  nach  das  Partie,  ovrti;  zu  ergänzen,  das  neben  Xa(.ißdvovT€g 
nicht  stehen  konnte  ^^).     Die  Empfänger   des  Priestertums    werden 

8)  'JeoaTsia  Lc  1,  9;  Ex  29,  9;  Num  3,  10;  18,  7  mag  sich  ursprünglich 
von  leoMavPTj  Hb  7, 11.  12.  24  unterscheiden  wie  Priesterdienst  von  Priester- 
amt. Allein  der  Sprachgebrauch  hat  die  Unterscheidung  nicht  festgehalten 
cf  Ex  35,  19;  .39,  19  (41)  mit  1  Mkk  3,  49;  —  Num  25,  13;  Nah  13,  29  mit 
1  Mkk  2,  54,  auch  Bleek  III  S.  331  f. 

®)  Sollte  durch  r.  leoat.  lafißdvoines  ein  Teil  der  Leviten  von  einem 
anderen  unterschieden  werden,  so  wäre  der  Art.  ol  nicht  zu  entbehren,  oder 
es  müßte  t.  hoar.  /.niißdvopTes  vor  ex  tüv  vicöv  A.  stehen. 

10)  Cf  auch  Philo  V  spec.  leg.  I  156  (sac.  hon.  6);  Jos.  ant.  IV  68  f. 
(4.  3f.);  240  (8,  22).  Ob  sich  aus  Philo  V  virtut.  95  (humanit.  10);  Jos. 
Vit.  63  (12);  80  (15)  und  der  rabbinischen  Tradition  schließen  läßt,  im 
späteren  Judentum  sei  der  Zehnt  nur  den  Priestern  und  dem  Tempel- 
personal zugute  gekommen  (Del.  Z  IThK.  1863  I  S.  ]6ff.),  fällt  für  den  Hb 
außer  Betracht,  der  hier  wie  überall  die  Bestimmungen  der  Thora,  nicht 
die  spätere  Praxis  berücksichtigt. 

'')  Die  Weglassung  des  Part,  erweckt  um  so  weniger  Bedenken,  als 
die  spätere  Sprache  ohnehin  dazu  neigt  cf  ßadermacher  S.  170. 
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als  solche  chaxakterisiert ,  denen  es  als  Angehörigen  der  Söhne 
Levis  d.  h.  des  priesterlichen  Stammes  zuteil  wird  cf  Deut  31,  9; 
Jos  18,  7  ^^).  An  sich  hätten  die  Priester  ebensogut  Söhne  Aarons 
genannt  werden  können ,  allein  die  gewählte  Bezeichnung  ist 
passender,  weil  der  im  Gegensatz  hierzu  bei  Melchisedek  statuierte 
Mangel  nicht  nur  aaronitischer,  sondern  überhaupt  levitischer  Her- 
kunft noch  schärfer  die  Vorstellung  ausschließt,  das  Priestertum 
Melchisedeks  könne  auf  einem  Vorzug  der  Geburt  beruhen.  Über- 
dies mag  dem  Vf  bereits  der  Gedanke  vorschweben,  daß  der  wahre 
Priester  nach  der  Ordnung  Melchisedeks  nicht  aus  dem  priester- 
lichen Stamme  hervorgegangen  ist  cf  v.  13  f.  Die  levitischen  Priester 
nun  haben  gemäß  dem  das  ganze  religiöse  und  kultische  Leben  des 
israelitischen  Volkes  regelnden  Gesetz  ^^)  eine  Vorschrift,  welche 
sie  anweist,  das  Volk  mit  dem  Zehnten  zu  belegen  ^*).  Sie  werden 
somit  angeleitet,  ihre  eigenen  Brüder  der  Zehntpflicht  zu  unter- 
werfen, obgleich  diese  ebenso  wie  sie  leiblich  von  Abraham  ab- 
stammen ^^).  Der  Geburtsadel  der  levitischen  Priester  ist  kein  ur- 
sprünglicher, er  geht  nicht  bis  auf  den  Stammvater  des  Volkes 
zurück.  Von  Haus  aus  sind  alle  Israeliten  einander  gleich.  Wenn 
das  Gesetz  dennoch  den  levitischen  Priestern  das  Becht  der  Zehnt- 
erhebung zuspricht ,  so  gibt  sich  darin  kund ,  wie  hoch  es  ihr 
Priestertum  wertet.  Es  setzt  fest,  daß  sie  sogar  ihresgleichen  be- 
zehnten.  Hiernach  muß  das  Priestertum  Melchisedeks  noch  un- 
gleich erhabener  sein,  denn  obgleich  er  die  levitische  Herkunft 
nicht  besitzt^*),  an  welche  das  Gesetz  das  priesterliche  Zehntrecht 
knüpft,    übt    er    es    dennoch    aus   und  zwar  Abraham  selbst,    nicht 


")  Die  Auslegung  von  Weiß,  nach  welcher  die  Aaroniten  das  Priester- 
tum von  den  Söhnen  Levis  her  empfangen  (cf  Ap  5,  7 ;  Jo  1,  16),  ist  künst- 
lich und  unzutreffend,  da  nach  Kum  18,  6  der  priesterliche  Charakter  des 
Stammes  Levi  sich  von  dessen  Verhältnis  zur  Familie  Aarons  herleitet, 
nicht  umgekehrt.  Die  prädikative  Fassung  von  rrjv  leoar.  laitßdro^'rsg: 
„die  Nachkommen  Levis,  da  oder  wenn  sie  das  Priestertum  empfangen" 
(Westcott,  Seeberg)  ist  ebenfalls  unannehmbar,  da  ol  ix  jwr  vlütp,  A.  für 
sich  nicht  die  Priester,  sondern  nur  die  Leviten  bezeichnen  könnte,  diese 
aber   nicht   mit   dem  Priestertum  betraut  sind. 

'*)  Karct  jöp  vöfiov  gehört  zu  ivjoli^v  f.xovaiv.  Die  Einzelvorschrift 
wird  auf  das  Gesamtgesetz  zurUckgefUhrt,  auf  dem  ihre  Autorität  beruht, 
c£  9,  19;  Eph  2,  16. 

'*)  ^Ttoüexaroüv  mit  sachlichem  Objekt  sowohl  „Zehnt  entrichten"  Mt 
23,  23;  Lc  18,  12;  Deut  14,  22;  26,  12  als  „Zehnt  erheben"  1  Sam  8,  15.  17; 
in  letzterem  Sinn  hier  mit  persönlichem  Objekt,  ebenso  das  Simplex  Hb 
7,  6.  9  (zu  der  durch  die  Papyri  nicht  zu  belegenden  Form  ätrodaxarotp  cf 
Blaß  §  22,  8;  Moulton  S.  79). 

")  Zu  der  hebraisierenden  Redensart  i^^Qx^oxO-at  ix  rfjs  da^i'oe  nyöe 
cf  Gen  36,  11;  2  Chron  6,  9. 

••)  'Ei  ain&r  kann  sich  nur  auf  ol  ix  rcSv  vidiv  Aevei  bcziobrn,  nirht 
auf  die  Israeliten  Überhaupt,  cf  Epiphan.  hacr.  ß7,  7. 
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bloß  dessen  Nachkommen  gegenüber.  Es  ist  ein  Priestertum,  das 
nicht  von  der  Geburt  und  von  einem  gesetzlichen  Privileg,  sondern 
von  der  Würde  der  Person  getragen  wird.  Diese  tritt  auch  darin 
zutage,  daß  Melchisedek  dem  den  priesterlichen  Segen  erteilte  ^'), 
der  über  jede  durch  Menschen  vermittelte  Segnung  hinausgehoben 
schien,  weil  er  von  Gott  die  Zusage  empfangen  hatte,  selbst  ge- 
segnet für  alle  Völker  der  Erde  ein  Segen  zu  werden  (Gen  12,  2f. ; 
Hb  6,  13  f.).  Daß  nämlich  auch  diese  priesterliche  Handlung  so 
gut  wie  die  Ausübung  des  Zehntrechts  eine  tjberlegenheit  Melchi- 
sedeks  über  Abraham  in  sich  schließt,  ergibt  sich  aus  dem  ein- 
wandfreien Satz,  dessen  allgemeine  Gültigkeit  durch  die  neutrischen 
Adjektiva  angedeutet  wird  ^^),  daß  eine  in  Gottes  Auftrag  und 
Kraft  vollzogene  Segnung  immer  nur  einem  Geringeren  von  einem 
Höheren  zuteilwerden  kann.  Die  Bestätigung,  welche  dieser  Zug  der 
V.  6**  hervorgehobenen  Erhabenheit  Melchisedeks  über  Abraham 
verleiht,  trägt  mittelbar  dazu  bei,  auch  Melchisedeks  Überlegenheit 
über  die  levitischen  Priester  zu  stützen,  und  kennzeichnet  überhaupt 
die  singulare  Größe  Melchisedeks. 

Der  zweite  Vergleichspunkt  zwischen  Melchisedek  und 
den  levitischen  Priestern  liegt  in  der  beidseitigen  Lebensdauer: 
[7,  8]  Und  hier  empfangen  Zehnten  hinsterbende 
Menschen,  dort  dagegen  einer,  der  das  Zeugnis  hat, 
daß  er  lebe.  Die  Inferiorität  des  levitischen  Priestertums  gegen- 
über dem  melchisedekischen  zeigt  sich  besonders  deutlich,  wenn 
man  das  Verhältnis  von  Person  und  Amt  ins  Auge  faßt.  Auf  der 
einen  Seite  ^^)  findet  ein  beständiger  Übergang  des  Amtes  von 
einer  Person  auf  die  andere  statt,  weil  seine  Träger  dem  Tode 
verfallen  sind  und  unweigerlich  dahinsterben.  Auf  der  anderen 
Seite  sind  Amt  und  Person  aufs  engste  verwachsen,  so  daß  das 
Amt  ohne  Wechsel  und  Unterbrechung  ein  und  derselben  Person 
verbleibt  (cf  7,  23  f.),  die  durch  das  Zeugnis  der  Schrift  (Ps  110,  4)  ^O) 
als  in  einem  beständigen  Leben  stehend  geschildert  wird.  Auch 
hier  bleibt  die  Frage  außer  Betracht,  ob  die  geschichtliche  Person 


")  Das  Perf.  (n  BD  044.  17  Min)  scheint  gegenüber  dem  Aor.  (ACP 
1739  Min)  gesichert  und  weist  wie  in  ÖEÖey.dTcoxev  auf  die  bleibende  Be- 
deutung der  Handlung  hin. 

1»)  Cf  Blaß  §  32,  1. 

lö)  ''iiSe,  wie  Lc  17,  21.  23 ;  Jk  2,  3  in  Korrelation  mit  exer,  bezieht  sich 
auf  die  levitischen  Priester  v.  5,  die  dem  Bewußtsein  der  Leser  nahestehen, 
obwohl  ihre  Erwähnung  zurückliegt,  wogegen  Melchisedek  als  eine  Figur 
der  Vorzeit  durch  ty.ei  eingeführt  wird. 

^°)  Da  fiaorvooüftspog  auf  ein  ausdrückliches  Schriftzeugnis  Bezug 
nimmt,  läßt  sich  die  Aussage  noch  weniger  als  v.  3  aus  dem  Schweigen 
der  Schrift  über  das  Ende  Melchisedeks  erklären,  vielmehr  denkt  der  Vf 
an  Ps  110,  4  cf  Hb  7,  17;  so  schon  Thdrt.  Zur  persönlichen  Konstruktion 
von  ua^rvQezad'ai  cf  Blaß  §  54,  3. 
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Melchisedeks  nicht  auch  dem  Todesschicksal  unterworfen  gewesen 
sei.  "Wie  v.  3  handelt  es  sich  nur  um  das  Bild,  das  die  Schrift 
von  Melchisedek  als  dem  Typus  des  vollkommenen  Priesters  ent- 
wirft. So  sehr  demnach  die  levitischen  Priester  durch  den  Empfang 
der  von  den  verschiedensten  Materialien  und  mit  steter  Wieder- 
holung ihnen  entrichteten  Zehnten  ausgezeichnet  werden,  stehen  sie 
hinter  Melchisedek  doch  weit  zurück. 

Das  zeigt  vollends  die  geschichtliche  Berührung,  welche,  wenn 
man  so  will ,  zwischen  dem  levitischen  Priestergeschlechte  und 
Melchisedek  stattgefunden  hat:  [7,  9 f.]  Und  es  ist  sozusagen 
durch  Abraham  auch  Levi,  der  Zehntempfänger,  be- 
zehntet  worden ,  denn  erwarnoch  in  der  Lende  seines 
Vaters,  als  ihm  Melchisedek  begegnete.  Das  Verhältnis 
zwischen  den  levitischen  Priestern  und  Melchisedek  ist  nicht  bloß 
ein  ideales,  durch  die  vergleichende  Reflexion  des  späteren  Be- 
trachters hergestelltes,  es  ist  in  gewissem  Sinn  ein  reales,  insofern 
der  Stammvater  des  levitischen  Priestergeschlechts,  wenn  auch  nicht 
persönlich,  so  doch  in  seinem  Urahn  in  eine  geschichtliche  Be- 
ziehung zu  Melchisedek  getreten  und  von  diesem  mit  dem  Zehnten 
belegt  worden  ist.  Dies  ist  der  Sinn  der  dritten  Gedankenreihe, 
durch  welche  der  Vf  die  Überlegenheit  Melchisedeks  über  die 
levitischen  Priester  nachweist.  Es  ist  allerdings  eine  kühne,  nicht 
einwandfreie  Behauptung,  Levi,  der  durch  den  Zusatz  6  ösytatag 
Xafxßdvoiv  als  Repräsentant  des  Priesterstammes  gekennzeichnete 
Ahnherr  der  Leviten,  sei,  weil  noch  ungeboren  und  also  keimweise 
in  seinem  Stammvater  enthalten,  selbst  in  und  mit  Abraham  ^^) 
der  Bezehntung  seitens  Melchisedek  unterworfen  worden ;  denn  da 
der  Nachkomme  vor  der  Zeugung  noch  keine  selbständige  Existenz 
gegenüber  dem  Stammvater  besitzt,  kann  eigentlich  nicht  von  dem 
geredet  werden,  was  er  als  ein  vom  Stammvater  zu  unterscheidendes 
Individuum  erfahren  hat.  Die  Einführung  der  Behauptung  durch 
wg  'iitog  einelv  will  andeuten,  daß  der  Vf  diese  Schwierigkeit 
selbst  fühlt  und  seine  Aussage  nur  als  etwas  in  gewissem  Sinn 
Zutreffendes,  im  Grunde  aber  doch  nicht  Unberechtigtes  betrachtet 
wissen  will.'^^)     Tatsächlich  besteht  nämlich  der  engste  Zusammen- 


")  ^l  ^AflQad^  ist  nicht  als  Akk.  gemeint:  8i.h.  thv  Seynro)0^vTa  'Aß(i. 
Photios'  propter  Abr.  r,  sondern  als  Genitiv:  per  Abr.  vulg  syr'.  Dem 
entspricht  iv  rfj  öamvC  v.  10  cf  i^elihlv  ix  jj]i  oofvoi  V.  6.  —  ToV  naritde 
ist  Bezeichnang  AorahamB  als  Stammvaters  nicht  des  jüdischen  Volkes, 
sondern  Levis:  patria  sui  r  syr". 

")  Über  den  Gebrauch  der  in  der  klassischen  Sprache  sehr  geläufigen, 
im  NT  tonst  nicht  begegnenden  Wendung  d>t  inos  elnetv  orientiert  gut 
Bleek  III  8.  848—846.  Theophyl.  bemerkt  dazu:  tb  8h  <&e  tnoe  elneii>  t\ 
TffOro  Of}ftalvti,  Srt  xai  iv  owx6/uq>  alnalv  ^  Avil  toö  %v'  oihan  almo.  Die 
entere,  von  Eothym  vertretene  Aoffassong  paßt  nicht  in  den  Zusammen- 
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hang  zwischen  dem  Stammvater  und  seinen  Nachkommen,  so  daß 
das,  was  der  Stammvater  erleidet,  das  Geschick  seiner  Nachkommen 
nicht  bloß  symbolisiert,  sondern  beeinflußt  und  bedingt.  In  diesem 
Sinn  ist  Levi  in  die  Zehntentrichtung  Abrahams  miteingeschlossen 
und  dadurch  in  ein  Verhältnis  der  Unterordnung  zu  Melchisedek 
versetzt  worden  '^^). 

Was    der   Yf    durch    die  Vergleichung   Melchisedeks    mit   den 
levitischen  Priestern  bezweckt,  tritt  mit  voller  Deutlichkeit  heraus, 
wenn  man  die  Fortsetzung  v.  11  ff.  ins  Auge  faßt.    An  der  Person 
Melchisedeks  ist   ihm  nichts  gelegen,    sie    kommt    bloß    nach   ihrer 
typischen  Bedeutung  in  Betracht.    Ihr  Verhältnis  zu  den  levitischen 
Priestern  ist  nur  erörtert  worden,  weil  sich  darin  bereits  ankündigt, 
worauf   es    dem  Vf  letztlich    ankommt,    nämlich    die    einzigartige 
Erhabenheit  Jesu  als  des  Priesters  nach  der  Ordnung  Melchi- 
sedeks  über   die   levitischen   Priester    7,  11 — 25   festzustellen. 
Hatte  der  Vf  in  7,  1  — 10  sich  ganz  vorwiegend  an  die  Schilderung 
Melchisedeks  Gen  14,  18 — 20  gehalten  und  das  prophetische  Wort 
aus  Ps  110,  4    nur   insoweit   beigezogen,    als    es  einen  Beitrag  zur 
Würdigung  Melchisedeks  selbst  liefern  konnte,    so    rückt    jetzt  die 
Psalmstelle  in  den  Mittelpunkt  der  Betrachtung  und  zwar  so,    daß 
sie  lediglich  nach  ihrem  prophetischen  Sinn  als  weissagende  Charak- 
teristik   des   Priesters    nach    der    Ordnung   Melchisedeks    verwertet 
wird.     Die  Ausführung  ist  so  sehr  von  der  Psalmstelle  beherrscht, 
daß  man  versucht  sein  könnte,  die  ganze  Gliederung  des  Abschnitts 
7,  11  ff.  mit  Auberlen  auf  die  sukzessive  Entfaltung    der  einzelnen 
Bestandteile  des  Citats  zurückzuführen.     Bei  aller  Anknüpfung  an 
Ps  110  begnügt  sich  der  Vf  indes  nicht  mit  einer  Exegese  des  atl 
Schriftworts.     AVeissagung   und  Erfüllung    fließen    ihm    ineinander. 
Er  entnimmt  seine  Argumente  bald  dem  Wortlaut  der  Psalmstelle, 


hang,  da  v.  9f.  nicht  kurze  Summiernng  einer  vorhergehenden  aasführ- 
liehen  Darlegung  ist.  Die  zweite,  für  die  sich  Theophyl.  entscheidet,  liegt 
der  vulg  zugrunde:  ut  ita  dictum  sit.  Der  Vf  will  andeuten,  daß  seine 
Aussage  nicht  buchstäblich  zu  nehmen,  wohl  aber  ihrem  Sinne  nach  zu 
würdigen  ist.  Der  gewagte  Ausdruck  will  ein  tatsächlich  bestehendes  Ver- 
hältnis drastisch  veranschaulichen  cf  Philo  I  opif,  mund.  13  (3);  II  plantat. 
158  (38);  ebriet.  51  (13);  Jos.  ant.  XV  387  (11,1).  Unpassend  r:  8ieu.t 
oportet  dicere. 

^^)  Die  naheliegende  Frage,  ob  sich  aus  v.  9  f.  nicht  die  für  den  Vf 
unerwünschte  Folgerung  ergebe,  auch  Christus  sei  in  Abraham  bezehntet 
worden,  ist  seit  Augustin  de  Gen.  ad  litt.  X,  20  häufig  erörtert  worden. 
Ihre  Beantwortung  ließe  sich  im  Sinne  des  Vf  in  der  Weise  geben,  daß 
der  ewige  Gottessohn  (1,  3),  der  nur  darum  Fleisch  und  Blut  an  sich  ge- 
nommen hat,  um  sich  der  Nachkommen  Abrahams  annehmen  zu  können 
(2, 14.  16),  in  seiner  Existenz  nicht  bloß  von  dem  bedingt  sei,  was  ihm  als 
Abkömmling  Abrahams  zukommt,  und  daß  er  über  Melchisedek  so  weit  er- 
haben sei,  wie  das  Urbild  über  das  Abbild  und  das  Gegenbild  über  das 
Vorbild. 
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bald  auch  der  geschichtlichen  Überlieferung  über  Jesus  und  der 
Erfahrung  der  ntl  Gemeinde.  Der  messianische  Charakter  von  Ps  110 
steht  ihm  ebenso  fest  wie  die  Verwirklichung  des  dort  überlieferten 
Gottesspruchs  über  den  Messias  in  der  Person  des  Herrn.  Im 
einzelnen  gliedert  sich  der  Abschnitt  so,  daß  der  Vf  zuerst  v.  11 — 17 
aus  der  "Weissagung  selbst  das  Recht  eines  neuen  Priestertums  und 
der  damit  gegebenen  Abrogation  des  alten  nachweist  und  sodann 
V.  18 — 25  die  Vorzüge  des  messianischen  Priestertums  darlegt.  Es 
liegt  in  der  Natur  der  Sache,  daß  die  Betrachtung  im  ersten  Ab- 
schnitt mehr  formaler  Art  ist  und  erst  im  zweiten  zu  einer  mate- 
riellen Würdigung  des  Priestertums  Christi  übergeht. 

In  erster  Linie  gilt  es,  das  Hecht  eines  neuen,  von  dem  ge- 
setzlichen völlig  verschiedenen  Priestertums  nach  der  Ordnung 
Melchisedeks  zu  erhärten:  [7,  11 — 14]  "Wenn  nun  freilich 
Vo llendung  durch  das  levitische  Priestertum  erreicht 
war  —  das  Volk  hat  ja  darüber  Gesetze  erhalten  — , 
was  tat  es  dann  noch  not,  daß  nach  der  Ordnung 
Melchisedeks  ein  anderer  Priester  aufgestellt  und 
von  einem,  der  es  nicht  nach  der  Ordnung  Aarons 
ist,  geredet  wurde?  "Wenn  nämlich  das  Priestertum 
verändert  wird,  findet  notwendig  auch  eine  Gesetz  es - 
änderung  statt;  denn  der,  von  welchem  das  gesagt 
wird,  gehörte  einem  anderen  Stamme  an,  von  welchem 
keiner  sich  dem  Altar  gewidmet  hat.  Allbekannt  ist 
ja,  daß  aus  Juda  unser  Herr  hervorgegangen  ist, 
über  welchen  Stamm  in  betreff  von  Priestern  Moses 
nichts  geredet  hat.  Von  Melchisedek  schreitet  der  Vf  mit 
V.  1 1  zu  dessen  Gegenbild,  dem  Priester  nach  der  Ordnung  Melchi- 
sedeks, fort  und  vergleicht  das  hierdurch  inaugurierte  neue  Priester- 
tum mit  dem  durch  das  Gesetz  sanktionierten,  das  er  jetzt  treffend 
das  levitische  nennt,  weil  die  genealogische  Bedingtheit  in  erster 
Linie  zu  den  unterscheidenden  Merkmalen  dieses  Priestertums  ge- 
hört ^*).  Ein  anderer  als  der  hiermit  angedeutete  Zusammenhang 
mit  dem  Vorhergehenden  besteht  nicht;  ovv  dient  also  nur  dazu, 
den  Übergang  zu  einem  neuen  Gedanken  bemerklich  zu  machen-"^). 
Anstatt  nun  sofort  das  Recht  und  die  Eigenart  des  neuen  Priester- 
tums darzulegen ,  gibt  der  Vf  seinem  Gedanken  zunächst  eine 
negative  "Wendung,  indem  er  feststellt,  daß  für  ein  neues,  anders- 
geartetes Priestertum  kein  Bedürfnis  vorhanden  war,  wenn  durch 
das  levitische  eine  abschließende  Ordnung  der  Dinge  herbeigeführt 


•*)  Du  Adjektiv  Aeveirixös  begegnet  in  der  vorchriBtlichon  Litoratur 
nicht  und  ist  rielleicbt  vom  Vf  selbst  gebildet;  zur  AuBsprache  cf  ßlali  §  8,  4. 

••)  Cf  Blaß  §  78,  6.  Eine  Folgerung  aus  dem  Vorhergehonden  liegt 
hier  in  keiner  Weise  vor. 
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worden  war  '-^).  Diese  Formulierung  erklärt  sich  nicht  genügend 
aus  dem  dialektischen  Interesse,  die  neue  Ordnung  der  Dinge 
durch  die  Kontrastierung  mit  der  alten  zu  beleuchten.  Sie  ist 
nur  dann  völlig  verständlich,  wenn  der  Vf  bei  den  Lesern  noch 
eine  gewisse  Gebundenheit  an  die  Institutionen  des  AB  voraus- 
setzt und  diesen  B.est  gesetzlicher  Befangenheit  durch  seine  Dar- 
legung zu  überwinden  sucht.  Der  Wert  des  levitischen  Priestertums 
bemißt  sich  danach,  ob  es  abschließende  Bedeutung  für  sich  in 
Anspruch  nehmen  darf,  und  hierüber  hat  die  Weissagung  Ps  110,  4 
bereits  in  negativem  Sinn  entschieden.  Damit  ist  das  levitische 
Priestertum  zu  einer  Größe  der  Vergangenheit  gestempelt  worden, 
gleichviel  ob  es  seinem  äußeren  Bestände  nach  noch  weiter  existiert 
oder  nicht  (v.  19,  cf  8,  7 ;  9,  1).  Absichtlich  spricht  ihm  der  Vf 
die  Fähigkeit,  zur  TeXeitoaig  zu  führen,  ganz  allgemein  ab.  Es 
hat  trotz  aller  ihm  zu  Gebote  stehenden  Sühnmittel  und  Reinigungs- 
riten  in  keinem  Sinn  die  Vollendung  herbeizuführen  vermocht  (7,  19). 
Weder  eine  abschließende  Regelung  des  Verhältnisses  zu  Gott  (10, 1. 14)^ 
noch  eine  völlige  Tilgung  des  Schuldbewußtseins  (9,  9),  geschweige 
die  den  Menschen  zum  Ziel  seiner  Bestimmung  führende  Vollendung 
des  Lebßnsstandes  (2,  10)  hat  es  gebracht  ■^^).  Und  doch  hätte 
das  von  dem  Priestertum  des  AB  erwartet  werden  dürfen,  da  es 
von  der  gesetzlichen  Regelung  des  israelitischen  Volkslebens  mit- 
umfaßt war.  Dies  ist  der  Sinn  des  parenthetischen  Satzes,  dessen  Text 
nach  dem  Zeugnis  der  ältesten  Hss.  lautet :  6  Xabg  yccQ  eTt"  avtf^g 
VEVOfiod-eirjTai  '^^).  Mit  Recht  haben  sämtliche  griech.  Ausleger 
Itt'  avTi^g  auf  die  AtvBnLV.ii  leQioavvrj  bezogen,  denn  auf  das  ent- 
fernte releiwoig  kann  das  Pronomen  keineofalls  gehen,  da  sich  so 
nicht  nur  kein  in  den  Zusammenhang  passender,  sondern  überhaupt 


'^)  Der  Bedingungssatz  ei  —  ^v  {^v  fehlt  in  B),  rie  srt  xe^*'^  seil,  ^v 
{sari  46.  469  syr*  statt  sn  ist  Lesefehler)  fällt  nicht  unter  die  sogenannte 
irreale  Form.  Mag  bei  dieser  im  NT  das  zum  Nachsatz  gehörige  üy  zu- 
weilen fehlen  cf  Blaß  §  63,  3,  wie  überhaupt  in  der  Volkssprache  cf  Kader- 
macher S.  126  f.,  so  läßt  es  der  Hb  doch  nie  weg,  wo  es  zu  erwarten  ist, 
cf  4,  8;  8,  4.  7;  10,  2;  11, 15.  Vielmehr  hegt  hier  ähnlich  wie  2,  2 f.;  9,  13 f. 
die  logische  Form  vor,  nur  daß  bei  der  eine  Verneinung  ersetzenden  Frage 
des  Nachsatzes  ein  Verb,  im  Präteritum  zu  ergänzen  ist  cf  Kühner-Gerth 
§  573  a.  Wie  öfter  fehlt  das  dem  fj,sv  entsprechende  äe,  weil  die  Hinzu- 
lügung  eines  parallelen  negativen  Bedingungssatzes  nur  eine  müßige  Wieder- 
holung ergeben  hätte  cf  Blaß  ^  77,  12. 

2')  Tskeicoai^  der  Prozeß  der  Vollendung,  z.  B.  von  der  Erfüllung  der 
Weissagung  Lc  1,  45;  Jdth  10,9,  aber  auch  dessen  Ergebnis,  das  Ende 
Hen.  2,  2;  vom  vollendeten  Zustand  des  Lebens  Philo  V  praem.  et  poen. 
11  (2),  von  der  Vollendung  des  Weltlaufs  Hen.  10,  14;  16,  1;  25,  4. 

**)  Für  das  ursprüngliche  s.V  airfji  (h  A  B  C  D  L  P  17  Min  Cyr.)  ist 
erleichternd  wohl  nach  8,  6  £^'  airij  (K  Min  Chrys.  u.  a.)  oder  auch  sTt' 
airi]r  (Min  Theophyl.)  eingesetzt  worden.  Die  Einfügung  des  Plusquamperf. 
v8vouolHTr]To  (K  L  Min)  für  das  Perf.  beruht  wohl  auf  Assimilation  au  das 
vorhergehende  Imperf.  /}*'. 
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kein  brauchbarer  Gedanke  gewinnen  läßt.  Allein  auch  bei  richtiger 
Beziehung  des  Pronomens  wird  der  Sinn  des  parenthetischen  Be- 
gründvingssatzes  von  den  Auslegern  meistens  verfehlt,  weil  sie  Ijti' 
mit  dem  Genit.  von  krci  mit  dem  Dat.  nicht  gehörig  unterscheiden. 
Von  den  möglichen  Verwendungen  der  Präposition  kann  hier  nur 
die  der  späteren  Gräcität  eignende  in  Betracht  kommen,  nach  welcher 
B7ti  den  Gegenstand  einführt,  „in  betreff"  dessen  etwas  gesagt  oder 
festgesetzt  wird  -^).  Demnach  stellt  der  Vf  fest,  daß  das  israelitische 
Volk  (cf  2,  17)^°)  gerade  in  betreff  des  levitischen  Priestertums  ge- 
setzliche Verordnungen  erhalten  hatte.  Das  Priestertum  der  Nach- 
kommen Levis  war  kein  angemaßtes.  Es  beruhte  auch  nicht  bloß 
auf  Herkommen  und  Gewöhnung,  sondern  war  durch  die  gesetz- 
liche Verfassung  des  Volks  garantiert.  Eben  dies  ließ  erwarten, 
daß  das  levitische  Priestertum  und  kein  anderes  die  Vollendung' 
bewirken  werde.  Die  göttliche  Autorisation  durch  das  mosaische 
Gesetz  schien  ja  seine  "Wirkungskraft  sicher  zu  verbürgen  cf  7,  5 ; 
8,  4;  10,  8.  Dennoch  hat  es  dies,  wie  Ps  110,  4  zeigt,  nicht  ver- 
mocht. Zur  Aufstellung  eines  neuen  Priestertums,  wie  sie  durch 
die  Weissagung  geschieht,  lag  ja  kein  Bedürfnis  vor,  wenn  da^ 
levitische  seiner  Aufgabe  wirklich  genügen  konnte.  Der  neue' 
Priester,  den  das  Psalmwort  ankündigt,  ist  nämlich  nicht  bloß  in 
der  "Weise  ein  anderer  wie  ein  Nachfolger  im  Verhältnis  zu  seinem 
Amtsvorgänger:  er  vertritt  ein  Priestertum  ganz  anderer  Art.  Als 
Priester  nach  der  Ordnung  Melchisedeks  ist  er  ja  ohne  weiteres 
als  ein  Priester  gekennzeichnet,  der  nicht  unter  die  für  die  Aaroniten 
gültige  Regel  fällt,  nach  welcher  die  Befugnis  zur  Verrichtung 
priesterlicher  Funktionen  von  der  Zugehörigkeit  zu  dem  priester- 
Uchen  Geschlecht  Aarons  abhängig  gemacht  wird^^).    Der  Vf  kon- 


")  Cf  Gl  3,  16;  4  Mkk  12,  B;  Herrn,  mand.  VIII,  1;  Eoßberg,  De 
praep.  graec.  S.  45  f.  voftod'eteiv  wird  also  hier  in  gleichem  Sinne  mit  «-t/ 
verbanden  wie  häufig  mit  rteoi  cf  2  Mkk  3,  15;  Philo  V  virtut.  81  (hum.  5): 
Jos.  c.  Ap.  I  284  (81,  8);  etwas  anders  steht  vo/uod-er.  sTii  Jos.  c.  Ap.  II 
276  (38,  1).  Zu  dem  im  NT  nur  noch  Hb  8,  6  vorkommenden  Verb,  cf 
Cremer  s.  v.  Die  temporale  Fassong  des  ini  (Blaß  §  43,  2)  ergibt  einen 
bedeutungslosen  Gedanken  und  ist  geradezu  unrichtig,  da  das  levit.  Priester- 
tum nicht  vor  dem  Gesetze  dagewesen  ist. 

«°)  rdp  steht  im  Hb  öfters  an  dritter  Stelle  cf  7,28;  11,2;  12,20; 
18,  2,  ohne  daß  darum  wie  sonst  meistens  cf  Blaß  §  80,  4  ein  besonderer 
Nachdruck  auf  das  vorhergehende  Wort  fiele. 

>')  Eine  natilrliche  und  sinngemäße  Konstruktion  von  11''  ergibt  sich 
nor,  wenn  die  Infinitive  dviaraaffai  und  Uyaothm  koordiniert  und  von  t/s 
xptla  abhängig  gemacht  werden.  Das  di'iaTnafhni.  und  XiyeaOai  erfolgt  in 
P«  110,  4;  es  sind  daher  beide  Verben  als  Passiva  zu  betrachten  cf 
V.  18.  Xiyiodai  bedeutet  nicht  sowohl  „genannt"  (11,  24)  als  „geredet 
werden",  jedoch  mit  persönlicher  Konstruktion  wie  im  Aktiv  Xiysu-  nfd 
Jo  1,  16:  8,  27,  so  daß  aus  dem  Vorhergehenden  hnU  als  Subiekt  zu  er- 
gftnxen  iit    Da  die  Negation,  wenn  sie  zum  Infinitiv  gehören  sollte,  durch- 
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statiert  somit,  daß  die  Bezeictnung  des  geweissagten  Priesters  als 
eines  leQtvg  '/.aiä  ttjv  za^iv  MtX%.  nichts  Geringeres  als  die  Ein- 
führung einer  neuen  Ordnung  des  Priestertums  in  sich  schließt, 
welche  die  Beseitigung  der  bisher  gültigen  mit  sich  bringt.  Diese 
tiefgreifende  Behauptung  rechtfertigt  er  in  v.  12  durch  eine  all- 
gemeine Erwägung  ^^).  Die  Aufstellung  eines  andersartigen  Priesters 
ist  nicht  eine  zufällige  Personalveränderung  ohne  prinzipielle  Be- 
deutung, sie  zieht  die  Beseitigung  der  bisher  geltenden  Priester- 
ordnung nach  sich,  denn  bei  der  unlöslichen  Verflochtenheit  von 
Priestertum  und  Gesetz  (ll*')  hat  eine  Änderung  des  Priestertums 
unweigerlich  eine  Gesetzesänderung  zur  Folge.  Mit  dem  Ausdruck 
vöi-iog  nimmt  der  Vf  den  BegrifE  der  TÜ^tg  v.  11  in  dem  oben 
S.  128  A  38  besprochenen  Sinn  auf.  Neben  der  allgemeinen  Haltung 
des  Satzes  läßt  auch  dies  erkennen,  daß  der  Vf  mit  dem  artikel- 
losen vouog  hier  nicht  die  Vorstellung  des  mosaischen  Gesetzes  in 
seiner  konkreten  Bestimmtheit,  sondern  wie  v.  16  die  allgemeinere 
der  ein  Verhältnis  regelnden  Norm  verbindet  ^^).  Er  hat  dabei 
die  gesetzlichen  Bestimmungen  im  Auge ,  welche  das  levitische 
Priestertum  einsetzen  und  die  Bedingungen  für  dessen  Verwaltung 
feststellen  (11^).  Der  Begründungssatz  v.  12  will  also  zeigen,  welche 
Tragweite  der  Aufstellung  eines  anderen  Priestertums  zukommt* 
Sie  bedeutet  nichts  Geringeres  als  einen  Eingriff  in  die  bisher 
geltende  Priesterordnung  ^*). 


aus  fiTj  lauten  müßte  (so  P),  kann  oi  nur  die  Bestimmung  xar«  t.  Tä|. 
'AaQcov  negieren  cf  Blaß  §  75,  4. 

'*)  Nach  der  seit  Bleek  herrschenden  Auslegung  soll  v.  12  durch 
Hinweis  auf  die  Konsequenz  einer  Abänderung  des  Priestertums  dargetan 
werden,  daß  eine  solche  nicht  ohne  Not  erfolgt  sei.  Allein  der  Gedanke, 
der  hiernach  durch  v.  12  begründet  werden  sollte,  ist  in  11'"  gar  nicht  aus- 
gesprochen. Es  wird  dort  nicht  gesagt,  eine  Abänderung  des  Priestertums 
sei  nicht  ohne  Not  erfolgt,  sondern  diese  wäre  in  einem  bestimmten  Fall 
zwecklos  gewesen.  ..Hierfür  gibt  v.  12  allerdings  keine  Begründung,  wes- 
halb Lünem.  nach  Alteren  in  v.  12  eine  Bestätigung  des  nach  Inhalt  und 
Ausdruck  verwandten  Satzes:  6  ladg  en'  ainfjg  vsvouod'irrjai  W'  sehen 
wiU.  Er  kehrt  damit  jedoch  das  Verhältnis  der  Sätze  um,  denn  v.  12 
könnte  wohl  eine  Folgerung  aus  11'',  nicht  aber  eine  Begründung  oder  Er- 
läuterung (yä(>)  jener  Aussage  sein.  Verständlich  wird  der  Zusammenhang 
nur,  wenn  man  v.  12  als  Erläuterung  von  ll""  betrachtet;  es  erweist  sich 
dann  auch  v.  12  als  ein  integrierender  Bestandteil  der  Gedankenentwicklung 
und  nicht  als  eine  zufällige  Nebenbemerkung. 

*')  Mit  Ausnahme  von  10,  28,  wo  die  Weglassung  des  Artikels  durch 
den  beigefügten  Genit.  motiviert  ist,  und  einigen  Stellen  mit  schwankender 
Textüberlieferung  (8,4;  9,19;  10,8)  steht  vo^ws  im  Hb  vom  mosaischen 
Gesetz  immer  mit  dem  Art.  cf  7,  5.  28.  Das  ist  für  die  Beurteilung  von 
7,  12  allerdings  nicht  unbedingt  entscheidend  cf  Winer-Schmiedel  §  19,  13  h 
S,  175.  Aber  ebensowenig  läßt  sich  bestreiten,  daß  vö/tios  ohne  Art.  zu- 
weilen in  dem  allgemeineren  Sinn  einer  Norm  oder  Regel  gebraucht  wird 
cf  Jo  19,  7;  Em  2, 14;  Winer-Schmiedel  §  19,  13  h  S.  173. 

3*)  Mexdd-eais  „Umwandlung"  cf  12,  27  ist  nicht  gleichbedeutend  mit 

13* 
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Die  ganze  Argumentation  von  v.  11  ruht  auf  der  Voraussetzung, 
daß  das  Priestertum  der  Verheißung  ein  ganz  anderes  ist  als  das 
levitische.  Das  ließ  sich  insofern  ohne  weiteres  aus  dem  Psalmwort 
entnehmen,  als  dort  für  das  neue  Priestertum  eine  bisher  nicht  zu 
Recht  bestehende  rd^ig  angekündigt  war.  "Warum  aber  die  Ord- 
nung Melchisedeks  sachlich  die  Ordnung  Aarons  ausschließe,  war 
noch  nicht  gesagt.  Diese  Lücke  in  der  bisherigen  Darlegung  füllt 
der  Vf  V.  13 f.  aus.  Er  zeigt,  daß  das  Priestertum  nach  der 
Ordnung  Melchisedeks  wirklich  ein  ganz  anderes  ist  als  das  aaro- 
nitische  ^^).  Hierbei  bedient  er  sich  eines  historischen  Beweises. 
"Wie  stark  sich  das  geweissagte  Priestertum  von  dem  aaronitischen 
unterscheidet,  läßt  sich  am  besten  von  der  Erfüllung  aus  erkennen. 
Der  Priester,  auf  welchen  sich  das  "Weissagungswort  Ps  110,  4  be- 
zieht^®), gehört  ja,  wie  vor  aller  Augen  liegt  ^'),  einem  ganz  anderen 
als  dem  levitischen  Stamme  an  und  zwar  einem  Stamme,  aus  dem 
nie  einer  hervorgegangen,  der  in  der  Pflege  des  Altars  seine  Auf- 
gabe gefunden  hätte  ^^).  Nach  der  "Überlieferung  der  Gemeinde 
(cf  Ap  5,  5)  ist  es  ja  «ine  allbekannte  Tatsache,  daß  der,  welchen 
die  Christenheit  als  ihren  Herrn  (cf  2,  3;  13,  20)  und  somit  als  den 
Erfüller  aller  "Weissagung  anerkennt,  der  Verheißung  Gen  49,  10 
entsprechend  als  Davidide  aus  Juda  aufgesproßt  ist  ^^).  Im  Blick 
auf  diesen  Stamm  aber  hat  Moses  nichts  bestimmt,  was  dessen 
Angehörigen  das  Recht  gäbe ,  priesterliche  Stellung  für  sich  in 
Anspruch  zu  nehmen  *°).    Findet  somit  die  Gemeinde  in  der  Person 


dOitTjaie  7,  18.  Die  sprachlich  mögliche  [cf  Jos.  ant.  XII  387  (9,  7)]  Wieder- 
gabe von  fiETaiid-ifut  durch  „übertragen"  (cf  Chrys.)  verbietet  sich  hier 
wegen  der  Korrespondenz  mit  uEiddeaig. 

")  Nach  Lünera.  soll  v.  13  f.  beweisen,  daß  das  levitische  Priestertum 
und  das  mosaische  Gesetz  ihre  Gültigkeit  verloren  haben.  Allein  abgesehen 
davon,  daß  dies  v.  12  nur  als  erläuternder  Hilfsgedanke  ausgesprochen 
ist,  wird  die  laut  dieser  Auffassung  zu  beweisende  These  in  v.  11  bereits 
aus  der  Weiasagrung  Ps  110  gefolgert  und  bedarf  nicht  erst  der  Begründung 
durch  die  Erfüllung. 

»«)  Zu  Uyeiv  int  cf  Mc  9,  12 f.;  Km  4,  9;  in  gleichem  Sinn  steht 
Hb  7,  14  ÄaXety  eis  cf  AG  2.  25;  Eph  6,  32. 

•^  Das  Perf.  fietiaxrjxev  verweist  auf  den  geschichtlich  offenkundigen 
Tatbestand;  ebenso  Ttooaiaxnxev  W'  und  dvaTirakxev  V.  14.  Die  Varianten 
(ieiu>-/:,tv  (P  1739  Min)  und  7tQoata/,Ev  (A  C  17  Min)  sind  ungenügend 
bezeugt. 

")  Da  der  Vf  nur  die  legitime  Betätigung  berücksichtigt,  fällt 
2  Chron  26, 16  ganz  außer  Betradit.    Zu  TiQooi/^eiv  cf  1  Tm  3,  8;  4,  18. 

")  In  Avmha'/.xe  mag  eine  Anspielung  auf  die  Bezeichnung  des 
MessiaB  als  Sprüßling  (LXX  Ai'aroh)  Jer  23,  5;  Sach  3,  8;  6,  12)  liegen. 
Wie  sich  der  Vf  die  im  NT  durchweg  vorausgesetzte  davidischc  Herkunft 
Jesu  vermittelt  dachte,  bleibt  völlig  dahingestellt.  Nach  »>«><•  fügen  17. 
81.  2127  im  Anschluß  an  kirchlichen  Sprachgebrauch  'Jtjooi^i  bei. 

*oj  //«(y«  lin>Mavi'r;ii  (KL  Min  pal  syr'  u.  '  aeth)  ist  erleichternde  LA 
für  das  Überwiegend  beglaubigte  7r«(;i  hoiiop  (h  ABCDP  17  Verss.). 
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Jesu  die  Weissagung  von  Ps  110,  4  erfüllt,  und  gehört  er  als 
Judäer  anerkanntermaßen  nicht  dem  durch  das  mosaische  Gesetz 
allein  bevollmächtigten  Priesterstamm  an,  so  ist  der  Priester  der 
Verheißung  in  der  Tat  ein  ganz  anderer  als  der  der  gesetzlichen 
Ordnung,  und  es  müßte  die  das  Priestertum  regelnde  Verfügung 
des  Gesetzes  abgeändert,  das  Priesterrecht  auf  einen  ganz  anderen 
Stamm  übertragen  werden,  wenn  innerhalb  der  gesetzlichen  Ord- 
nung für  das  Priestertum  der  Verheißung  Raum  geschaffen 
werden  sollte. 

Allein  das  geweissagte  Priestertum  ist  noch  in  viel  tieferem 
Sinn  ein  anderes  als  das  levitische.  Das  zeigt  sich,  wenn  man 
nicht  bloß  die  negative  Bestimmung  ov  '/.ata  Ti]v  rd^iv  yioQiüv, 
sondern  auch  die  positive  xarcc  zip  id^.  MeXx-  in  Betracht  zieht. 
Hierzu  geht  der  Vf  über  in  [7,  16-^17]:  Und  weit  mehr  noch 
ist  das  klar,  wenn  nach  der  Ähnlichkeit  Melchisedeks 
ein  anderer  Priester  aufgestellt  wird,  der  es  nicht 
nach  der  Norm  eines  am  Fleische  haftenden  Gebotes 
geworden  ist,  sondern  nach  der  Kraft  unauflös- 
lichen Lebens.  Es  wird  ihm  ja  bezeugt:  Du  bist 
Priester  in  Ewigkeit  nach  der  Ordnung  Melchisedeks. 
Das  Verständnis  von  v.  15  wird  dadurch  erschwert,  daß  das  Subjekt 
des  Hauptsatzes  nicht  genannt  ist^^).  Soll  das  nicht  eine  unver- 
zeihliche Nachlässigkeit  sein,  so  muß  es  sich  aus  dem  Zusammenhang 
ergänzen  lassen.  Dies  ist  dann  der  Fall,  wenn  die  Aussage  v.  15 
sich  auf  dasselbe  bezieht  wie  das  unmittelbar  Vorhergehende  (v.  1 3  f .)  *  '^). 
War  dort  gezeigt,  daß  der  Ps  110,  4  verheißene  und  in  der  Person 
Jesu  Christi  erschienene  Priester  ein  anderer  sei  als  die  aaroni- 
tischen,    so  wird  dasselbe  jetzt  noch  durch  ein  weiteres,  viel  über- 


*^)  Es  ist  nur  eine  Verschiebung  der  Frage,  wenn  man  mit  Auberlen 
TTspioaÖTE^av  zum  Subjekt  macht  und  übersetzt:  „noch  Weiteres  ist  offen- 
bar". Worin  dieses  Weitere  besteht,  muß  ja  doch  festgestellt  werden. 
Wie  6,  17  steht  TieQioaö'tEoov  adverbiell,  synonym  mit  Tiliof  cf  Blaß  §  11,  3 
Anm.  3. 

^^)  Die  Konstruktion  wird  viel  härter,  wenn  man  als  das  fehlende 
Subjekt  aus  v.  11  den  Satz  ergänzt:  relsicoats  war  durch  das  levitische 
Priestertum  nicht  zu  erlangen;  so  Cappellus,  Bengel,  Del.,  Hofm.,  Seeb.  Diese 
Ergänzung  ist  auch  darum  mißlich,  weil  der  seiner  Idee  nach  allerdings 
negative  Satz  v.  11  doch  nicht  die  Form  einer  Verneinung  hat.  Sachlich 
spricht  gegen  diese  Auffassung,  daß  die  Unfähigkeit  des  levitischen  Pricster- 
tums  zur  Herbeiführung  der  releicoais,  welche  durch  v.  15 — 17  bewiesen 
werden  sollte,  in  v.  18  f.  als  anerkannter  Beweisgrund  verwendet  wird. 
Ebenso  unmöglich  läßt  sich  als  das  fehlende  Subjekt  aus  v.  12  ergänzen: 

7/   TB    tvaD.ayi]  y.ai  f]  fistäOeaig  jfjs    Tialaiäs  SiaO'i]y.r]f    Oekum.,    (Theophyl.), 

Euthym.,  im  wesenthchen  aber  auch  Calvin,  Bleek  u.  a.  Die  Aussage 
V.  12  euthält  ja  keinen  selbständigen  Gedanken,  und  die  genannte  Aus- 
legung verkennt  den  scharf  markierten  Unterschied  zwischen  der  utTüthats 
(v.  12)  und  der  äOirr^atg  (v.  16.  18)  des  Gesetzes. 
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zeugeuderes  Argument  erhärtet  *^).  Er  ist  nicht  bloß  in  dem  Sinn 
«in  anderer,  daß  er  nicht  dem  nach  dem  Gesetz  allein  berechtigten 
Priesterstamm  angehört;  er  ist  es  vielmehr  so,  daß  sein  Priester- 
recht auf  einer  ganz  anderen  Grundlage  ruht,  nicht  auf  ii'gend- 
welcher  gesetzlichen  Bestimmung,  sondern  auf  der  Eigenart  seiner 
Person.  Daß  hierauf  der  Nachdruck  liegt,  zeigt  das  an  den  Schluß 
gestellte.  te()£i'g  STtQog,  das  durch  die  ebenfalls  betonte  Bestimmung 
y.ara  zijv  ö}.iOi6Tri%a  MeX%.^^)  seine  Erläuterung  findet  ^^).  Die 
Andersartigkeit  des  verheißenen  Priestertums  rührt  daher,  daß  in 
ihm  der  Typus  Melchisedeks  zur  Verwirklichung  gelangt.  Die  Er- 
setzung von  TCf^fg  V.  11  durch  6|t(OiOTr;g  verdeutlicht  den  Gedanken 
des  Vf.  Eine  gesetzliche  Regelung  hat  da  keinen  Raum,  wo  das 
Kennzeichnende  des  Priestertums  ganz  in  der  Persönlichkeit  liegt 
und  die  Weissagung  also  nur  die  Gleichartigkeit  mit  einem  Vorbild 
als  das  Merkmal  des  verheißenen  Priesters  angeben  kann.  Worin 
diese  Gleichartigkeit  näher  besteht,  entwickelt  der  an  lEQevg  etegog 
eich  anschließende  Relativsatz  v.  16  nach  der  negativen  wie  nach 
der  positiven  Seite.  Der  melchisedekische  Priester  erlangt  sein 
Amt  nicht  in  Kraft  einer  Norm  (cf  v.  12),  die  eine  äußere  Insti- 
tution schafft  und  einen  Amtsträger  zu  deren  Verwaltung  bestellt; 
er  empfängt  es  in  Kraft  eines  in  seiner  Person  begründeten  Ver- 
mögens, das  nicht  durch  eine  äußerliche  Bevollmächtigung  herge- 
stellt wird,  sondern  ihm  als  dauerndes  inneres  Besitztum  eignet. 
Am  wenigsten  gelangt  er  zu  seinem  Priestertum  durch  eine  Norm, 
die  als  IvTolrj  oaQ'/Jvr]  nur  das  natürliche,  leibliche  Leben  des 
Menschen  zu  regeln  vermag  ^°).  Dieser  Art  war  das  Gesetz,  das 
die  aaronitischen  Priester  zu  ihrem  Dienst  berechtigte.  Es  stellte 
die    Befähigung    zum    Priestertum    ausschließlich    auf   Bedingungen 


**)  Ähnlich  Chrys.:  t«  iart  xardSqXof ;  tb  ^itaov  ifjs  le^coavrrjs  ixintoag, 
TÖ  Stdfooof,  6oot>  xotiTioy. 

**)  Die  Weglassung  des  Art.  rijv  bei  ß  mag  sich  aus  unwillkürlicher 
Aflpassung  an  Parallelen  wie  4,  15;  Gen  1,  11  f.  erklären. 

*')  Die  Bemerkung  des  Oekum.:  rö  „el"  dfxi  toc  „^rt"  voijoeh  ijyow 
„^,TtiJ»}"  ist  vollkommen  zutreffend,  wenn  sie  besagen  soll,  daß  der  mit  si 
gesetzte  Fall  als  tatsächlich  zu  Recht  bestehend  angenommen  wird  cf  Mt 
6,  HO;  Jo  7,  4.  Der  Vf  argumentiert  unter  der  Voraussetzung,  dati  die 
Weissagung  des  Psalms  sich  notwendig  erfüllen  muC  und  sich  in  der  Person 
Jesu  auch  tatsächlicli  erfüllt  hat. 

*")  Für  das  überwiegend  bezeugte  Adj.  aaoxirrjg  (n  ABCD  u.  a.) 
setzen  die  späteren  Hss.  das  im  NT  häufigere  (moytxrji  (K.  Min)  ein.  Die 
in  der  Eegel  konstatierbare  Verschiedenheit  des  Sinnes:  oäoxiroi  „was 
Fleisch  zu  seinem  Stoff  hat,  fleisciiern",  imnxiyAU  „was  des  Fleisches  Art 
bat.  fleischlich"  (cf  Zahn  zu  Rm  7,  14  Bd.  VI  S.  349  A  94)  wird  insofern 
nicht  streng  festgehalten,  als  (inoxix6i  rein  physisch  auch  das  bezeichnen 
kann,  was  zum  Lcibesleben  gehört  cf  Rm  15,27;  1  Kr  9,  11.  Die  bei  den 
(irii'cben  nicht  ungewiihnliche  Ersetzung  des  Gcnitivs  durch  ein  Adjektiv 
(cf  KUbner-Gcrth  §  402  a)  war  hier  geboten,  um  die  unschüne  Aufeinander- 
folge von  2  Genitiven  zu  vermeiden. 
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.des  natürlich-leiblichen  Lebens  wie  die  Abstammung  von  dem 
aaronitischen  Priestergeschlecht,  leibliche  Makellosigkeit,  Reinheit 
und  dergleichen  (cf  9,  10.  13).  Darum  vermochte  es  auch  nur  ein 
Priestertum  zu  schaffen,  das,  an  die  Schranken  des  natürlich-leib- 
. liehen  Lebens  gebunden,  sich  bloß  als  Institution  erhielt,  während 
die  einzelnen  Amtsträger  mit  dem  Hinwelken  ihres  leiblichen  Lebens 
auch  ihres  Dienstes  verlustig  gingen  und  ihn  ihren  Nachfolgern 
überlassen  mußten  (7,  23  f.).  Der  Priester  nach  der  Art  Melchi- 
eedeks  (7,  3.  8)  besitzt  dagegen  sein  Amt  in  Kraft  eines  Lebens, 
das  als  das  Leben  des  Sohnes  Gottes  an  der  Ewigkeit  teilhat  und, 
wie  es  mit  der  irdischen  Geburt  nicht  erst  seinen  Anfang  ge- 
nommen hat ,  so  auch  vom  Tode  nicht  aufgehoben  wird  (cf  4 
Mkk  10,  11).  So  erleidet  das  Priestertum,  in  das  er  mit  seinen 
geschichtlichen  Werten  eingetreten  ist,  vermöge  der  ewigen  Lebendig- 
keit seiner  Person  auch  durch  den  Tod  keine  Unterbrechung  (9,  14), 
und  eben  hiermit  bewährt  er  sich  als  der  geweissagte  Priester  nach 
der  Art  Melchisedeks.  In  dem  Zeugnis  der  Schrift  Ps  110,  4*') 
•wird  ja  die  rd^tg  MeXx.  gerade  darein  gesetzt,  daß  der  so  Bestellte 
sein  Priestertum  auf  ewig  verwaltet,  daß  er  ein  UQivg  eig  rbv 
aiwva  ist*^). 

Hiermit  ist  festgestellt,  daß  der  Priester  nach  der  Ordnung 
Melchisedeks  ein  völlig  anderer  ist,  als  es  die  levitischen  Priester 
waren,  und  der  Beweis  erbracht,  daß  die  Weissagung  von  Ps  110,  4 
sinn-  und  zwecklos  war,  wenn  das  levitische  Priestertum  die  Voll- 
endung herbeizuführen  vermochte.  Dieses  Beweisverfahren  ist  indes 
rein  formaler  Art.  Es  konstatiert  bloß,  daß  die  Aufstellung  des 
neuen  die  Ungenüge  des  alten  dargetan  hat.  Inwiefern  aber  das 
alte  seinen  Zweck  nicht  erfüllte,  und  wodurch  das  neue  sich  ihm 
überlegen  erweist,  ist  noch  nicht  gesagt  worden.  Darüber  spricht 
sich  nun  der  Yf  v.  18 — 25  aus,  indem  er  in  drei  parallel  gebauten 
Satzgruppen  die  Vorzüge  des  melchisedekischen  Priestertums  ins 
Licht  stellt.  Der  Zusammenhang  wird  dadurch  etwas  verhüllt, 
daß  V.  18  f.  sich  als  Begründung  von  v.  15 — 17  gibt.  Etwaigen 
Bedenken  der  Leser  gegenüber  rechtfertigt  der  Vf  die  Beseitigung 
der  bisher  geltenden  Ordnung.  Aber  er  tut  das  in  der  Hauptsache 
doch    so,    daß    er    den  Nachdruck  auf  den    positiven  Gewinn    legt. 


*'')  Die  Verkennung  der  persönlichen  Konstruktion  des  Passivs  na^- 
^ivQexrui  (n  ab  dp  u.  a.)  cf  V.  8  hat  entweder  zur  Beifügung  von  tisqI 
avTov  (pal  syr')  oder  zur  Umwandlung  des  Passivs  in  das  Aktiv  /uaozvost 
(KL  Min  cf  10,  15)  geführt.  Die  Ersetzung  von  ydo  durch  Se  (17.  131)  ver- 
kennt den  Zusammenhang  von  16  f. 

*ä)  Es  ist  nicht  ganz  richtig,  wenn  man  meint,  das  betonte  Moment 
von  V.  17  liege  in  ek  töv  alcHva.  Wie  v.  15  zeigt,  will  der  Vf  erläutern, 
worin  die  id^is  Meh/_.  besteht,  und  das  ist  nach  der  vorhergehenden  Aus- 
führung eben  dies,  daß  der  melchisedekische  Priester  Uqbvs  eh  töv  alüva  ist. 
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der  mit  der  Ablehnung  des  früheren  verbunden  ist.  Demnach 
stellt  sich  V.  18  f.  den  weiteren  Ausführungen  v.  20 — 25  gleich- 
artig zur  Seite:  [7,  18 f.]  Es  erfolgt  nämlich  allerdings 
Aufhebung  des  früheren  Gebots  wegen  seiner  Schwäche 
und  Nutzlosigkeit  —  das  Gesetz  hat  ja  nichts  zur 
\o llendung  gebracht  — ,  zugleich  aber  Einführung 
einer  besseren  Hoffnung,  durch  welche  wir  Gott 
nahen.  Die  Struktur  von  v.  18 f.  ist  kaum  zu  verkennen.  Dem 
l^ev  18*  entspricht  das  ös  19^,  so  daß  das  Verbum  von  18^*  auch 
zu  19**  gehört.  Die  Aussage  19*  erhält  dadurch  die  Stellung 
einer  Parenthese  ^^).  Wie  in  allen  Fällen,  wo  zwei  Sätze  durch  i.i£v 
und  ÖS  einander  gegenübergestellt  werden ,  liegt  der  Nachdruck 
auch  hier  auf  dem  zweiten,  also  auf  19^.  Tatsächlich  nimmt  der 
erste  auch  bloß  einen  Gedanken  auf,  der  im  Vorhergehenden  bereits 
ausgesprochen  war.  Die  betonte  Stellung  des  artikellosen  äd'€Tr]Gig 
am  Anfang  des  Satzes,  getrennt  von  dem  zu  ihm  gehörigen  Genitiv, 
läßt  erkennen,  der  Vf  setze  bei  den  Lesern  ein  gewisses  Befremden 
über  seine  Äußerung  v.  16  voraus.  Durch  eine  Zurücknahme  oder 
auch  nur  durch  eine  Abschwächung  des  Gesagten  kann  er  das  nicht 
heben.  Es  findet  in  der  Tat  nicht  bloß  eine  fiezdd'eGig  vöf.wv 
(v.  12),  sondern  eine  äd-hrjaig,  eine  rechtskräftige  Annullierung  ^°) 
der  levitischen  Priesterordnung  (v.  16)°^)  statt.  Durch  die  Auf- 
stellung eines  neuen  Priestertums  in  Ps  110,  4  ist  diese  überholt 
und  der  Vergangenheit  anheimgegeben  *^).  Allein  die  Leser  brauchen 
das  nicht  zu  beklagen.  Als  svToXrj  oaQxivr]  war  die  frühere  Priester- 
ordnung   ihrem    Wesen    nach    schwach  ■*').      Sie    konnte    nur    eine 

**)  Cf  Theophyl. :  ■^O'stt^&t]  fiiv  wrjaiv  fj  vo/iiixr]  Irroh],  iTTSiaijxO'r]  Se  IkTtis. 

Der  Sache  nach  ebenso  Thdrt  und  Oekum.  Faßt  man  19''  als  Fortsetzung 
von  19*,  so  muß  man  entweder  ^.TXBiaaycayf^  mit  Erasmus,  Calvin  u.  a.  als 
zweites  Prädikat  zu  vönos  betrachten  und  also  ih^v  ergänzen  (pal  aeth),  was 
grammatisch  hart  ist  und  einen  ungereimten  Gedanken  ergibt,  oder  man 
muß  mit  Beza,  Schlicht,  u.  a.  iTcetonycoyrj  als  Subjekt  des  v.  19''  zu  wieder- 
holenden iisleiMaev  ansehen,  in  welchem  Fall  aber  der  Art.  fi  wegen  des 
Gegensatzes  jsu  b  v6uof  nicht  fehlen  dürfte. 

*<*)  'AO-errjate,  im  NT  nur  noch  9,  26,  begeg^net  in  den  Papyri  öfters 
als  juristischer  Terminus  in  der  Verbindung  ei^  diHTtjaiv  xni  dxvnunu><  cf 
Deißmann,  Neue  Bibelstudicn  S.  55 f.;  Expos.  1908  I  S.  170f,  Das  Verb 
steht  in  gleichem  Sinn  Gl  3,  15;  1  Mkk  11,  36. 

*')  Aus  dem  Fehlen  des  Artikels  bei  7ioonyov(ir,t  ivioXrjf  darf  man 
nicht  schließen,  18*  sei  als  allgemeiner  Satz  gedacht ;  denn  bei  dem  zu  dem 
artikellosen  Nomen  hinzutretenden  Genitiv  kann  der  Artikel  ohne  weiteres 
wegbleiben  cf  Winer-Schmiedel  §  19,  4.  'AVto///  heilit  wie  v.  16  die  gesetz- 
liche Vorschrift,  welche  die  Bestellung  zum  Priestertum  regelt. 

")  Das  wie  1  Tm  1,  18;  Jos.  c.  Ap.  II  14  (2,  5);  Inscr.  mar.  Aeg.  III 
247  adjektivisch  gebrauchte  Part,  noodyovoa  schließt  an  sich  die  Vorstellung 
de»  Vorübergehenden,  nur  Vorbereitenden  nicht  ein.  Der  transitorische 
Charakter  der  itjok^  ergibt  sich  erst  aus  dem  Auftreten  eines  Neuen, 
welche»  dns  Alte  verdrängt. 

'•')  DaKNeutr.  des  Adjektivs  mit  dem  Art.  bringt  noch  stärker  als  das 
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äußere  Institution  begründen  und  regeln ;  den  wahren  Priester,  der 
sein  Amt  in  Kraft  unvergänglichen  Lebens  verwaltet  (v.  16),  ver- 
mochte sie  nicht  hervorzubringen.  Daher  war  sie  im  Grunde  auch 
nutzlos.  Bewirkten  auch  die  Sühnehandlungen  und  Lustrationen 
des  von  ihr  bestellten  Priestertums  kultische  Reinheit  (9,  13),  so 
waren  sie  doch  nicht  imstande,  volle  Gottesgemeinschaft  (v.  19)  und 
volles  Heil  (v.  25)  zu  vermitteln.  Verwunderlich  war  das  nicht, 
"denn  die  evrol'q  nahm  damit,  wie  der  Zwischensatz  19^  erinnert,  nur 
an  der  TJnvollkommenheit  des  Gesetzes  teil,  dessen  Glied  sie  bildete 
(v.  11'').  Mit  dieser  Bemerkung  greift  der  Vf  auf  den  Gedanken 
von  V.  11  zurück,  doch  so  daß  er  ihn  jetzt  verallgemeinert  und 
ihn  nicht  mehr  aus  einem  Wort  des  AT  ableitet,  sondern  als  Er- 
gebnis der  geschichtlichen  Erfahrung  hinstellt.  Obwohl  von  Gott 
gegeben,  hat  das  Gesetz  doch  nichts  zu  vollenden  vermocht.  Alle 
seine  Institutionen  wie  Priestertum,  Opfer,  Sühne  und  dergleichen 
blieben  hinter  dem  zurück,  was  sie  hätten  sein  müssen,  um  eine 
abschließende  Regelung  des  Verhältnisses  zu  Gott  herbeizuführen. 
Dementsprechend  entbehrte  auch  das  religiös-sittliche  Leben  des 
israelitischen  Volkes  seiner  Vollendung.  Die  dd'€Tr^oig  der  ngod- 
yovoa  IvToXri  kann  hiernach  nicht  als  unbegründet  gelten,  und  doch 
ist  das  noch  nicht  die  entscheidende  Rechtfertigung  für  deren  Auf- 
hebung. Die  Unfähigkeit  der  gesetzlichen  Institution  zur  Er- 
reichung des  höchsten  Ziels  liegt  allerdings  vor  Augen  und  versteht 
sich  bei  einer  evToXrj  aagyiivr^  eigentlich  von  selbst.  Es  braucht 
daran  nur  als  an  etwas  ganz  Unwidersprechliches  erinnert  zu 
werden.  Immerhin  besitzt  sie  einen  relativen  Wert.  Ihre  Besei- 
tigung ist  darum  erst  dann  genügend  begründet,  wenn  das  Neue, 
das  an  ihre  Stelle  tritt,  wirklich  die  Vollendung  bringt.  Das  ist 
bei  dem  Priestertum  nach  der  Ordnung  Melchisedeks  der  Fall.  Es 
verleiht  eine  zum  Ziel  führende  Hoffnung  und  gibt  damit  einen 
positiven  Ersatz  für  das  Beseitigte.  Das  tTti  in  €7t€LOayojyT]  weist 
auf  das  Korrelatverhältnis  zu  äd-hrjaig  v.  18  hin.  AllerdingB 
verlieh  auch  schon  die  gesetzliche  Ordnung  eine  Hoffnung ;  denn 
die  ganze  Opferdarbringung  war  von  der  Erwartung  getragen, 
dadurch  die  Vergebung  und  die  Beseitigung  aller  Störungen  im 
Verhältnis  zu  Gott  zu  erlangen  (9,  22).  Allein  die  Hoffnung, 
welche  die  ntl  Ordnung  gewährt,  ist  eine  ungleich  bessere,  weil 
sie  am  Priestertum  Christi,  auf  das  sie  sich  gründet,  eine  ungleich 
zuverlässigere    Verbürgung    ihrer   Verwirklichung    besitzt*^*).      Das 


Nomen  abstractum  zum  Ausdruck,  daß  die  Schwäche  und  Nutzlosigkeit 
nicht  bloß  zufällig,  sondern  mit  Notwendigkeit  der  ivrolij  anhaftet  cf  6, 17. 
^*')  Der  Komparativ  xoekrojv  kann  die  ilmi  nicht  mit  etwas  so  Un- 
gleichartigem wie  die  evroX^  v.  18  vergleichen,  sondern  stellt  der  bei  der 
atl  Ordnung  vorausgesetzten.  Hoffnung  die  tatsächliche  der  ntl  gegenüber 
cf  V.  22.     Der  Grund  der  Überlegenheit  besteht  nach   dem   vorliegenden 
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zeigt  sich  darin,  daß  die  Christen  durch  die  Hoffnung  tatsächlich 
Gott  nahen  können  und  also  das  erlangen,  was  im  AB  zwar  des 
Volkes  Bestimmung  war  (Ps  148,  14),  aber  tatsächlich  bloß  bei 
den  Priestern  und  auch  bei  diesen  nur  unvollkommen  zur  Verwirk- 
lichung gelangte  (Ex  24,  2;  Lev  10,  3;  Ez  42,  13;  43,  19).  Das 
Priestertum  Christi  macht  aus  dem  ßeservatrecht  eines  bevorzugten 
Standes  ein  Privilegium  aller  Glieder  der  Gemeinde,  wenngleich 
sie  während  ihres  Lebens  in  der  irdischen  Leiblichkeit  den  Zu- 
gang zu  Gott  noch  nicht  anders  als  in  der  Hoffnung  besitzen 
cf  6,  18 f.;   10,  19 f.  55). 

Mit  v.ai  leitet  der  Vf  zu  einem  zweiten  Vorzug  des  melchi- 
sedekischen  Priestertums  über.  Er  besteht  in  seiner  eidlichen  Ge- 
währleistung:  [7,  20 — 22]  Und  wiefern  [er]  nicht  ohne  Eid- 
schwur [Priester  geworden  ist]  —  jene  nämlich  sind  ohne 
Eidschwur  Priester  geworden,  er  aber  mit  Eid- 
Bchwur  durchden,  derzuihm  sagte:  „Es  hat  derHerr 
geschworen,  und  es  wird  ihn  nicht  reuen:  du  bist 
Priester  in  Ewigkeit"  — ,  insofern  ist  auch  eines 
bessern  Testamentes  Bürge  geworden  Jesus.  Ahnlich 
wie  V.  18  f.  werden  auch  v.  20 — 22  zwei  korrespondierende  Sätze 
durch  eine  Parenthese  unterbrochen.  Dem  xa^'  ooov  20^*  ent- 
spricht das  xaTct  xooovxo  v.  22,  und  der  zwischeneingeschobene 
Satz  20''  und  21  rechtfertigt  die  in  20"  ausgesprochene  Behaup- 
tung'^^). Als  Prädikat  wird  zu  v.-20*  am  besten  nach  Anleitung 
von  20''  (cf  V.  21)  t£(»£vg  yeyove  ergänzt,  was  sich  auch  darum 
empfiehlt,  weil  sich  der  Schwur  Ps  110,  4  auf  die  Bestellung  zum 
Priestertum  bezieht*^').  "Warum  der  Vf  Gewicht  darauf  legt,  daß 
der  Messias  im  Unterschied  von  den  durch  ol  ixiv  bezeichneten 
levitischen  Priestern,  von  denen  im  AT  ein  Gleiches  nicht  berichtet 


Znsammenhang  nicht  im  Gegenstand  der  Hoffnung  (daß  die  slnii  des  NB 
sich  nicht  auf  Irdisches,  sondern  auf  Himmlisches  richte,  Chrys.),  sondern 
in  ihrer  Gewährleistung  und  ihrer  Wirkung.  Daher  kann  eknii  hier  so 
wenig  als  6,  18  f.  das  Hoffnungsgut  meinen,  wobei  ohnehin  ganz  fraglich 
bliebe,  was  der  Vf  eigentlich  im  Auge  hätte. 

•*)  Zu  der  unrichtigen  Schreibung  iyyiiia>fiev  cf  oben  S.  146  A  82. 

*•)  So  Theophyl.  und  wohl  auch  vulg.  Eine  ganz  gleichartige  Kon- 
struktion, wenn  auch  mit  kürzerer  Parenthese  findet  sich  hei  Philo  III  quis 
rer.  div.  her.  8'J  (17).  Unrichtig  verbinden  syr',  Chrys.,  Thdrt,  wohl  auch 
Oekum.,  Euthym.  20*  mit  dem  Vorhergehenden  cf  Luther:  „und  dazu,  das 
viel  ist,  nicht  ohne  Eid". 

'''')  In  der  angegebenen  Weise  vervollständigen  den  Satz  Oekum., 
Jiengel  n.  a.  Die  Ergänzung  aus  dem  unmittelbar  Vorhergehenden:  ineta- 
ayioyrj  x(>eiTTopos  ikniöoi  yiftt(u  19''  oder  gar  aus  dem  korrespondierenden 
Satz  v.  22:  ypahTovog  Ötai^xti«  ytyortp  iyyvos  liegt  sachlich  viel  ferner. 
•Auffüllend  ist  die  Auslassung  der  Worte:  ol  lär  yäo  x""/'<i  Ai'xoiiiooim  bei 
D  2.  f).  21.  98. 190. 261. 286.  d  syr'  durch  Überspringen  vom  ersten  xf^i'li  ÖQxotfi. 
»\xm  zweiten. 
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wird  ^^),  durch  ein  mit  einem  feierlichen  Eidschwur  ^^)  begleitetes 
Gotteswoi't  *'*^)  zum  Priester  eingesetzt  worden  ist,  ergibt  sich  aus 
der  Bedeutung,  welche  dem  göttlichen  Eid  im  Unterschied  von 
einem  nicht  beschworenen  Gotteswort  zukommt  cf  6,  16 — 18.  Was 
Gott  beschworen  hat,  besitzt  eine  schlechthinige,  aller  Bedingtheit 
durch  menschliches  Verhalten  enthobene  Gültigkeit  und  ist  in 
.seinem  Bestände  absolut  gesichert,  weil,  wie  es  Ps  110,  4  mit  einem 
im  AT  auch  sonst  häufig  begegnenden  Anthropopathismus  heißt, 
Gott  seine  Zusage  nie  bereuen  wird®*).  Während  also  die  Ur- 
kunde des  AB  dem  levitischen  Priestertum  keinen  auf  immer 
dauernden  Bestand  verbürgt,  sichert  ihre  Weissagung  (Ps  110,  4) 
dem  Messias  ein  ewiges,  unüberbietbares  und  also  nicht  mehr  durch 
ein  anderes  abzulösendes  Priestertum  zu  ®^).  Formell  entnimmt  der 
Vf  das  nur  der  Einleitung  des  Citats,  sachlich  aber  liegt  dieser 
Verwertung  der  Schriftstelle  seine  ganze  Schätzung  der  Person  und 
Stellung  Christi  zugrunde.  Darum  kann  er  daraus  die  weittragende 
Folgerung  ziehen,  daß  die  Verwendung  des  göttlichen  Eidschwurs 
Maßstab  und  Erkenntnisgrund  für  die  Überlegenheit  des  durch 
Jesus  verbürgten  Testamentes  sei.  Der  Begriff  der  öia^r^xi]  tritt 
hier  ganz  unvermittelt  auf.  Das  erklärt  sich  nur  daraus,  daß  der 
Vf  die  Stelle  des  AT  (Jer  31,  31  —  34),  auf  welche  er  dabei  an- 
spielt (cf  8,  8 — 12)  und  ihre  Verwertung  durch  Jesus  bei  der 
Abendmahlsstiftung  (Mt  26,  28;  1  Kr  11,  25)  als  den  Lesern  be- 
kannt voraussetzen  darf.  Man  könnte  denken,  damit  sei  auch  dar- 
über entschieden ,  in  welchem  Sinn  dia&rfKrj  hier  gemeint  ist ; 
denn  in  Jer  31,  31 — 34  kann  unter  öiaO-ij^rj  nur  der  Bund  ver- 
standen werden,  der  zwar  Gottes  in  freier  Gnade  getroffene  Stiftung 
ist,  aber  doch  ein  doppelseitiges  Verhältnis  mit  Bundespflichten 
für  beide  Kontrahenten  begründet.  Allein  im  Sprachgebrauch  des 
späteren   Griechisch    bedeutet    öiaO-tjyifj    nur    noch    letzwillige  Ver- 


^*)  Zu  ol  fitv  —  b  Se  cf  Blaß  §  46,  2.  slalv  yeyoföTei  dient  wie  häufig 
(cf  Blaß  §  62,  1)  bloß  zur  Umschreibung  des  Perf.,  denn  es  wäre  zwecklos 
zu  betonen,  daß  der  eingetretene  Zustand  andauere;  cf  auch  v.  23. 

^'^)  'OQxcouoaia  (im  NT  nur  noch  v.  21.  28)  heißt  die  Handlung  der 
Eidesleistung  cf  3  Esr  8,  90:  Ez  17,  18 f.;  Jos.  ant.  XVI  163  (6,  2). 

•"*)  Da  im  Hb  der  Dichter  des  110.  Psalms  nirgends  genannt,  dagegen 
Gott  Ps  HO,  4  redend  eingeführt  wird,  so  kann  der  Uycoi>  Hb  7,  21  nur 
Gott  selbst  sein  cf  10,  30.  Ilobs  aijöf  weist  auf  die  Anrede  an  den  Messias 
und  damit  zugleich  auf  den  Inhalt  des  göttlichen  Eidschwurs  hin. 

^^)  Der  anthropopathische  Ausdruck  bezeichnet  in  solchen  Fällen  je- 
■  weilen  die  Unwiderrnflichkeit  des  göttlichen  Beschlusses  cf  Num  23,  19; 
1  Sam  15,  29;  Jer  4,  28;  20,  16;  Sach  8,  14;  Km  11.  29. 

ö^)  Die  Worte  y.arä  li^v  rä^iv  Melx.  (n°  ADKLP  Min  d  syr^  u, '  aeth) 
sind  eher  aus  v.  17  eingetragen  als  von  späteren  Abschreibern  gestrichen. 
Sie  fehlen  in  nBC17  und  den  meisten  Verss.  Bei  Wiederholung  eines 
Citats  pflegt  der  Vf  Bestandteile,  die  im  Zusammenhang  ohne  Belang  sind, 
zu  überstehen  cf  10,  16  f. 
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fügung,  also  Testament  oder  allenfalls  noch  Verfügung  im  allge- 
meinen, und  aus  Hb  9,  16  f.  ergibt  sich  unwidersprechlich,  daß 
auch  der  Vf  das  Wort  in  ersterem  Sinn  verstanden  hat.  Es  liegt 
somit  zwischen  der  Verwendung  des  Wortes  in  der  LXX  und  dem 
Gebrauch  desselben  bei  den  ntl  Schriftstellern  eine  wesentliche  Ver- 
schiedenheit vor,  doch  braucht  man  darum  nicht  ein  grobes  Miß- 
verständnis der  atl  Stellen  von  selten  der  ntl  Autoren  anzunehmen. 
Ahnlich  wie  der  Leser  der  Lutherischen  Übersetzung  zwar  mit 
dem  Wort  Testament  an  sich  keinen  anderen  Sinn  als  den  einer 
letztwilligen  Verfügung  verbinden  kann,  aber  an  manchen  Stellen 
(cf  z.  B.  Em  11,  27 ;  2  Kr  3,  6 ;  Gl  4,  24 ;  Eph  2,  12 ;  Ap  1 1,  19) 
unwillkürlich  empfindet,  daß  diese  Bedeutung  hier  nicht  paßt,  daß 
vielmehr  von  einer  Stiftung  oder  Anordnung  die  Rede  ist,  so  wird 
auch  der  Leser  der  griechischen  Bibel,  trotzdem  er  unter  öia^rf/.rj 
nichts  anderes  als  ein  Testament  zu  verstehen  gewohnt  war,  da, 
wo  das  Wort  auf  den  göttlichen  Bund  angewandt  ist,  mehr  in- 
stinktiv als  reflektierend  in  der  öiaO-iy/.rj  Gottes  eine  göttliche 
Gnadenverfügung  erblickt  haben.  Dieses  Schwanken  der  Bedeutung 
gibt  dem  Sprachgebrauch  der  ntl  Schriftsteller  eine  gewisse  Un- 
sicherheit, aber  wenn  sie  sich  auf  die  eigentliche  Bedeutung  des 
Wortes  besinnen  (cf  außer  Hb  9,  16  f.  auch  Gl  3,  15),  so  finden 
sie  darin  nichts  als  ein  Testament  d.  h.  eine  letztwillige  Verfügung  ^^). 
Demgemäß  wird  der  Vf  unter  öiaxhrf/.r^  eine  das  Verhältnis  der 
Menschen  zu  Gott  regelnde  göttliche  Gnadenveranstaltung  verstehen, 
welche  mit  einem  menschlichen  Testament  gemein  hat,  daß  sie 
erstens  einzig  auf  freier  Entschließung  des  Stifters  beruht,  zweitens 
eine  Zuwendung  von  Gütern  bezweckt  und  drittens  die  Über- 
mittlung dieser  Güter  an  die  Erfüllung  gewisser  Bedingungen  von 
Seiten  der  Empfänger  knüpft.  In  diesem  Sinn  kann  der  AB  und 
der  NB  ein  Testament  heißen,  aber  der  NB  ist  dem  AB  in  dem 
Maße  überlegen,  als  eine  mittels  eines  Eidschwurs  als  hochwichtig 


")  Cf  meine  Abhandlung:  Der  Begriff  der  Sindi/.i]  im  Hb  in  Thcol. 
Studien,  Th.  Zahn  dargebracht.  Leipzig  1908,  auch  separat  erschienen.  In 
der  LXX  heißt  üiaO-rjxri  meistens  „Bund"  (cf  Gen 6,  18;  9,  15;  1  Regio,  19; 
Jes  28,  16.  18;  Ez  16,  8;  Mal  2,  14;  1  Mkk  1,  11 ;  11,  9),  seltener  „Verfügung, 
Satzung"  (Sir  14,  12;  42,  2;  45,5.  17)  =  pn,  dagegen  in  der  attischen  und 
römischen  Rechtssprache  und  überhaupt  in  der  spätem  Koine,  speziell  auch 
bei  Philo  und  Josephu.s  nur  „Testament".  Parallel  ist  der  schwankende 
Gebrauch  von  duirii'hoihu  für  zweiseitige  und  einseitige  Geschäfte  in  der 
griech.  Terminologie  cf  E.  F.  Brück,  Zur  Geschichte  der  Verfiljjuugeu  von 
Todes  wegen  im  altgriechischen  Recht  1909,  S.  1(5—20.  Zur  Literatur  ilbor 
Staih^xTi  er  auch  E  F.  Brück,  Die  Schenkung  auf  den  Todesfall  im  f,'riech. 
and  röm.  Recht,  zugleich  ein  Beitrag  zur  Geschichte  des  Tostuuicnts. 
1.  Teil.  Breslau  1909.  Durch  meine,  oben  im  Text  gegebene  Ausfuhrung 
glaube  Ich  die  Bedenken  erledigt  zu  haben,  welche  0.  Schmitz,  ilie  Opfer- 
anichauung,  8.  210f.  272  A  6;  J.  Behm,  Der  Begriff  <Vm.9>;xf;  im  NT  1912, 
8.  72—97  gegen  die  Darlegungen  meiner  angeführten  Studie  erhöhen  haben. 
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und  unaufhebbar  gekennzeichnete  Stiftung  eine  nicht  beschworene 
an  Bedeutung  überragt  ^*).  Worin  der  Vorzug  besteht,  wird  hier 
nicht  gesagt,  dagegen  8,  6  dahin  bestimmt,  daß  die  xgeiTTiov 
öiad-rf/.r^  auf  besseren  Verheißungen  beruht.  Wäre  nun  die  Ölu- 
'9i]ycrj  als  ein  doppelseitiges  Bundesverhältnis  gedacht,  so  bliebe  an 
sich  die  Möglichkeit  offen,  daß  Jesus,  wenn  er  eyyvog  genannt 
wird,  damit  als  Bürge  der  Menschen  Gott  gegenüber  bezeichnet 
werden  sollte.  Anders,  wenn  diad-t^xrj  eine  einseitige  nur  von  Gott 
getroffene  Verfügung  meint.  In  diesem  Fall  kann  Jesus  nur  in- 
sofern ein  Bürge  sein,  als  er  den  Menschen  die  Gültigkeit  und 
den  Fortbestand  der  göttlichen  Gnadenstiftung  garantiert  ^^).  Dazu 
ist  er  befähigt  als  der  Priester,  der  durch  seinen  Tod  oder,  um 
mit  dem  Vf  zu  reden,  durch  das  alua  jf^g  diadT]'/.r^g  (10,  29 ;  13,  20) 
die  göttliche  Gnadenstiftung  in  Kraft  gesetzt  hat  (9,  15)  und  als 
der  Erhöhte  durch  seine  Intercession  der  Gemeinde  wie  ihren  ein- 
zelnen Gliedern  die  Aufrechterhaltung  der  göttlichen  Gnaden- 
ordnung und  deren  Anwendung  auf  die  einzelnen  Bedürfnisfälle 
(2,  18;  4,  15 f.)  vermittelt  cf  7,  25;  9,  24.  Aber  nicht  durch 
irgend  eine  isolierte  Handlung,  sondern,  wie  der  nachdrucksvoll  an 
den  Schluß  gestellte  Name  ^Irfloüg  erinnert,  durch  seine  ganze 
Person  (cf  12,  24)  ist  Jesus  den  Gläubigen  der  Bürge  ihres  ge- 
sicherten Gnaden-  und  Heilsstandes. 

Ein  dritter,  wieder  durch  xa/  (cf  v.  20)  eingeführter  Vorzug 
liegt  darin,  daß  das  Priestertum  Christi  an  der  Person  des  Herrn 
haftet:  [7,  23 — 25]  Und  jene  sind  in  einer  Mehrzahl 
Priester  geworden,  weil  sie  durch  den  Tod  gehindert 
wurden  zu  bleiben;  er  aber,  weil  er  in  Ewigkeit  bleibt, 
hat  sein  Priestertum  unwandelbar,  weshalb  er  auch 
völlig  retten  kann  die  durch  ihn  zu  Gott  Hinzu- 
tretenden, indem  er  allezeit  lebt,  um  sich  für  sie  zu 
verwenden.  Für  das  levitische  Priestertum  war  eine  Vielheit  im 
Amt    aufeinander    folgender'*),     jeweilen    durch    das    Sterben    an 


**)  Das  Korrespondenzverhältnis  zwischen  der  mittels  Eidächwur  er- 
folgten Bestellung  des  Priesters  und  der  Überlegenheit  der  von  ihm  ver- 
bürgten Smdrixi]  wird  durch  das  hinlänglich  beglaubigte  yai  (n  B  C  9.  18. 
296  Dam.)  noch  unterstrichen.  Die  Tilgung  des  y.cä  («"  ADKLP  Min  r 
vulg  cop  pal  syr'  u.  a.)  kann  wie  8,  6  durch  mangelhaftes  Verständnis  des 
Zusammenhangs  veranlaßt  sein. 

es)  '-Eyyvoi  in  der  LXX  nur  Sir  29,  15 f.;  2  Mkk  10,  28,  dagegen  öfter 
in  den  Papyri  cf  Expos.  19l8  II  S.  567.  eyyvos  Siad-Tqxr^s  ist  kein  juristischer 
Term.  techn. ;  cf  über  den  Begriff  des  eyyvos  in  der  ßechtssprache  Partsch, 
Griech.  Bürgschaftsrecht  I  19üy,  besonders  S.  125. 

***)  Die  in  der  Wortstellung  von  v.  20  abweichende  LA  eiolv  yeyovöres 
Isoeiä  (s  B  L  P  Min  Verss.)  verdient  den  Vorzug  vor  der  konformierenden 
eiait^  itoeTi  yeyoroTs^  (A  C  D  17  d),  ohne  doch  einen  anderen  Sinn  zu  ergeben. 
Eier  ist  besonders  klar,  daß  die  Participialkonstruktion  nur  zur  Umschreibung 
des  Perf.  dient,   denn  von  den  längst  Verstorbenen  kann  doch  nicht  ge- 
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dauernder  Verwaltung  des  Dienstes  gehinderter^')  Priester  bzw. 
Hoherpriester  kennzeichnend.  Im  Gegensatz  dazu  ist  Jesus  durch 
sein  ewiges,  dem  Tod  nicht  mehr  unterworfenes  Leben  ^^)  befähigt, 
sein  Priestertum  beständig  auszuüben  *'^).  Für  das  Adjektiv  ScTraoa- 
ßarog  ist  nur  die  passive  Bedeutung  „nicht  zu  übertreten,  unver- 
letzlich, unveränderlich"  nachweisbar '°).  Während  bei  den  le- 
vitischen Priestern  das  Amt  fortwährend  von  einem  Träger  zum 
anderen  übergeht,  ist  Christi  Priestertum  unwandelbar  an  seine 
Person  geknüpft  und  von  ihr  nicht  abzulösen,  womit  dann  von 
selbst  gegeben  ist,  daß  sein  Amt  nicht  an  einen  anderen  Priester 
übertragen  wird.  Die  beständige  Dauer  seines  Lebens  und  Priester- 
dienstes ist  auch  der  Grund,  warum  Jesus  ein  volles,  alle  Folgen 
der  Sünde  aufhebendes  und  uneingeschränkten  Anteil  an  Gottes 
Leben  und  Herrlichkeit  verleihendes  Heil,  wie  es  das  Priestertum 
des  AB  nicht  darbieten  konnte  '^),  denen  zu  beschaffen  vei-mag,- 
die  durch  seine  Vermittlung  im  Glauben  und  Gebet  zu  Gott  hin- 
zutreten (cf  4,  16;   10,  22;   11,  6),  um  zur  Gemeinschaft    mit  ihm 


sagt  werden,  sie  seien  nicht  nur  Priester  geworden,  sondern  seien  es  auch 
jetzt  noch. 

*")  Bezieht  man  nnoa/neveir  auf  das  Verbleiben  im  Leben,  was  das 
Wort  allerdings  bedeuten  kann  cf  Wettstein,  so  ergibt  sich  eine  Tautologie 
mit  O-aväTco  y.toXvEod^ai.  Darum  denkt  man  bei  dem  Verb  besser  an  das 
Verbleiben  im  Amt  und  ergänzt  dem  Sinn  nach  Ttj  IsQMai'rrj  cf  Phl  1,  25; 
Expos.  1910  II  S.  288. 

"*)  Vom  „Priesterbleiben"  verstanden,  würde  fidvsiv  den  Gedanken 
von  24''  vorwegnehmen  und  kann  also  nur  „am  Leben  bleiben"  heißen  cf 
Je  21,  22 f.;  1  Kr  15,  6;  Phl  1,  25,  besonders  Jo  12,  34;  1  Jo  2, 17.  Zum 
Subjekt  beim  Inf.  cf  Moulton  S.  337. 

*•)  Zur  prädikativen  Stellung  des  Adjektivs  cf  5,  14. 

'")  Zur  passiven  Bedeutung  von  änaQdßaros  cf  die  Belege  bei  Wett- 
stein, Bleek  lil  S.  396  f.,  Expos.  1908  II  S.  87.  Mit  Unrecht  beruft  man 
sich  für  einen  angeblichen  aktiven  Gebrauch  auf  Jos.  ant.  XVIII  266  (8,  2) ; 
c,  Ap.  II  293  (41) ;  cf  hiergegen  Del.  S.  306.  Eher  könnte  man  auf  a-T«^«- 
ßdiote  „unfehlbar,  sicher"  bei  Vettius  Valens  (S.  389)  verweisen.  Aber 
auch  diese  Bedeutung  läßt  sich  von  der  passivischen  Verwendung  ableiten. 
Auf  letzterer  fußen  die  lat.  Übersetzungen:  impraevaricabile  Amb.  fuga 
saeculi  c.  3;  intransgressibile  r;  sempiternum  dvulg;  dagegen  „ohne  auf 
einen  anderen  überzugehen"  cop.  Wohl  nur  eine  Umschreibung  beabsichtigt 
Chrys.,  wenn  er  erklärt:  ineiiii)  del  5/7,  oix  ^xei  SidSoxov;  Thdrt:  «iVo»-  oh 
dddvaroe  i>v  eis  Hibqov  oi  7ta(}a7tefi7iei  Ttji  le^eoavt^rje  tö  ye^as;  cf  Oekum.: 
ddtddoxov,  dzelt&tTjTop ;  Theophyl. :  dStdxonov,  dSidSo^ov;  Euthym. :  dSid- 
äoxov,  Sirjvtxfj. 

")  Kit  rd  Ttavrelie  gewöhnlich  vom  Grade :  „ganz  und  gar"  cf  Lc 
18, 11  und  erst  in  zweiter  Linie  von  der  Zeit  cf  Bleek  III  S.  398;  Expos. 
lülO  II  S.  288.  Die  Ewigkeit  des  Heils  (5,  9),  auf  welche  vulg,  .nyr', 
Ephr.,  Chrys.  den  Aasdruck  beziehen,  ist  eine  Folge  seiner  Absolutheit 
cf  awirjpia  mvrik^s  Philo  II  agric.  94  (21).  96  (22);  migr.  Abr.  2  (1); 
navttXiit  awrrjQiat  dmölavots  8  Mkk  7,  16. 
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zu  gelangen  ''-).  Inwiefern  er  aber  als  der  ewige  Priester  imstande 
ist,  Urheber  eines  vollkommenen  Heils  (2,  10 ;  5,  9)  für  die  an 
ihn  sich  anschließende  Gemeinde  zu  sein,  ergibt  sich  daraus,  daß 
er  sein  von  keinem  Tode  gefährdetes,  unvergängliches  Leben  alle- 
zeit dazu  benützt,  um  fürbittend  für  'die  Seinen  einzutreten  cf 
Rm  8,  34  (26 f.);  1  Jo  2,  1.  So  läßt  er  sein  Verhältnis  zu  Gott 
auch  ihnen  zugute  kommen  und  vermittelt  ihnen  in  ihren  An- 
fechtungen die  Hilfe,  deren  sie  zur  Überwindung  der  Versuchung 
und  zur  Aufrichtung  aus  dem  Fall  bedürfen  (2,  18;  4,  16)'^). 

Mit  den  Ausführungen  von  7,  1 — 25  ist  die  Eigenart  des 
melchisedekischen  Priestertums  Jesu  erschöpfend  dargelegt  und  die 
darin  begründete  Überlegenheit  Christi  über  das  aaronitische 
Priestertum  allseitig  erwiesen  worden.  Trat  hierbei  nur  die  Ver- 
schiedenheit von  dem  Priestertum  des  AB  hervor,  so  schickt  sich 
der  Vf  nunmehr  an,  das  eben  gewonnene  Ergebnis  zu  der  früheren 
Gedankenreihe  4,  14 — 5,  10,  welche  die  Ähnlichkeit  zwischen 
Christus  und  Aaron  aufzeigte,  in  Beziehung  zu  setzen.  Gerade 
das,  was  Christus  von  dem  Hohenpriester  des  AT  unterscheidet, 
seine  schlechthinige  Reinheit  und  Erhabenheit  wie  die  TJnwandel- 
barkeit  seines  Lebens  und  seines  Dienstes,  macht  ihn  zu  dem  in 
jeder  Hinsicht  vollkommenen  Hohenpriester,  dem  vollen  Gegen- 
bild Aarons,  in  dem  die  Idee  des  atl  Hohepriestertums  ihre  all- 
seitige und  abschließende  Verwirklichung   gefunden  hat.     Die  Ab- 


'2)  Über  die  bloß  in  Textzeugen  der  vulg  begegnende  LA :  accedena 
per  semetipsum  cf  meine  „Histor.  Studien"   S.  48.  213;  Bleek  HI  S.  399. 

'S)  Nach  Philo  III  somn.  I  215  (37)  ist  der  göttliche  Logos  Hoher- 
priester  im  Tempel  der  Welt,  wie  „der  wahre  Mensch"  im  Tempel  der 
Seele  den  Priesterdienst  verwaltet.  Er  ist  nach  quis  rer.  div.  her.  205  f. 
(42)  ly.eTrjs  lov  d'vrjiov  und  steht  mitteninne  zwischen  Gott  und  der  Welt 

oi^Te  äy£fr]TOg  cbg  b  deög  top  oire  ysi^rjTog  <bg  vuelg,  dllä  fieaog  tü>v  uxomv, 
äfiforepoig  dfirjoevwv,  indem  er  Gott  dafür  bürgt,  daß  das  Gewordene  nicht 
gänzlich  von  ihm  abfalle,  und  der  Welt,  daß  Gott  sein  eigenes  Werk  nicht 
übersehe;  cf  auch  fug.  et.  inv.  108  (20).  In  der  von  Bleek  III  S.  400f. 
beigezogenen  Stelle  Philo  IV  vit.  Mos.  II  134  (III  14)  ist  ebenso  wie  V 
spec.  leg.  I  96 f.  (sacerd.  6)  unter  dem  vlög  wohl  nicht  der  Logos,  sondern 
die  Welt  zu  verstehen.  In  II  gigant.  52  (11)  und  migr.  Abr.  102  (18)  ist 
der  dpyuoevg  köyog  die  sowohl  dem  Übersinnlichen  als  dem  Sinnlichen  zu- 
gewandte menschUche  Vernunft.  Bei  aller  Ähnlichkeit  mit  den  Aus- 
führungen des  Hb  ist  die  Differenz  nicht  zu  verkennen.  Philos  Interesse 
ist  ein  kosmologisches.  Die  Mittlerstellung  des  Logos  soll  das  Verhältnis 
Gottes  zur  Welt  verständlich  machen.  Der  Logos  überbrückt  den  meta- 
physischen Gegensatz  zwischen  dem  Unendlichen  und  dem  Endlichen.  Das 
Interesse  des  Hb  ist  ein  religiös-sittliches.  Der  vollkommene  Priester  be- 
seitigt die  Scheidung  des  Sünders  von  dem  heihgen  Gott,  und  das  tut  er 
nicht  kraft  seiner  Naturbeschaffenheit  als  ein  zwischen  Gott  und  der  Welt 
stehendes  Mittelwesen  von  zweifelhafter  Persönlichkeit,  sondern  als  der  der 
menschlichen  Natur  teilhaftige,  durch  Leiden  und  Tod  hindurchgegangene 
und  nun  zu  Gott  erhöhte  Vertreter  der  Gemeinde,  dessen  Selbsthingabe 
eine  wirksame,  sittliche  Tat  ist. 
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sieht  des  Vf,  durch  7,  26 — 28  die  Ausführung  über  das  melchi- 
sedekische  Priestertum  mit  der  Parallele  zwischen  Aaron  und 
Christus  zu  verklammern,  tritt  darin  auch  äußerlich  zutage,  daß 
an  die  Stelle  des  aus  dam  Citat  Ps  110,  4  stammenden  legevg 
7,  1 — 25  jetzt  wieder  der  ScQXiEQSvg  tritt,  der  schon  5,  10 ;  6,  20 
in  das  Citat  eingetragen  war.  Nicht  minder  verrät  sich  jene  Ab- 
sicht auch  darin,  daß  sich  im  Gedankengehalt  wie  im  AVortschatz 
von  7,  26 — 28  allenthalben  sowohl  mit  4,  14—5,  10  wie  mit 
7,  1 — 25  Berührungen  zeigen.  Schon  dies  macht  es  unwahr- 
scheinlich, daß  der  Vf  mit  7,  26  einen  ganz  neuen  Abschnitt 
beginnen  will,  obwohl  allerdings  7,  26 — 28  sozusagen  die  Keim- 
zelle für  das  Folgende  enthält.  Soweit  Neues  auftritt,  gibt 
«s  sich  nur  als  Begründung  des  bereits  Gesagten  und  ordnet  sich 
diesem  unter  (cf  27^),  und  der  Schlußsatz,  in  dem  sich  die  ganze 
Ausführung  abrundet,  greift  unverkennbar  auf  den  7,  11 — 25  be- 
herrschenden Gegensatz  zurück.  [7,26 — 28]:  Denn  ein  solcher 
Hoherpries  ter  war  uns  auch  angemessen,  fromm, 
vom  Bösen  unberührt,  unbefleckt,  geschieden  von 
den  Sündern  und  höher  emporgekommen  als  die 
Himmel,  der  nicht  tagtäglich  nötig  hat  wie  die 
Hohenpriester,  zuerst  für  die  eigenen  Sünden  Opfer 
zu  bringen,  sodann  für  die  des  Vo Ikes;  denn  dies  hat 
er  ein  für  allemal  getan ,  als  er  sich  selbst  dar  brach  te. 
Denn  das  Gesetz  bestellt  Menschen  zu  Hohenpriestern, 
die  Schwachheit  haben,  dagegen  das  Wort  des  Eid- 
schwurs,  der  auf  das  Gesetz  folgte,  einen,  der  Sohn 
ist,  auf  ewig  vollendet.  Soll  der  Zusammenhang  mit  dem 
Vorhergehenden  nicht  völlig  abreißen,  was  doch  wegen  des  ydcQ 
nicht  anzunehmen  ist,  so  kann  toioDtoq  hier  nicht  wie  8,  1  auf 
das  Folgende  hinweisen,  sondern  muß  sich  wie  gewöhnlich  auf  das 
Vorhergehende  beziehen,  wobei  dann  die  Attribute  boiog  xtA.  als 
Appositionen  zu  roiovrog  hinzutreten  '*).  Ein  solcher  Hoher- 
priester,  der,  weil  er  allezeit  lebt  und  seines  Amtes  waltet,  im- 
stande ist,  uns  völlig  zu  retten ,  entsprach  auch  dem,  was  wir 
Christen    bedurften ,    wenn    uns    geholfen    sein    sollte  "*),    und    das 


'*)  Auf  das  Folgende  geht  roioOroe  in  der  Übersetzung  der  vulg:  talis 
enim  decebat  ut  nohis  esset  pontifex.  Euthym.  will  die  Beziehung  auf  das 
Vorhergehende  mit  der  auf  das  Folgende  verbinden :  oloi^  6  Idyoi  iö/j/joaer 
^  xal  iir;/.waei;  80  auch  Bengel,  Westc.  Das  ist  indes  nicht  nötig,  wenn 
man  nur  das  Verhältnis  der  Appositionen  zum  Pronomen  richtig  bestimmt. 
Treffend  übersetzt  Bleek  III  S.  402:  „er,  der  da  ist". 

'")  Die  Streichung  des  xai  vor  t:,i(>e7iep  (nCKLP  Min  Veras.)  mag 
durch  die  falsche  Beziehung  des  Pronomens  auf  das  Folgende  veranlaßt 
worden  sein  und  erklärt  sich  jedenfalls  leichter  als  seine  IJeifUgung,  wes- 
halb e«  mit  ABD  1739  Min  pal  syr'  u.  "  ar  beizubehalten  ist.  —  Zu 
hniartty  cf  2,  10. 
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um  so  sicherer  als  er,  wie  schon  4,  14 — 16  dargelegt  wurde,  alle 
die  Qualifikationen  des  Charakters  und  der  Stellung  besitzt,  ohne 
die  es  keinen  vollkommenen  Hohenpriester  gibt  '^).  Nach  seiner 
religiös-sittlichen  Beschaffenheit  ist  er  baiog,  ein  l^on  (cf  AG  2, 
27;  13,  35),  der  sich  in  Gesinnung  und  Handlungsweise  einzig 
durch  die  Rücksicht  auf  Gott  und  seinen  "Willen  leiten  läßt.  Ferner 
aY.aY.og  und  d.(.UavTOg,  nicht  bloß  frei  von  aller  Befleckung  seitens 
der  Umwelt,  wie  es  dem  Hohenpriester  des  AT  zur  Pflicht  gemacht 
war,  sich  vor  aller  rituellen  Verunreinigung  zu  hüten  (Lev  21, 
10 — 15),  sondern  mit  dem  Bösen  gänzlich  unverworren,  seiner 
ganz  und  gar  unteilhaftig  cf  4,  15'^).  Zu  seiner  persönlichen 
Eigenart  kommt  aber  die  Erhabenheit  seiner  Stellung  hinzu.  Er 
ist  aus  dem  Bereich  der  Sünder  entrückt  '^),  nicht  bloß  aller  Ge- 
fährdung durch  die  von  ihnen  ausgehende  Versuchung  enthoben, 
sondern  auch  aller  der  Beziehung  zu  ihrer  Sünde  entnommen,  in 
die  ihn  sein  Erlöserberuf  versetzt  hatte  (9,  28),  über  alle  Sphären 
der  Himmelswelt  hinaus  zu  der  Stätte  der  unmittelbarsten  und 
vollkommensten  Gegenwart  Gottes  emporgehoben  cf  4,  14  ;  Eph  4,  10. 
Die  allseitige  Erhabenheit,  welche  dem  zu  Gott  erhöhten  Christus 
somit  zukommt,  enthebt  ihn  auch  der  Notwendigkeit ,  alltäglich 
zuerst  für  die  eigenen  Sünden  und  dann  für  die  des  Volkes  Opfer 
darzubringen  wie  die  Hohenpriester.  Daß  der  Vf  bei  diesem  Ver- 
gleich die  Opferhandlung  des  großen  Versöhnungstages  vor  Augen 
hat,  ergibt  sich  daraus,  daß  erstens  nur  bei  dieser  Gelegenheit  der 
Hohepriester  gehalten  war,  eine  regelmäßig  wiederkehrende  Funktion 
in  eigener  Person  zu  verrichten ;  daß  zweitens  nur  an  diesem  Tage, 


''®)  Ohne  willkürliche  Umdeutung  lassen  sich  die  5  Attribute  Christi 
nicht  mit  Schlicht,  als  Merkmale  der  beständigen  Dauer  seines  Lebens  und 
seiner  Intercession  begreifen.  Obwohl  sie  zu  der  in  7,  25  enthaltenen 
Charakteristik  in  engster  Beziehung  stehen  und  die  Voraussetzung  dafür 
büden,  ergänzen  sie  dieselbe  durch  das,  was  schon  4,  14 — 16  als  notwendiges 
Kennzeichen  des  vollkommenen  Hohepriestertums,  wie  es  Christus  besitzt, 
genannt  war. 

'■'j  Will  man  die  3  Attribute  in  ein  Schema  bringen,  so  kann  man 
mit  Bengel  erklären:  öaioe  in  renpectu  ad  deum,  äxaxoj  tecimdum.  se, 
äfiiavroi  ml  lobis  frahens  a  ceteris  hominibus.  ömos  hat  im  Sprachgebrauch 
der  LXX  und  des  NT  vorwiegend  religiöse  Bedeutung  und  steht  häutig 
neben  d'ixaios  für  das  richtige  Verhalten  gegen  Gott  wie  letzteres  gegen 
die  Menschen  Tit  1,  8;  1  Th  2,  10;  Lc  1,  75;  Eph  4,  24.  ä^axos  Hi  2,  3; 
8,  20  =  cp,  Ps  25,  21  =  cn  bringt  zum  Ausdruck,  daß  Christi  Eeinheit  im 
Unterschied  von  der  des  atl  Hohenpriesters  nicht  bloß  kultischer,  sondern 
sittlicher  Natur  ist.  wodurch  auch  äuiavios  die  Bedeutung  einer  nicht  bloß 
rituellen  (2  Mkk  14,  36;  15,  34),  sondern  sittlichen  Unbeflecktheit  (Jk  1,  27; 
1  Pt  1,  4)  gewinnt. 

**)  Unrichtig  bezieht  syr^  durch  die  Übersetzung  sepqratus  a  peccatis 
y,BX(OQiofievoi  auf  die  sittliche  Verschiedenheit  statt  in  Übereinstimmung 
mit  dem  Folgenden  auf  die  räumliche  Geschiedenheit  Christi  von  den 
Sündern. 

Kiggenbach,  Hebräerbrief.  14 
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wie  TiQotBQOV  und  Ensixa  nachdrücklich  betonen,  das  Opfer  des 
Hohenpriesters  dem  der  Gemeinde  voranging  (Lev  16,  6.  9),  und 
daß  drittens  dieses  Opfer  speziell  den  Zweck  der  Sündensühnung 
hatte  cf  5,  3.  Schwierigkeit  macht  indes  die  Bestimmung  -/.ad-* 
ri(j.iQav,  da  das  Doppelopfer  des  Versöhnungstages,  wie  der  Vf 
recht  wohl  weiß  (cf  9,  7.  25;  10,  1.  3),  nicht  oftmals,  sondern  bloß 
einmal  im  Jahr  darzubringen  war  (Lev  16,  2.  29  f.).  Um  von  ganz 
unhaltbaren  Lösungsversuchen  abzusehen  ''^),  ließe  sich  diese 
Schwierigkeit  dadurch  beseitigen,  daß  man  xa^'  rjfi.  mit  Hofmann 
ausschließlich  auf  Christus  bezöge  und  den  Gedanken  also  näher 
dahin  bestimmte,  Christus  habe  nicht  nötig,  alltäglich  zu  tun,  was 
den  Hohenpriestern  des  AB  alljährlich  oblag  ^'').  Auf  die  Stellung 
von  xa^^  fif.1.  kann  man  sich  hierfür  schwerlich  berufen,  eher  auf 
den  Zusammenhang,  insofern  das  beständige  Eintreten  Christi  für 
die  Seinigen  zu  fordern  scheint,  daß  er  das  Opfer  für  sich  und 
die  Gemeinde  beständig  wiederholen  müßte,  wenn  er  überhaupt 
eines  solchen  bedürfte.      Allein    hätte    der    Vf    nur   sagen    wollen, 


")  Um  die  Beziehung  auf  den  Versöhnungstag  zu  ermöglichen,  über- 
setzt Schlicht,  yad'  fjfisQuv  sprachwidrig:  secundum  äiem,  nempe  statam 
ac  definitam:  in  anniversario  illo  videlicet  sacrificio  cf  Ex  5,  13  (LXX  gibt 
den  Sinn  des  Grundtextes  nicht  richtig  wieder).  Biesenthal  (ähnlich  schon 
Lakemacher  cf  Bleek  III  S.  406)  statuiert  einen  Übersetzungsfehler,  iudem 
er  annimmt,  ein  ursprüngliches  «oi»  ndV  des  angeblichen  hebr.  Originale 
sei  irrtümlich  durch  „alltäglich"  statt  durch  „jeweilen  am  Versöhnungstag" 
wiedergegeben  worden.  Nach  A.  Seeberg,  N.  Jahrbb.  f.  d.  Th.  1894  S.  364  ff, 
und  im  Komm,  gehört  die  Negation  nicht  zu  xaxh"  fjfi.^  sondern  bezieht  sich 
darauf,  daß  „Christus  angesichts  seiner  Sündlosigkeit  bei  seinem  Tag  um  Tag 
stattfindenden  Tun  so  zu  verfahren  benötigt  sei  wie  die  Hohenpriester, 
welche  zuerst  für  die  eigenen  Sünden  und  erst  dann  für  die  des  Volkes 
darzubringen  hatten"  (S.  369),  m.  a.  W.  Christus  habe  bei  seinem  täg- 
lichen iv^vyxdveiv  nicht  erst  für  eigene  Sünden  zu  opfern.  Hiergegen 
spricht  indessen  1.  die  Stellung  von  xai'F  /;,u.,  für  die  sich  Seeberg  mit 
Unrecht  auf  Winer  §  61,  5  beruft,  da  die  Trajektion  der  adverbialen  Be- 
stimmung im  vorliegenden  Fall  notwendig  zu  einem  Mißverständnis  geführt 
hätte;  2.  die  Wahl  des  Ausdrucks  xßtV-'  ^ti.^  wofür  ndinoTs  hätte  stehen 
müssen,  da  für  das  jenseitige  Tun  Christi  der  Wechsel  von  Tag  und  Nacht 
außer  Betracht  fällt;  3.  der  Ton  liegt  bei  Seeberg  ganz  einseitig  auf  dem 
Opfer  für  die  eigene  Person,  was  zu  dem  folgenden  Begründungssatz  nicht, 
stimmt. 

"")  Als  Vertreter  der  gleichen  Auffassung  sind  zu  nennen  Riehm, 
Kahler,  Weiß,  Zahn  Einl.  II«  S.  169  Anm.  14  u.  a.  Del.,  der  im  Kommentar 
dieser  Auslegung  ebenfalls  zustimmt,  hat  sie  später  aufgegeben.  Zahn 
a.  a.  0.  fordert  für  den  Fall,  daß  der  Vf  von  einem  täglichen  Opfer  des 
Hohenpriesters  sprechen  wollte,  eine  Wortstellung  wie  ovx  (oj  ol  dox.  xaO-" 
^fii()av  oder  oi  xaO'  rifif(tay  ä<me(i  ol  di>x.  ^x^*  dvä/nrii'  xtA.;  vielleicht  kann 
man  aber  umgekehrt  sagen,  daß  der  Vf,  um  die  ausschließliche  Beziehung 
TOD  xaiY  fiju.  auf  Christus  zu  garantieren,  hätte  schreiben  müssen:  <^b-  od 
nap*  i)fi.  %x,»i.  Bei  der  tatsächlichen  Wortstellung  des  Textes  ist  xaiV  ij/^, 
mit  txti  dvdyutiv  aufs  engste  verbunden,  weshalb  uxme^  ol  dfixtecei«  lu  dem 
einbeitliehen  Qesamtaosd&ack  gehören  muß. 
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Christus  müsse  nicht  stets  von  neuem  ein  Opfer  darbringen,  so 
würde  er  schwerlich  xa^'  rj/.i.  geschrieben  haben  *'),  und  die  Vor- 
stellung, daß  Cristus,  um  als  ein  Hoherpriester  wie  der  des  AT 
die  Gemeinde  dauernd  vertreten  zu  können,  sein  Opfer  nicht  bloß 
alljährlich,  sondern  alltäglich  hätte  wiederholen  müssen,  ist  dem 
Briefe  fremd.  Wo  der  Vf  hypothetisch  einmal  mit  der  Wieder- 
holung des  Opfers  Christi  rechnet  (9,  25  f.),  liegt  eine  über  die 
jährliche  Wiederkehr  hinausgehende  Steigerung  der  Darbringung 
ganz  außerhalb  des  Gesichtskreises,  wie  andererseits  die  Unfähig- 
keit der  atl  Hohenpriester  zu  einer  beständigen  Vertretung  der 
Gemeinde  nicht  auf  die  ungenügende  Häufigkeit  ihrer  Opfer,  sondern 
auf  ihre  beschränkte  Lebensdauer  zurückgeführt  wird  (7,  23  f.). 
Hätte  der  Vf  eine  tägliche  Darbringung  nur  für  den  Fall  in  Be- 
tracht gezogen,  daß  Christus  genötigt  wäre,  sein  Opfer  zu  wieder- 
holen, so  würde  er  dem  Christus  obliegenden  xai9-'  fj/negav  avarpi- 
QSiv  gegensätzlich  ein  -/.ar'  sviavtbv  divmpiQEiv  seitens  der  Hohen- 
priester des  AT  gegenübergestellt  haben  cf  3  Esr  4,  52 ;  6,  29. 
Da  er  das  unterläßt,  muß  man  annehmen,  er  wolle  zu  üiontq  Ol 
äQyjSQSlg  nicht  bloß  ävdyxr^v  b'xovai,  sondern  auch  xatF  fj/ntgav 
ergänzt  wissen.  Erwägenswert  ist  die  Annahme  von  Kurtz,  der 
Vf  habe  durch  die  Einschiebung  von  xa^-'  rji^i.  zwischen  e'xet  und 
avdy/.riv  nicht  „die  Notwendigkeit,  täglich  für  seine  eigenen  Sünden 
zu  opfern",  ausdrücken  wollen,  „sondern  die  durch  sein  tagliches 
Sündigen  sich  täglich  erneuernde  und  täglich  ihn  drückende  Not- 
wendigkeit, ehe  er  (am  großen  Sühntage)  für  des  ganzen  Volkes 
Sünde  opfern  durfte,  zuvor  für  die  eigenen  Sünden  Opfer  dar- 
zubringen". Richtig  ist  hieran  jedenfalls,  daß  amyxt^v  c'x**  nicht 
sowohl  einen  durch  das  Gesetz  ausgeübten  Zwang  als  eine  in  den 
Verhältnissen  begründete  Nötigung  bezeichnet  (Lc  14,  18;  23,  17; 
1  Kr  7,  37;  Ju  3);  aber  der  Parallelismus  zwischen  dem  Opfer  des 
Hohenpriesters  für  sich  selbst  und  dem  für  die  Gemeinde  wird 
zerstört,  und  die  Ausschaltung  der  Beziehung  von  xa^'  ^u.  auf 
■d'volag  Scva(p£Q6iv  widerspricht  dem  Gesamteindruck  des  Satzes. 
Das  fällt  um  so  mehr  ins  Gewicht,  als  der  Hohepriester  nach  Lev  6, 
12—16  (LXX  6,  19—23)  wirklich  xa»' r)^i.  (Sir  45,  14)  ein  Opfer 
zu  bringen  hatte,  das  mit  dem  Gemeindeopfer  zusammen  darge- 
bracht wurde  ^^).     Dieses  hohepriesterliche  Speisopfer    allein    kann 


**)  Man  kann  zugeben,  „daß  xa^V  fj^iioav  sprichwörtlich  die  häufige 
und  stetige  Wiederkehr  eines  Vorgangs  ausdrückt,  gleichviel  ob  er  täglich 
einmal  oder  alle  8  Tage  dreimal  eintritt  (cf  1  Kr  15,  31;  2  Kr  11,  28; 
Hb  3,  13;  10,  11)"  (Zahn  a.  a.  0.),  und  den  Ausdruck  im  vorliegenden 
Zusammenhang  dennoch  befremdlich  finden.  Trotz  gelegentlicher  Ab- 
schleifung  des  Sprachgebrauchs  bleibt  die  Grundvorstellung  einer  täglichen 
Wiederholung  dennoch  vorherrschend.  Diese  ist  aber  gerade  dann  unpassend, 
wenn  man  xat9'  ri/.i.  auf  das  jenseitige  Tun  Christi  einschränkt. 

^'■*)  Cf  Philo  III  quis  rer.  div.  her.  174  (36) :  ras  EvÖsksysis  dvaing  .  . . 

14* 
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der  Vf  freilich  nicht  im  Auge  haben,  da  es  nicht  ein  Sündopfer, 
sondern  ein  Brandopfer  war,  auch  nicht  vor  dem  Gemeindeopfer, 
sondern  zwischen  dessen  Bestandteilen  ^^)  und  nicht  notwendig  vom 
Hohenpriester  in  eigener  Person  dargebracht  wurde  ^*).  Dagegen 
kann  der  Vf  das  tägliche  Opfer  des  Hohenpriesters  mit  dem  jähr- 
lichen des  Versöhnungstages  zusammenfassen,  da  das  Brandopfer 
ja  ebenfalls  sühnende  Wirkung  besaß  (Lev  1,  4;  14,  20;  16,  24; 
Hi  1,  5;  42,  8)  und  das  Sühnebedürfnis  des  Hohenpriesters  sich 
auch  dann  bemerkbar  machte,  wenn  er  sein  Opfer  nicht  in  eigener 
Person  darbrachte.  Was  am  Versöhnungstag  in  der  Vorordnung 
des  Sündopfers  für  den  Hohenpriester  vor  dem  für  die  Gemeinde 
am  stärksten  zur  Darstellung  kam,  daß  nämlich  der  Hohepriester 
um  seiner  eigenen  Sündhaftigkeit  willen  die  Gemeinde  nicht  ver- 
treten könne,  ohne  zuvor  selbst  durch  ein  Opfer  entsündigt  worden 
zu  sein,  das  fand  auch  bei  dem  täglichen  Opfer  darin  seinen  Aus- 
druck, daß  mit  dem  morgendlichen  und  abendlichen  Opfer  für  die 
Gemeinde  jeweilen  ein  solches  für  den  Hohenpriester  verbunden 
war.  Der  Vf  verknüpft  also  zwei  verschiedene  Opferarten,  um 
seinen  Gedanken  durch  die  Eigentümlichkeiten  beider  zu  illustrieren, 
ähnlich  wie  er  9,  18 — 21  das  Opfer  der  Bundesschließung 
und  die  Sündopfer  des  Versöhnungstages  in  eins  zusammen- 
faßt^**). Von  der  sich  täglich  wiederholenden  Nötigung,  ein 
Opfer  für  eigene  Sünden  zu  bringen,  ist  Christus  seiner  voll- 
kommenen Sündenreinheit  wegen  gänzlich  frei.  Darin  zeigt  sich 
Beine  unvergleichliche  Erhabenheit  über  die  Hohenpriester  des  AB. 
Seine  dauernde  Versetzung  in  die  unmittelbare  Nähe  Gottes  setzt 
aber  zugleich  voraus,    daß  er  auch  für    die  Gemeinde    kein    Sünd- 

i]v  re  xmeQ  iavrßv  ol  le^ele  n^oofi^ovai  Tfjg  asjutSdXecoe  xal  rijv  inep  toC 
i&vovi  rdiv  Svelv  Afxvßv,  oi>s  dvafi^eiv  Siei^rjTai. 

*')  Die    Darbringang  erfolgte    zwischen    dem    zu    dem    Lamm    des 

Gemeindeopfers    gehörigen  Speisopfer    und   Trankopfer   cf  M.  Joma  II  3 

gil  4);  Tamid  III  1;  IV  fin.;  auch  Schürer,  Gesch.  d.  jüd.  Volkes  II*, 
8.  362—355. 

«*)  Nach  Lev  6,  12 ff.  (LXX  6, 19 ff.);  Sir  45, 14  hat  Aaron  bzw.  sein 

Amtsnachfolger  das  Opfer  zu  bringen,  womit  indes  nicht  gesagt  ist,  daß 

er  es  in  eigener  Person  zu  verrichten  habe,  sondern  nur,  was  Jos.  ant.  III 

257  (10,  7)  in  die  Worte  faßt:  S^ei  S'ö  lepeia  ix  tü>p  löuov  dvnXmfidjun'  xtI. 

(cf  auch  1  Chron  9,  31  LXX).  Die  Herzubringung  des  Speisopfera  und  die 
Darbringung  auf  dem  Altar  gehörte  nach  der  Mischna  zu  den  Geschäften, 
welche  die  Priester  täglich  unter  sich  verlosten.  Daher  redet  auch  Philo  III 
quis  rer.  div.  her.  174  (36);  congr.  erud.  103  (19);  V  spec.  leg.  I  256 
(vict,  15)  vom  Opfer  der  Priester,  nicht  des  Hohenpriesters.  Dem  letzteren 
war  es  freilich  unbenommen,  so  oft  er  wollte,  selbst  zu  fungieren,  und 
nach  Jos,  bell.  V  230  (5,  7)  machte  er  von  diesem  Rechte  an  Sabbathen 
and  Festtagen  auch  Gebrauch.  Die  weitergehende  Behauptung  des  Talmud, 
der  HohepneBter  habe  dag  tägliche  Opfer  Jeweileu  selbst  vollzogen  (Dolit/sch, 
Talmod'Studien  in  Z 1  Th  K.  1860,  S.  698—596),  entbehrt  geschichtliolien  Werts. 
•*•)  Der  Sündopferfarren  des  Versöhnunjafstages  und  das  Mehlopfer 
des  HobenpriesterB  werden  auch  M.  Megilla  I  0  zusamraongesteUt. 
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Opfer  mehr  zu  bringen  hat.  Diese  Voraussetzung  rechtfertigt  der 
Vf  durch  den  Begründungssatz  27**,  welcher  feststellt,  daß  Christus 
durch  seine  Selbsthingabe  dieses  Opfer  ein  für  allemal  vollzogen 
hat.  Grammatisch  angesehen,  wäre  es  das  Einfachste,  zoCto  auf 
die  Darbringung  des  Doppelopfers  27*  zu  beziehen.  Die  so  nach- 
drücklich betonte  Sündlosigkeit  Jesu  (4,  15 ;  7,  26  ;  9,  14)  schließt 
jedoch  den  Gedanken  gänzlich  aus,  Jesus  habe  wie  der  Hohe- 
priester des  AT  auch  ein  Opfer  für  eigene  Sünden  gebracht.  Nicht 
einmal  eine  Analogie  zu  dem  hohepriesterlichen  Opfer  für  die 
eigene  Person  liegt  bei  Jesus  vor.  Denn  daß  er  wenigstens  für 
eigene  Schwachheit  habe  opfern  müssen,  kann  der  Vf  nicht  sagen 
wollen,  da,  wie  bereits  oben  S.  129  gezeigt  worden  ist,  5,  7  von 
einem  Opfer  des  Herrn  für  seine  eigene  Person  nicht  die  Rede 
ist.  Die  griech.  Exegeten  ^*)  haben  sich  durch  ihr  Sprachgefühl 
nicht  gehindert  gesehen,  rovTO  bloß  auf  €7Teixa  t&v  tov  kuov 
zu  beziehen ,  und  dies  ist  um  so  gewisser  möglich ,  als  die 
beiden  Teile  des  hohepriesterlichen  Opfers  durch  die  Zwischen- 
stellung von  ^volag  uvacpiquv  auch  äußerlich  voneinander  ge- 
trennt werden  ^^).  Der  erhöhte  Christus  braucht  für  die  Gemeinde 
kein  Opfer  mehr  zu  bringen,  weil  er  dies  damit,  daß  er  sich  selbst 
an  Gott  hingegeben  hat,  auf  einmal  und  also  ohne  die  Notwendig- 
keit einer  Wiederholung  d.  h.  ein  für  allemal  (cf  9,  12;  10,  10; 
ßm  6,  10)  getan  hat^').  "Worin  die  Selbsthingabe  Jesu  besteht, 
bleibt  hier  noch  unausgesprochen.  Der  Zusammenhang  zeigt  nur, 
daß  der  Vf  an  eine  der  Erhöhung  Christi  vorangehende,  der  Opfer- 
handlung des  Hohenpriesters  am  Versöhnungstag  gegenbildlich  ent- 
sprechende geschichtliche  Tatsache  denkt.  Erst  aus  dem  weiteren 
Verlauf  des  Briefes  ergibt  sich,  daß  der  Vf  die  Hingabe  des  Leibes 
Jesu  im  Tode  (10,  10.  12.  14;  9,  28)  und  die  Selbstdarstellung  des 


^^)  Cf  Chrys.,  Thdrt,  Oekum.,  Theophyl,  Euthym.,  meist  mit  aus- 
drücklicher Ablehnung  der  gegenteiligen  Auffassung. 

'**')  Die  Ersetzung  des  Plur.  ^vaia^  durch  den  Sing,  dvaiav  (DP  Min 
d  r  Amb.  de  fide  III  11,  Aug.)  beruht  auf  der  Erwägung,  daß  Christus 
nicht  Opfer  in  der  Mehrzahl  gebracht  habe.  Die  Änderung  an  dieser 
Stelle  zog  dann  auch  die  Umwandlung  von  ol  ä^yuaei^  in  ö  do/u^sv^  (D) 
nach  sich. 

*')  Die  LA  TiQoaevsyxas  (n  A  17  Min)  unterliegt  nicht  dem  Verdacht, 
Konformation  mit  dem  gewöhnlichen  Sprachgebrauch  des  Briefes  zu  sein, 
da  d'voiag  ävafspeiv  27"  unangetastet  geblieben  ist.  Dagegen  beruht 
(ivei^syy.as  (B  D  K  L  P  Min)  auf  Angleichung  an  das  Vorhergehende.  Die 
der  Komposition  der  beiden  Verba  entsprechende  Bedeutungsverschiedenheit: 
ävaifEoeif  „auf  den  Altar  hinaufbringen"  (Jk  2,  21),  ztooiufkoetv  „zum  Altar 
hinzubringen"  (Mt  5,  23)  oder  „Gotte  darbringen"  (Hb  11,  4;  AG  7,  42)  hat 
sich  im  Sprachgebrauch  häufig  ganz  verwischt,  so  daß  beide  Verba  im  AT 
und  NT  Avie  bei  Philo  und  Jos.  von  der  Opferdarbringung  stehen,  gleich- 
viel ob  der  Priester  oder  der,  welcher  das  Opfer  bestreitet,  Subjekt  der 
Handlung  ist. 
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Erhöhten  vor  Gott  (8,  3)  zu  einer  einheitlichen  Handlung  zu- 
sammenfaßt (9,  14.  25  f.),  welche  zu  den  beiden  Akten  des  hohe- 
priesterlichen Opfers  am  Versöhnungstage,  nämlich  der  Schlachtung 
des  Sündopfers  im  Vorhof  und  der  Sprengung  des  Bluts  im  Alier- 
heiligsten,  die  Parallele  bilden.  Dies  zu  entfalten,  hat  er  jetzt 
noch  keine  Veranlassung,  wo  er  nur  dartun  will,  daß  zu  einer 
"Wiederholung  des  Opfers  Christi  kein  Bedürfnis  vorliegt  (cf  den 
Exkurs  am  Ende  des  Bandes).  Er  spricht  es  aber  hier  zum  ersten- 
mal im  Briefe  aus,  daß  Jesus  Priester  und  Opfer  zugleich  ist,  und 
erwähnt  damit  eine  im  späteren  Verlauf  des  Briefes  noch  aus- 
führlich zu  erörternde,  das  Opfer  Jesu  von  dem  des  atl  Hohen- 
priesters charakteristisch  unterscheidende  Eigentümlichkeit  des 
"Werkes  Christi.  Hat  der  Begründungssatz  27^  nur  den  Zweck, 
beinahe  in  Form  einer  parenthetischen  Bemerkung  verständlich  zu 
machen,  inwiefern  der  erhöhte  Christus  nicht  mehr  genötigt  war, 
ein  Opfer  für  die  Sünden  der  Gemrjnde  zu  bringen,  so  entspricht 
es  völlig  dem  Zusammenhang,  werj  v.  28  noch  eine  abschließende 
Begründung  von  v.  27*  folgt  ^^).  Der  Gedanke  ist  wesentlich  der- 
selbe wie  V.  26,  nur  daß  der  Vf  hier  den  gesamten  Inhalt  von 
V.  11  —  25  kurz  zusammenfaßt  und  in  einer  sorgfältig  formulierten 
Antithese  nochmals  das  unvollkommene  Hohepriestertum  des  Ge- 
setzes und  das  abschließende  der  Verheißung  einander  gegenüber- 
stellt. Das  Gesetz  bestellt  zu  Hohenpriestern  Menschen,  wie  es 
sie  vorflndet,  behaftet  mit  Schwachheit^''),  die  ebendarum  von 
Sünde  nicht  frei  bleiben  und  ohne  Opfer  für  sich  selbst  nicht  aus- 
kommen (5,  2 f.),  aber  auch  dem  Todesgeschick  erliegen  und  in  einer 
Vielheit  stets  aufeinander  folgender  Amtsträger  sich  in  ihrem 
Dienst  ablösen  müssen  (7,  23).  Ganz  anders  das  "Wort  der  Ver- 
heißung Ps  110,  4.  "Weil  mit  einem  Eidschwur  erfolgt,  begründet 
es  ein  Hohepriestertum  von  unvergänglicher  Dauer  (7,  20 — 22), 
und  da  es  erst  lange  nach  dem  Gesetz  an  David  ergangen  ist,  so 
ist  es  dazu  bestimmt,  das  mangelhafte  Hohepriestertum  des  AB 
durch  ein  besseres  zu  ersetzen  '''*).  Der  göttliche  Eidschwur  be- 
stellt nämlich  einen  Hohenpriester,  der  als  Sohn  Gottes  von  vorn- 
herein befähigt   und  berufen   ist,    die  Menschen    vor  Gott   zu  ver- 


•")  Nach  richtiger  Fassung  des  Zusammenhangs  bezieht  sich  das  yäo 
nicht  auf  27*'  (LUnem.),  da  ja  die  allgemeine  Erwägung  über  die  Person 
des  Hohenpriesters  v.  28  nicht  die  einzelae  Tatsache  der  Vergangenheit 
27"  begründen  kann. 

^")  Das  Bestreben,  dv&prunovg  enger  mit  der  dazu  gehörigen  Be- 
■timmang  txopim  daiHvatav  zu  verknüpfen,  hat  verschiedene  Umstel- 
lungen veranlagt :  xaiHoiTjaiv  dvO'Qtünovs  d^ixta(tete  (cop  basm),  xuOiat.  ie^ele 
dfl^iwtrr.  (Üd). 

""j  Da  der  Vf  nicht  A,  sondern  rfjt  fiKtd  -rhr  rönor  schreibt,  legt  er 
den  Nachdruck  auf  öiixdtfiooia.  Das  wird  verkannt  durch  die  Übersetzung 
•ermo  iur.,  qui  poat  legem  est:  r  Ithac.  c.  Varim.  I  G7  vulg. 
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treten  (4,  14 ;  5,  5),  und  der  als  auf  ewig  Vollendeter  die  Ver- 
suchung und  das  Todesgeschick,  durch  die  er  hindurchgegangen, 
für  immer  hinter  eich  hat  (2,  10;  ö,  9),  nunmehr  in  seiner  sitt- 
lichen Bewährung  und  seinem  vollendeten  Lebensstand  ein  Hoher- 
priester,  der  eines  Opfere  für  sich  selbst  und  die  Gemeinde  nicht 
mehr  bedarf  (27^).  Die  Überlegenheit  des  ntl  Hohepriestertums 
über  das  atl  beruht  somit  letztlich  auf  der  Person  des  Hohen- 
priesters. Die  Leser  befinden  sich  daher  in  einer  verhängnisvollen 
Täuschung,  wenn  sie  geneigt  sind,  im  Blick  auf  Jesu  Tod  und  Ent- 
rückung der  Priesterinstitution  des  AB  einen  relativ  höheren  Wert 
beizumessen  als  der  Heilsveranstaltung  des  NB ;  denn  gerade  nur 
durch  das  Todesleiden  und  die  Erhebung  zu  Gott  hat  Jesus  der 
Hohepriester  werden  können,  in  dem  das  Ideal  des  gesetzlichen 
Hohenpriesters  und  die  Weissagung  von  Ps  110,  4  aur  Erfüllung 
gelangt  ist. 


4.     Jesus    der    Hohepriester    im    Himmel    auf    Grund 
seines   abschließenden    Selbstopfers  8,  1 — 10,  18. 

Nachdem  der  Vf  im  bisherigen  die  Person  des  wahren  Hohen- 
priesters als  Gegenbild  Aarons  (4,  14 — 6,  10)  wie  Melchisedeks 
(7,  1  —  25)  dargestellt  hat  (7,  26 — 28),  geht  er  nunmehr  zur 
Schilderung  des  hohepriesterlichen  Dienstes  Christi  über,  den  er 
7,  26  f.  erst  gestreift  hat.  Das  gibt  ihm  Gelegenheit,  ausführlich 
auf  die  Anstöße  einzugehen ,  welche  die  Unsichtbarkeit  des  zu 
Gott  entrückten  Christus  und  das  Leidensgeschick  des  Herrn  für 
die  Leser  bildeten.  Die  Erörterung  über  den  hohepriesterlichen 
Dienst  Christi  läßt  sich  überhaupt  nur  von  hieraus  verstehen.  Was 
den  Lesern  als  Anstoß  erscheint,  erweist  der  Vf  als  ein  Motiv  des 
Glaubens.  Gerade  nur  als  der  zur  Rechten  Gottes  Erhöhte,  im 
himmlischen  Heiligtum  Waltende  ist  Christus  der  wahre  Hohe- 
priester, dies  aber  wiederum  nur  als  der,  welcher  zuvor  im  Tode 
sein  Leben  zur  Sündensühne  dahingegeben  hat.  Die  Darstellung 
nimmt  auch  hier  das  Verfahren  des  Hohenpriesters  am  Versöhnungs- 
tage zu  ihrem  Ausgangspunkt.  Wie  der  Hohepriester  zuerst  im 
Vorhof  die  Opfertiere  schlachtete  und  dann  deren  Blut  im  AUer- 
heiligsten  Gott  darbrachte,  so  hat  Christus  als  das  wahre  Opfer 
zuerst  auf  Erden  sein  Blut  hingegeben  und  sodann  im  Himmel 
sich  selbst  Gott  dargebracht.  Der  Begründer  eines  neuen,  höheren 
Opfers  und  Hohepriestertums  kann  er  aber  nur  sein,  weil  er  zu- 
gleich der  Mittler  jener  von  der  AVeissagung  des  AT  angekündigten 
Gottesstiftung  ist,  welche  die  atl  Ordnung  mit  ihrem  Kultus  und 
Heiligtum  bei  weitem  überragt  und  in  jeder  Beziehung  die  vordem 
vergeblich    angestrebte    Vollendung   herbeiführt.      Wie    gleich    der 
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Ausgangspunkt  der  ganzen  Erörterung  unmißverständlich  zeigt, 
legt  der  Yf  allen  Nachdruck  darauf,  daß  Christus  seinen  Priester- 
dienst im  Himmel  an  der  Stätte  der  vollkommenen  Gottesnähe  ver- 
waltet. Darin  enthüllt  sich  die  einzigartige  Erhabenheit  der 
Stellung  Christi  und  der  abschließende  Charakter  seines  Dienstes 
am  deutlichsten.  Hier  setzt  der  Yf  daher  auch  immer  wieder  ein, 
wenn  er  ein  neues  Merkmal  der  YoUkommenheit  an  Christi  Werk 
hervorheben  will  (9,  11  f.  24  f.).  So  entspricht  es  nicht  bloß  der 
durch  7,  26  dargebotenen  Anknüpfung,  sondern  auch  der  "Wichtigkeit 
des  Gedankens,  wenn  der  Yf  mit  Hintanstellung  der  geschichtlichen 
Folge  zuerst  den  hohepriesterlichen  Dienst  Christi  im  Himmel 
8,  1 — 6  behandelt  und  erst  später  9,  llfiE.  das  Todesopfer  Christi 
bespricht,  das  die  Yoraussetzung  hierfür  bildet.  [8,  1  f .] :  Haupt- 
sache aber  ist  bei  dem,  was  in  Rede  steht:  Wir  haben 
einen  solchen  Hohenpriester,  der  sich  zur  Rechten 
des  Thrones  der  Majestät  im  Himmel  niedergesetzt 
hat  als  priesterlicher  Diener  des  Heiligtums  und 
des  wahren  Stiftszeltes,  welches  der  Herr  auf- 
geschlagen hat,  nicht  ein  Mensch.  Um  den  jetzt  zur 
Behandlung  kommenden  Gegenstand  sogleich  in  seiner  vollen 
Wichtigkeit  erkennen  zu  lassen,  stellt  der  Yf  seiner  Ausführung 
in  Form  einer  vorausgeschickten  Apposition  die  Worte  y.€(fdXaLOV 
ök  e.7t\  xolg  AEyo/iievoig  voran  *^).  Da  die  Aussage  v.  1  f.  zwar 
einen  früher  ausgesprochenen  Gedanken  wieder  aufnimmt  cf  1,  3.  13; 
(4,  14.  16;  6,  20;  7,  26),  aber  nicht  eine  kurze  Zusammenfassung 
einer  längeren  Ausführung  enthält,  so  ist  von  den  zwei  im  vor- 
liegenden Zuseimmenhang  für  xe(pdXaiov  in  Betracht  kommenden 
Bedeutungen  „Summe"  und  „Hauptsache**  die  erste  von  vornherein 
ausgeschlossen  ®^).  Fraglich  kann  nur  sein,  ob  der  Yf  durch  das 
artikellose  xtffdkaiov  einen  einzelnen  von  mehreren  Hauptpunkten 
zur  Diskussion  stellen  oder  aber  das  Folgende  als  Hauptsache  seiner 
gegenwärtigen  Erörterung  bezeichnen  will.  Im  ersteren  Fall  würde 
er  durch  ein  beigefügtes  ev  oder  sonstwie  bemerklich  gemacht 
haben,  daß  er  nur  einen  von  mehreren  gleichwertigen  Punkten  zu 
besprechen    gedenke,    während  der  Ausdruck,  so  wie  er  lautet,  die 


•')  Za  dem  vorangestellten  Nomin.  abs.  wie  Em  8.  .3:  1  Pt  8,8;  Sap 
16,  17:  Philo  II  post.  Caini  19  (6)  cf  Kühner-Gerth  §  406,  6;  Kadermacher 
S.  17  f. 

vs)  Außer  dem  von  Bleek  III  S.  417  zusammengestellteu  Material 
cf  Philo  lieg,  alleg.  II 102  (25),  wo  es  von  Ex  15, 1  heißt:  xnioxsif'}''  toH 
^Ofiatoe  6kov  ib  xeipdhuov  toüt'  iaiiv,  i^'6  iä  äkXa  nüpra  ainiftoBjni'^ 
Isaeas  XI  50:  tf  xefdkniov  Tidinmv  fidyiaro^",  Jos,  C.  Ap.  I  219  (24):  f'f 
It<  fwi  xetTüÄaiop  inolBiTibrai-  vier  xefähtia  seiner  Abhandlung  unter- 
scheidet Philo  III  fug.  et  invent.  7  (2);  143  (^);  166  (30).  Chry«.  XIV 
8.  172:  xiitf d).aiot>  Aei  ib  ftiyiajot>  Uyerat;  cf  ftuch  die  Lateiner:  cajnit  r; 
capitulttm  d  vulg. 
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Vorstellung  erweckt,  der  Vf  betrachte  das,  wovon  er  nunmehr 
reden  will,  als  die  entscheidende  Hauptsache,  auf  die  ihm  besonders 
viel  ankommt  *^).  Man  muß  sich  nur  vor  dem  Mißverständnis 
hüten,  als  ob  er  mit  STtl  TOlg  key.  auf  das  eben  Gesagte  oder  auf 
das  gleich  zu  Sagende  hinweisen  wolle®*).  Das  Präsens  erlaubt 
keine  andere  Beziehung  als  die  auf  den  gerade  jetzt  in  Kede 
stehenden  Gegenstand,  und  dies  ist  das  Hohepriestertum  Jesu  Christi. 
Hierbei  ist  dem  Vf  von  größter  "Wichtigkeit,  daß  die  Christen  im 
Unterschied  vom  jüdischen  Volk  einen  Hohenpriester  haben,  der 
nicht  auf  Erden,  sondern  im  Himmel  seinen  Platz  hat  und  zwar 
dort  zur  Rechten  des  Thrones  der  göttlichen  Majestät  cf  1,  3*"*). 
Die  Unmittelbarkeit  der  Gottesgemeinschaft,  zu  welcher  Jesus  damit 
gelangt  ist,  und  sein  Anteil  am  göttlichen  "Weltregiment  sichern 
seiner  priesterlichen  Intercession  ihre  unbedingte  Wirkungskraft. 
In  der  vollkommenen  Einheit  Jesu  mit  Gott  liegt  die  vollkommene 
Gewähr  für  den  Erfolg  seines  hohepriesterlichen  Waltens  ***).  Daß 
nämlich  auf  diesem  der  Nachdruck  liegt  und  die  Teilnahme  am 
göttlichen  Weltregiment  nur  mitanklingt ,  zeigt  die  Prädikats- 
bestimmung, welche  angibt,  daß  Christus  im  Himmel  mit  der  Auf- 
gabe betraut  ist,  priesterlichen  Dienst  am  Heiligtum  zu  versehen  *'). 
An  sich  könnte  jCjv  aylixßv  XeixovQyög  Christus  als  Diener  der 
Heiligen  ®**)    oder    als  Verwalter    der    heiligen    Dinge  ***)    benennen. 


oä)  Cf  die  von  Bleek  III  S.  419  angeführten  Parallelen:  Plato  leg, 

I  643  D:   y(e(fdl(uop  Öi]  TiaiSeiag  Xiyofitv  ttjv  6o\Hjv  t^oyi^i''  Isocrat.   Areop. 
12  S.  146  F:   ^tefdKaiov  öe  rot)  xalaig  dXXi^loig  öfiiXetV  al  fiev  teil. 

"*)  In  diesem  Falle  hätte  er  snl  roig  slor^fiivon  oder  ro?,-  '/.e/d-r,ao-> 
fievoii  schreiben  müssen   cf  Isaeus  I  48:  y.e(fäXaiov  i&v  tlor^^iviov. 

"*)  Im  Unterschied  von  analogen  Verbindungen  wie  4,  16  (cf  oben 
S.  120  f.)  bezeichnet  der  Genit.  iffi  (ityahaavvr^i  hier  die  Majestät  Gottes  als 
Inhaberin  des  Thrones  cf  oben  S.  12, 

"8)  Wie  Ephr. :  taUm  habemus  presbyteronim  presbyteruni,  non  qui 
stat  coram  arca  foederis,  sed  eum  qui  ascetidens  consedit  in  dextera  sedi» 
magnitudinis  in  coelis  legen  auch  Chrys.,  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym. 
großen  Nachdruck  auf  sy.üü-toev.  In  der  Tat  betont  der  Vf  10,  11  f.  dieses 
Moment,  dagegen  gibt  8,  1  kaum  Veranlassung  hierzu. 

"'')  AsiTovoytip  eigentlich  einen  dem  Gemeinwesen  zu  leistenden, 
dann  speziell  den  priesterlichen  Dienst  verrichten  Hb  10,11;  Ps.-Aristeas 
87;  Jos.  ant.  XIII  55  (2,  H)  und  häufig  in  der  LXX;  im  gleichen  Sinn 
lenovoyia,  selten  in  der  LXX  cf  1  Chron  28. 13,  dagegen  Hb  8,  6 ;  9,  21 ; 
Lc  1,  23;  Phl  2,  17;  Ps.-Aristeas  92  u.  ö.;  Philo  V  spec  leg.  I  255  (vict.  15); 
Jos.  bell.  I  26  (prooem.  10);  Xsirov^yög  „priesterlicher  Diener"  Jes  61,  6;  Sir 
7,30;  ßm  15,  16;  Ps.-Aristeas  95;  Test.  Lev.  2,  10;  4,2:  Philo  V  spec. 
leg.  I  249  (vict.  13). 

»»)  So  erklären  Ephr.,  Cyr.  (bei  Gramer  VII  S.  575f.),  Oekum.,  Alkuin, 
Haimo  u.  a.,  auch  eine  Alternativerklärung  bei  Theophyl.  und  Euthym., 
sprachlich  nicht  unmöglich  cf  Jos  1,  1 ;  2  Sam  13,  18  u.  a. ;  Philo  V  spec. 
leg.  I  249  (vict.  13). 

*")  Cf  Philo  I  leg.  alleg.  III  135  (46):  d-eoanevTr;^  y.al  Xencv^ybg  t(öv 
dyicoVj  III  fug.   et  inv.  93  (17):  ^  jcöp  äyiiov  lenovoyia. 
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Aber  da  ra  ayia  im  Sprachgebrauch  des  Briefs  regelmäßig  Be- 
«eichnung  des  Heiligtums  ist  und  der  Ausdruck  hier  in  Parallele 
mit  fj  GKrjVi]  steht,  kann  nichts  anderes  als  die  "Wohnstätte  Gottes 
gemeint  sein.  Allerdings  hat  die  Bezeichnung  Christi  als  Diener 
des  Heiligtums  etwas  Befremdliches.  Sie  scheint  einen  Priester- 
dienst vorauszusetzen,  der  nach  Art  des  atl  in  verschiedenen  Mani- 
pulationen an  Tempelgeräten  besteht.  Inwiefern  der  Vf,  trotzdem 
er  Christus  keine  derartigen  Kulthandlungen  zuschreibt,  doch  von 
einem  durch  den  Erhöhten  vollzogenen  Dienst  am  Heiligtum  reden 
kann,  wird  erst  9,  23  durchsichtig,  wo  er  voraussetzt,  daß  auch  das 
wahre  Heiligtum  einer  Reinigung  bedürfe.  Daß  dieses  Heiligtum 
nicht  auf  Erden,  sondern  im  Himmel  zu  suchen  ist,  ergibt  sich  im  Zu- 
sammenhang mit  V.  1  ganz  von  selbst.  Es  bedarf  also  nicht  der 
Ergänzung  von  äXxjd-ivCjv  aus  dem  Folgenden,  um  den  Unterschied 
zwischen  dem  irdischen  und  dem  himmlischen  Heiligtum  anzudeuten. 
Anders  verhält  es  sich  mit  dem  parallelen  f]  awqvri.  Als  technische 
Bezeichnung  des  während  der  Wüstenwanderung  zur  Offenbarungs- 
stätte Grottes  dienenden  Zeltes  läßt  dieser  Ausdruck  zunächst  nicht 
an  ein  himmlisches  Heiligtum  denken  und  bedarf  daher  einer 
verdeutlichenden  Beifügung.  Die  ax.r]V^  im  Himmel  ist  ■^  dk7]d^ivi], 
sie  ist  das  wesenhaft  und  wirklich,  was  das  irdische  Stiftszelt  nur 
schattenhaft  und  unvollkommen  war,  oder  wie  es  v.  5  sich  dar- 
stellt, sie  ist  das  Urbild ,  das  am  irdischen  Heiligtum  nur  sein 
mangelhaftes  Abbild  hat  (Hb  9,  24)  "O).  im  Anschluß  an  den 
Sprachgebrauch  der  LXX  in  Lev  16  bezeichnet  ra  Syia  im  Hb 
das  wahre  Heiligtum,  die  Stätte  der  unmittelbaren  Gegenwart  Gottes 
(9,  8.  12;  10,  19),  das  vollkommene  Gegenbild  des  AUerheiligsten 
der  Stiftshütte  cf  9,  24 f.;  13,  11  ^).  Dementsprechend  könnte  mit 
1^  axr^vij  wiederum  gemäß  der  Verwendung  des  Worts  in  der  LXX 
Lev  16  eine  dem  vorderen  Raum  der  Stiftshütte  d.  h.  dem  Heiligen 
analoge  Stätte  der  bloßen  Annäherung  an  Gott  gemeint  sein.  In 
9,11  ist  ^  axrjvi]  unstreitig  in  diesem  Sinn  gebraucht ;  allein  hier, 
wo  die  Unterscheidung  zwischen  einer  TtQMxr]  und  einer  öevriga  ffXJjv?^ 
(Hb  9,  2.  3.  6.  7.  8)  noch  gar  nicht  vollzogen  ist,  liegt  es  näher, 
unter  der  oxi^vjj  das  ganze  Heiligtum  zu  verstehen,  worauf  ja  auch 
die  sogleich  folgende  Anspielung  auf  Ex  33,  7  und  der  sonstige 
Sprachgebrauch  des  Briefes  (cf  8,  5 ;  9,  21 ;  13,  10)  weisen.    Durch 


"»)  Cf  zu  ,il,,,%r6^  Lc  16,  11;  1  Th  1,  9,  Zahn  zu  Jo  1,  ü  (Bd  IV« 
S.  67  A  63),  auch  Schlatter,  Der  Glaube  im  NT«,  8.600 f.;  Expos.  1908  1  S.  178. 

')  In  Lev  16,  2.  8.  16.  17.  20.  23.  27.  33  LXX  steht  ii>  äyioy  oder  nach 
der  LA  einiger  Min  lä  äyia  als  das  Allerbeiligste  der  axtjrii  als  dem 
Heiligen  gegenüber.  Diesem  Sprachgebrauch  folgt  der  Vf,  trotzdem  sonst 
in  der  LXX  rot  äytn  bzw.  iö  äytov  nur  ganz  vereinzelt  von  dem  AUer- 
heiligsteo  (£z  41,  21.  28),  dagegen  sehr  gewöhnlich  (Lev  21,  12;  Num 
8,  2»  u.  ö.)  von  dem  Heüigtam  als  Ganzem  vorkommt. 
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•Kai  wird  also  nicht  ein  nebengeordneter,  sondern  wie  Mt  26,  59 ; 
AG  5,  29  u.  ö.  ein  übergeordneter  Begriff  zum  Vorhergehenden  hin- 
zugefügt. In  9,  11  ist  die  ffx»^»'?^  nicht  wie  hier  als  die  Stätte  des 
priesterlichen  Dienstes  Christi,  sondern  nur  als  der  Durchgang  zum 
wahren  Heiligtum  gedacht ,  auch  wird  die  Unterscheidung  ver- 
schiedener Räume  von  abgestufter  Heiligkeit  dort  mehr  nur  dem 
"Wort  als  der  Sache  nach  vollzogen.  Im  vorliegenden  Zusammen- 
hang wäre  eine  solche  Unterscheidung  vollends  unpassend,  da  dem 
Vf  gerade  daran  gelegen  ist,  Christus  als  den  Hohenpriester  zu 
schildern,  der  sich  stets  in  der  unmittelbaren  Nähe  Gottes  befindet 
(8,  1).  Ebendarum  stellt  er  die  ffxj^v»]  als  älrjO-ivi]  der  irdischen 
Wohnstätte  Gottes  gegenüber.  Dieser  antithetischen  Beziehung 
dient  auch  die  auf  Ex  33,  7  anspielende  Bemerkung,  Hersteller 
dieser  AVohnung  2)  sei  der  Herr  ^j,  nicht  ein  Mensch  (9,  11.  24)*). 
Die  Vorstellung  des  himmlischen  Heiligtums  hat  der  Vf  mit  der 
zeitgenössischen  jüdischen  Literatur  aus  dem  AT  entlehnt  (cf 
Ps  11,  4  ;  18,  7  ;  29,  9  ;  Jes  6  ;  Mi  1,  2  ;  Hab  2,  20).  Sie  war  auch 
ohne  weiteres  damit  gegeben,  daß  der  Himmel  als  die  Wohnstätte 
Gottes  betrachtet  wurde.  Während  aber  die  jüdische  Spekulation 
vielfach  die  Einrichtungen  und  Geräte  des  diesseitigen  Heiligtums 
ins  Jenseits  projicierte,  stellt  der  Hb  das  himmlische  Heiligtum 
nur  in  der  Weise  in  Parallele  zum  irdischen,  daß  er  dort  urbildlich, 
vollkommen  und  wesenhaft  verwirklicht  sieht,  was  hier  nur  an- 
deutungsweise dargestellt  und  mehr  erstrebt  als  dargeboten  wird. 
Dementsprechend  ist  das  überweltliche  Heiligtum  im  Hb  nicht  eine 
einzelne  Lokalität  des  Himmels ,  sondern  der  Himmel  selbst  als 
die  Stätte  der  unmittelbarsten  Gegenwart  Gottes  (9,  24  cf  Ap  13,  6)*). 


*)  IJrjvvfii,  gewühnlich  vom  Aufschlagen  eines  Zeltes  gebraucht  (Gen 
26,25;  31,25),  ist  für  die  Errichtung  des  himmlischen  Heiligtums  nicht 
unpassend,  sofern  die  Vorstellung  der  axrjti]  einfach  herübergenommen  wird 
und  auch  der  Himmel  als  ein  Zelt  betrachtet  werden  kann  cf  Jes  42,  5 ; 
(Num  24,  6  LXX),  wobei  dann  freilich  an  den  sichtbaren,  nicht  wie  Hb  8,  2 
an  den  unsichtbaren  Himmel  gedacht  ist.  Die  LA  f,s,  welche  das  ßelat. 
assimiliert,  ist  durch  044.  71.  190.  505  ganz  ungenügend  bezeugt. 

*)  '6*  y.voiog  hier  von  Gott  wie  12,  14,  im  Brief  sonst  nur  in  Citaten 
des  AT. 

*)  Kai  vor  oiy.  (AKLP  Min  Verss.  Orig.  zu  Jer  51,  32 ff.  Bd.  III 
S.  232  u.  a)  ist  als  glättende  Zutat  (cf  12,  8)  zu  streichen  mit  nBD  17  d. 

^)  In  der  späteren  jüd.  Theologie  ist  die  Vorstellung  eines  himmlischen 
Heiligtums  durchweg  vorhanden.  Am  meisten  berührt  sich  mit  dem  Hb 
Philo  V  spec.  leg.  I  66  (templ.  1.):  iö  fiev  dvandrio  y.al  Ttoög  älrj&eiat^  ieoöv 
ü'eov  voiii^siv  ibv  mutnavia  yorj  y.öa/jov  elvai,  vew  fiev  eyovza  ib  d.yicÖTnTOv 

tijg  tcüv  ÖV1COV  oiaiag  fiepog,  ovgavöv,  aber  die  Anschauung  ist  hier  doch 
eine  wesentlich  andere  als  im  Hb,  insofern  der  Himmel  nur  als  der  heiligste 
Eaum  der  Welt  gedacht  ist,  welche  selbst  das  Heiligtum  darstellt.  Darum 
steht  auch  tö  yeioöy.urjov  67  nicht  dem  Himmel,  sondern  der  Welt  gegen- 
über.    Dagegen  spielt  die  Ideenlehre  herein,  wenn  Philo  II  plantat.  50 

(12)  erklärt:  ibv  y.öauov  eirpeTCTJ  xai  itoiuov  aiod'rjrbv  olxov  elvai  ■d'eov,  und 
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In  diesem  Heiligtum  und  in  keinem  anderen  verrichtet  Christus 
seinen  priesterlichen  Dienst.  Dafür  erbringt  der  Vf  nunmehr  den 
Beweis:  [8,  3 — 5]  Jeder  Hohepriester  nämlich  wird 
bestellt,  um  Gaben  und  Opfer  darzubringen;  daher 
ist  es  notwendig,  daß  auch  dieser  etwas  habe,  was 
er  darbringe.  Wenn  er  nun  auf  Erden  wäre,  so 
wäre  er  gar  nicht  Priester,  da  solche  da  sind,  die 
nach  dem  Gesetz  die  Gaben  darbringen,  welche 
einem  Bild  und  Schatten  des  Himmlischen  dienen, 
wie  ja  Moses,  als  er  im  Begriff  war,  die  Stiftshütte 
auszuführen,  eine  Anweisung  erhielt:  Siehe  zu,  sagt 
er  nämlich,  du  sollst  alles  nach  dem  Muster  machen, 
das  dir  auf  dem  Berge  gezeigt  wurde.  Die  Aussage  8,  3 
bildet  einen  integrierenden  Bestandteil  der  Beweisführung.  Wollte 
man  sie  für  sich  nehmen ,  so  fiele  sie  aus  dem  Zusammenhang 
heraus,  und  das  ydg  ließe  sich  nicht  befriedigend  erklären.  Anders, 
wenn  sie  mit  dem  Folgenden  zusammengefaßt  wird.  Daß  Christus 
ein  priesterlicher  Diener  des  himmlischen  Heiligtums  ist ,  ergibt 
sich  daraus,  daß  er  die  ihm  wie  jedem  Hohenpriester  obliegende 
Darbringung  von  Gaben  und  Opfern  (cf  5,  1)  *^)  auf  Erden  gar 
nicht  vollziehen  kann ,  weil  hier  andere  mit  der  Verwaltung  des 
Priesterdienstes  betraut  sind.  Soll  er  also  Hoherpriester  sein  und 
als  solcher  fungieren ,  so  muß  er  anderswo  eine  Stätte  für  seine 
Betätigung  haben ,  und  diese  kann  nur  der  Himmel  sein.  Der 
einen  schon  früher  (5,  1)  ausgesprochenen  Gedanken  wiederauf- 
nehmende Satz  3*  beschreibt  eine  Aufgabe  des  Hohenpriesters, 
die  auch  Christus  zu  erfüllen  hat.  Auch  er  muß  etwas  haben, 
was    er    Gott    darbringen    kann  '^.      Auf    die    im    Sterben    erfolgte 


wenn  er  die  Welt  bezeichnet  als :  rb  äyiaoua,  olov  äyicof  Arcnvyuafta, 
fiifir,fia  äo/tTi'Tiov.  Weit  mehr  wird  in  der  babylonischen  Mythologie  und 
in  der  vielleicht  von  ihr  beeinflußten  spätjüdischen  Spekulatiou  eine  genau 
entsprechende  Gestaltung  des  himmlischen  und  des  irdischen  Heiligtums 
angenommen  cf  Jeremias,  Babylonisches  im  NT.  Leipzig  1905,  S.  6iJ — 69; 
Bischoff,  Babylonisch  -  Astrales  im  Weltbilde  des  Talmud  und  Midrasch. 
Leipzig  1907,  S.  22 — 24.  Es  ist  indes  nicht  immer  klar,  ob  die  liabbinen 
das  himmlische  Heiligtum  als  das  Urbild  oder  als  das  Abbild  deH  irdisclien 
betrachten.  Der  Hb  hat  mit  diesen  Phantasien  um  so  weniger  etwas  zu 
tun,  als  er  bei  seiner  Koncentration  des  himmlischen  Priestertums  auf  die 
Person  Christi  für  einen  vielgestaltigen  himmlischen  Kult  und  entsprechende 
Kaltstätten  gar  keinen  Kaum  hat;  cf  auch  Dalman,  Die  Worte  Jesu  I, 
S.  106.  245. 

•)  Obwohl  die  Verss.  das  t«  nicht  ausdrücken,  ist  es  durch  die  griech. 
Hsa.  gesichert.  Das  t«  .  . .  x«/  steht  der  oben  S.  123  ausgesprochenen 
FassQDg  des  Verhältnisses  von  Sßoa  und  ihmat  nicht  entgegen  cf  Kühner- 
Gerth  §  622,  2. 

'')  Nor  das  Verständnis  des  Znsammenbanfzs  kann  dnrUbcr  entscheiden, 
ob  alt  Verbum  ioTir  (d  vulg)  oder  fjv  (Theophyl.,  Euthym.,  Ephr.,  syr') 
ca  ergänzen  ist.    Ersteres  ist  das  Angemessenere. 
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Hingabe  seines  Leibes  (Hb  10,  10),  woran  seit  Tlidrt  viele  Aus- 
leger denken,  läßt  sich  das  ti  nicht  ohne  weiteres  beziehen.  Denn 
da  V.  1  f.  ausschließlich  von  dem  Priesterdienst  redet,  den  Christus 
im  Himmel  vollzieht,  kann  v.  3  nicht  von  einem  auf  der  Erde 
gebrachten  Opfer  handeln,  vielmehr  muß  eine  im  Himmel  erfolgende 
Darbringung  ins  Auge  gefaßt  sein.  Eine  solche  sind  die  Gebete 
Christi  bei  seinem  Evxvyxdveiv  für  die  Gemeinde  (7,  25)  ^).  Aber 
auch  die  kann  der  Vf  nicht  im  Sinne  haben,  da  er  sie  nirgends 
als  die  von  dem  Erhöhten  Gott  dargebrachte  7tQOO(pOQd  bezeichnet 
und  er  damit  auch  die  Analogie  zum  Handeln  des  Hohenpriesters 
am  Versöhnungstage  verlassen  würde.  Er  kann  nur  die  Selbst- 
darstellung des  Erhöhten  vor  Gott  meinen ,  welche  die  Parallele 
zu  der  Darbringung  des  Blutes  im  Allerheiligsten  seitens  des  atl 
Hohenpriesters  bildet.  Freilich  ist  diese  Selbstdarstellung  nicht 
als  ein  Akt  gedacht,  der  zu  der  Selbstdargabe  des  Herrn  als  eine 
Handlung  von  selbständiger  Bedeutung  hinzuträte.  Sie  ist  nur  die 
Geltendmachung  der  im  Sterben  vollzogenen  Selbsthingabe,  gleich- 
sam die  dauernde  Vergegenwärtigung  der  einmal  vollzogenen  Hand- 
lung vor  dem  Angesicht  Gottes  in  der  Person  des  erhöhten 
Christus ").  Absichtlich  spricht  sich  aber  der  Vf  hier  noch  nicht 
näher  darüber  aus,  da  das  Objekt  der  Darbringung  ihn  jetzt  noch 
nicht  beschäftigt,  er  vielmehr  die  Darbringung  selbst  nur  erwähnt, 
um  von  ihr  auf  die  Stätte  zu  kommen ,  wo  sie  erfolgt.  Dazu 
geht  er  v.  4  über.  Das  ovv,  durch  welches  er  v.  4  mit  v.  3  ver- 
knüpft ^°),  kann  nicht  eine  Folgerung  aus  dem  Vorhergehenden 
einleiten,  denn  als  eine  solche  läßt  sich  v.  4  nach  seinem  Inhalt 
schlechterdings  nicht  betrachten.  Vielmehr  dient  ovv  wie  7,  11 
nur  zur  Fortführung  des  Gedankens.  Auf  der  Erde  hätte  Christus 
so  wenig  die  Möglichkeit,  Gott  Opfergaben  darzubringen,  daß  er 
hier  nicht  einmal  Priester  wäre,  gibt  es  hier  doch  solche,  welche 
in  Kraft  gesetzlicher  Befugnis  die  Gaben  darbringen  ^^).  Da 
Christus  nicht  zu  diesen  gehört  (7,  13  f.),    so    schließt    das   gleiche 


*)  Oekum.  deutet  Tiooaeveyy.ri  zwar  auf  die  Selbsthingabe  Christi  im 
Tode,  sieht  aber  die  Betätigung  seines  Priestertums  in  dem  tvxvy/äveiv 
und  erklärt  daher:  vvv  6k  änedave  fiiv,  iva  rijv  d'vaiav  7r()oaeveyxri^  Avaaräe 
äe  S7C  vey.o<7>v  äveh'jfd'rjj  'iva  axoirj  TÖrtov  xbv  oiQuvöv,  evda  airöv  lepäa&at 
Sei'  leoäad'at  Öf  vösi  tö  evrvy/^dvsiv  insQ  tifiG>v. 

^\  Der  Konj.  Aor.  vertritt  hier  wie  Mc  14,  14;  AG  21, 16  nach  helle- 
nistischem Sprachgebrauch  die  Stelle  eines  Ind.  Fut.  cf  Blaß  §  65,  8 ;  Eader- 
macher  S.  138  (2).  Die  Form  Trooaeveyxsi  (KLP  044  Min)  ist  nur  ortho- 
graphische Variante  cf  Winer-Schmiedel  §  5,  17. 

10)  Ovv  ist  (durch  «AB DP  17.  1739  Min  d  vulg  cop)  ungleich  besser 
beglaubigt  als  yäo  (KL  Min  Ephr.  u.  a.). 

'')  Die  Einschaltung  von  x&v  leoecov  hinter  övtcov  (KL  Min  syr')  ist 
eine  unangebrachte  Glättung  des  Ausdrucks.  Nicht  darauf  kommt  es  an, 
wer  die  Gaben  darbringt,  sondern  daß  solche  da  sind,  die  dies  tun.  Das 
bloße  ÖVTCOV  TMv  Ttüoatf.  (.sABDP  Min  Verss.)  ist  also  angemessener. 
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Gesetz,  das  sie  zur  Verwaltung  des  Opferdienstes  berechtigt,  ihn 
von  der  Beteiligung  daran  aus.  Man  verkennt  den  beabsichtigten 
Gegensatz,  wenn  man  aus  oi'ö^  äv  f^v  isqsvg  herausliest :  noch  weniger 
als  Priester  könnte  Christus  auf  Erden  Hoherpriester  sein  ^^).  Die 
Abstvifungen  innerhalb  des  Priestertums  liegen  hier  ganz  außerhalb 
des  Gesichtskreises.  Den  Lesern,  die  sich  nicht  darein  finden  können, 
daß  Christus  seinen  Priesterdienst  in  der  TJnsichtbarkeit  eines  jen- 
seitigen Heiligtums  verrichtet,  will  der  Vf  zeigen,  daß  Jesus  auf 
Erden  gar  nicht  in  der  Lage  wäre,  das  zu  tun,  und  dies  nicht  etwa 
nur  darum,  weil  die  hierarchische  Anmaßung  der  Amtsträger  ihm 
keinen  Raum  gewährte,  sondern  weil  die  nach  gesetzlicher  Ord- 
nung ^^)  erfolgende  Gabendarbringung  anderen  übertragen  ist.  Ehe 
nun  aber  der  Yf  von  dem  Dienst  im  irdischen  Heiligtum ,  von 
welchem  Christus  ausgeschlossen  ist,  auf  den  Dienst  Christi  im 
Himmel  zurückkommt  und  also  den  Gegensatz  folgen  läßt, 
den  fxiv  in  4*  ankündigt,  schiebt  er  v.  5  eine  Bemerkung  ein, 
welche  erkennen  läßt,  wie  wenig  der  Dienst  am  irdischen  Heiligtum 
den  damit  Betrauten  einen  Vorrang  vor  Christus  verleiht  ^^).  Sie 
dienen  nicht  wie  er  dem  himmlischen  Heiligtum ,  der  Stätte  der 
vollkommenen  Gegenwart  Gottes  v.  2,  sondern  nur  einem  mangel- 
haften Bild  des  wahren  Heiligtums^'*).  Geradezu  „Abbild,  Nach- 
bildung" bedeutet  vrcoÖELyna  nicht,  sondern  steht  (anders  als  4,  11) 
wie  9,  23  von  einem  Bilde,  das  nur  den  Umriß  des  Dargestellten 
erkennen  läßt  cf  Ez  42,  15.  So  hat  es  wesentlich  den  gleichen 
Sinn  wie  (nud  =  Schatten  im  Gegensatz  zu  dem  Körper,  der  ihn 


")  Zur  Verhütung  dieses  Mißverständnisses  hat  17  oiSi  durch  oix 
ersetzt.    Dagegen  schreiben  31.  37.  98.  116  d(j'/up£v^  für  le^eijs. 

'*)  Die  LA  *carä  vöftov  ohne  Art.  (n*AB  17  Min)  ist  besser  beglaubigt 
als  icarä  ibv  vöftov  (h"  D  K  L  P  Min)  und  könnte  an  sich  eine  gesetzmäßige 
Darbringung  dem  na^avö^toi  nooacfe^eiv  (Prov.  21,  27)  gegenüberstellen. 
Allein  die  Vergieichung  von  10,  8  lehrt,  daß  die  Meinung  vielmehr  ist,  die 
Darbringung  erfolge  auf  Grund  gesetzlicher  Anordnung.  Es  besteht  also 
nur  eine  leichte  Verschiedenheit  des  Sinnes  gegenüber  xaiä  ibv  vd^uov  in 
Stellen  wie  7, 5 ;  9,  22. 

'*)  OUivee  begründet  nicht,  wie  Hofm.,  Weiß  u.  a.  wollen,  das  ein 
irdisches  Priestertum  Christi  ausschließende  Kecht  der  gesetzlichen  Priester; 
denn  dieses  ist  durch  xmä  vöfiov  bereits  völlig  sicher  gestellt,  und  die 
folgende  Charakteristik  des  Heiligtums  betont  mehr  dessen  Inferiorität  als 
■eine  Legitimität,  oirtvsi  weist  wie  9,  2;  10,  8.  11;  12,  ö  auf  eine  Be- 
sehaffenheit,  die  mit  dem  eben  Gesagten  gegeben  ist. 

'•)  Aaipeveii'  von  der  Gottesverehrung  im  allgemeinen  Mt  4,  10;  Lo 
1,  74 ;  Hb  9,  14 ;  12,  28,  speziell  auch  von  der  kultischen  Verehrung  durch 
Oebet  und  Faaten  Lc  2,  37  oder  durch  Opfer  Hb  9,  9 ;  10,  2,  steht  hier  vom 
priesteriichen  Dienst  mit  einem  Dntiv  des  Heiligtums,  dem  er  geleistet 
wird,  wie  18,  10,  wofür  sonst  meistens  kunoviiyaiv  cf  Ez  46,  5 ;  Sir  l,  14 ; 
Joi.  ant  XIII  65  (2,  4),  welches  Verb  409.  472  auch  hier  einsetzen.  Kiue 
Veräußcrlichang  des  Dienstes  wird  durch  diese  Bezeichnung  des  Objekts 
nicht  Ulgedeutet  of  Joel  1,  9  mit  v.  18;  1  Clcm.  32,  2,  besonders  Hb  S,  2. 
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wirft  cf  Kl  2,  17;  Philo  II  conf.  üng.  190  (38);  Jos.  bell.  U  28 
(2,  5),  Schattenriß  oder  Abbild  cf  Philo  I  leg.  alleg.  III  96  (31) 
im  Gegensatz  zum  Urbild  (10,  1).  Als  Stätte  der  ständigen  Offen- 
barung ist  die  Stiftshütte  wirklich  "Wohnstätte  Gottes  unter  seinem 
Volk ;  soweit  aber  die  Selbsterschließung  Gottes  in  der  Stiftshütte 
hinter  der  Volloffenbarung  seiner  Herrlichkeit  im  Himmel  zurück- 
bleibt, soweit  steht  auch  das  irdische  Heiligtum  mit  dem  hier  ge- 
leisteten Priesterdienst  ab  von  dem  himmlischen  und  der  sich  hier 
vollziehenden  leiTOvgyla  Christi.  Dieses  Verhältnis  kommt  in 
dem  Gottesspruch  zum  Ausdruck,  den  Moses  erhielt,  als  er  sich 
anschickte,  den  göttlichen  Auftrag  zur  Errichtung  der  Stiftehütte 
zu  verwirklichen  (Ex  25,  40,  cf  v.  8;  26,  30;  27,  8;  Num  8,  4; 
AG  7,  44)  ^").  Die  ihm  erteilte  Weisung  lautete  dahin ,  er  solle 
Sorge  tragen ,  alles  d.  h.  die  Stiftshütte  und  ihre  Geräte  genau 
nach  dem  Bilde  auszuführen ,  das  ihm  auf  dem  Berge  gezeigt 
worden  sei  ^').  Da  Tvnog  dem  hebräischen  n''J3n  entsprechend 
nur  Bild  oder  Vorbild  bedeutet  ^^),  wird  in  dem  Citat  voraus- 
gesetzt, Moses  habe  ein  Bild  oder  Modell  der  Stiftahütte  zu  sehen 
bekommen,  nach  dem  er  sich  bei  der  Herstellung  des  von  ihm  zu 
konstruierenden  Heiligtums  zu  richten  hatte.  In  welchem  Ver- 
hältnis dieses  Bild  zum  himmlischen  Heiligtum  stehe ,  ist  nicht 
ausgedrückt;  allein  5''  kann  nur  dann  zur  Begründung  von  5* 
dienen,  wenn  der  Vf  voraussetzt,  das  dem  Moses  gezeigte  Bild  sei 
ein  Abbild  des  überirdischen  Heiligtums  gewesen.  Das  führt  nicht 
dazu,  dem  Vf  die  Vorstellung  zu  imputieren  ^^),  es  müsse  auch  im 
Himmel  eine  Stiftshütte  mitsamt  dem  dazugehörigen  Apparat 
existierend^).     Nur  das  ergibt  sich  als  seine  Anschauung,    daß    in 


")  Xprifiari^eiv  rtvi  „iem.  eine  göttliche  Weisung  erteilen"  im  Pass. 
persönlich  konstruiert  cf  11,  7;  Mt  2,  12.  22;  AG  10,22.  —  Zu  imreX$iv 
cf  9,  6;  Lcl3,  32, 

^'')  Das  Citat  aus  Ex  25,  40  folgt  der  LXX.  Bei  dieser  ist  ndt^a 
wenigstens  in  einem  Zweig  der  Überlieferung  vorhanden  [F  Min  Luc.  Phile4 
leg.  alleg.  III  102  (33);  Iren.  IV,  14;  cop]  und  braucht  also  nicht  Ein- 
tragung aus  Ex  26,  8  zu  sein.  Auch  der  Aor.  äeiyßivra  statt  des  Perf. 
Sed'er/fievop  flndet  sich  in  Min  der  LXX.  ydp  gehört  nicht  zum  Citat, 
sondern  zu  (frjaiv.  Was  er  d.  h.  Gott  Ex  25,  40  zu  Moses  sagt,  erläutert, 
inwiefern  die  Stiftshütte  ein  Bild  des  himmlischen  Heiligturas  heißen  kann, 

'8)  Bei  Philo  steht  rvnog  in  der  Bedeutung  „Bild"  I  opif,  mund.  71  (23) 
und  „Vorbild"  18  (4) ;  34  (9),  im  NT  vorwiegend  in  letzterem  Sinn  cf  Rm 
5,  14;  IKrlO,  6,  11.  Für  die  Bedeutung  „AbbUd"  liefern  die  von  Bleek 
III  S.  439  angeführten  SteUen  Am  5,  26;  Herodot  II  86.  138  keine  sicheren 
Belege,  Philo  I  opif.  mund.  166  (59);  IV  decalog.  101  (20)  heißt  rrmoe 
eher  „Form«  als  „Abbild", 

*•)  Cf  hiergegen  schon  oben  8,  219, 

*")  Die  Stelle  Ex  25,  40  erklären  die  ßabbinen  dahin,  Gott  habe  dem 
Mose  ein  aus  (verschiedenfarbigem)  Feuer  bestehendes  Modell  der  Stiftshütte 
und  ihrer  Geräte  gezeigt  cf  Bacher,  Agada  der  Tannaiten  I*  S.  315;  II 
S.  419  f,,  der  Amoräer  11  S,  367  f.,  oder  er  habe  ihn  angewiesen,  die  auf 
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der  Stiftshütte  die  Idee  eines  wahren  Heiligtums  Gottes  ihre  Ver- 
körperung gefunden  habe  mit  all  der  TJnvollkommenheit,  wie  über- 
haupt Himmlisches  in  Irdischem  zu  abbildlicher  Darstellung  ge- 
langen kann.  Ebensowenig  läßt  sich  aus  den  Präsentia  v.  4f. 
folgern,  der  Tempeldienst  in  Jerusalem  habe  zur  Zeit  der  Ab- 
fassung des  Briefes  noch  bestanden ,  denn  ein  Pressen  des  Aus- 
drucks würde  zu  der  Konsequenz  führen,  die  Opfer  seien  noch 
immer  in  der  von  Moses  errichteten  Stiftshütte  dargebracht  worden 
(cf  auch  die  Einleitung). 

Der  hypothetisch  erwogenen  Möglichkeit  eines  Priestertums 
Christi  auf  Erden  v.  4  f.  stellt  der  Vf  nunmehr  den  wirklichen 
Tatbestand  gegenüber :  [8,  6]  Nun  aber  hat  er  einen  vor- 
züglicheren Dienst  erlangt  in  dem  Maß,  als  er  auch 
eines  besseren  Testamentes  Mittler  ist,  welches 
auf  bessere  Verheißungen  hin  verfügt  worden  ist. 
Kann  Christus  auf  Erden  das  Priestertum  nicht  verwalten,  so  ist 
er  darum  nicht  verkürzt.  Im  Gegenteil  hat  er  als  Priester  im 
himmlischen  Heiligtum  (8,  2)  einen  Dienst  bekommen ,  der  das 
Amt  der  levitischen  Priester  an  "Würde  und  Bedeutung  weit  über- 
ragt ^^).  Den  Maßstab  für  die  Schätzung  dieser  Überlegenheit 
bildet  der  Abstand  der  neuen  testamentarischen  Gottesstiftung 
gegenüber  der  alten  cf  1,  4;  3,  3.  In  7,  20 — 22  war  umgekehrt 
der  Wert  der  neuen  Gottesstiftung  an  der  Überlegenheit  des  ntl 
Priesters  gegenüber  den  atl  bemessen.  Beide  Betrachtungsweisen 
sind  gleichberechtigt.  Die  Person  des  Priesters  ist  für  das  Gemein- 
schaftsverhältnis zu  Gott  und  die  davon  zu  erhoffenden  Sognungen 
von  so  entscheidender  Bedeutung,  daß  das,  was  in  dieser  Beziehung 
erreicht  wird,  ganz  und  gar  von  der  Beschaffenheit  des  Priesters 
abhängt.  Umgekehrt  entspricht  der  im  Himmel,  also  in  der  un- 
mittelbaren Gegenwart  Gottes  verwaltete  Priesterdienst  Christi  auch 
völlig  dem  ungleich  wertvolleren  Inhalt,    welchen  die  neue  Gottes- 


dem  Berg  geschaiite  Herrlichkeit  Gottes  mit  menschlichen  Mitteln  nach- 
zubilden cf  Bacher,  Ag.  d.  Am.  III  S.  427.  666.  Philo  IV  vita  Mos.  II  (III) 
74  (3)  entnimmt  aus  Ex  25,  40  seiner  Ideenlehre  entsprechend,  Moses  habe 
die  geistigen  Bilder  der  materiell  herzustellenden  Dinge  zu  schauen  be- 
kommen: i&v  jueXköviiov  dnors^slaO'ai  acafidraip  daio/tidrovs  iSeag  t/J  Uiv^f) 
O'eioQ&v,  Ttpös  äi  iSet  xa&dnef}  dn  dpx^'^^ov  yQnffje  xai  vor^rßv  TrapaSsiy- 
fiAitov  alaOrjrä  fiifiTj/nara  dnBmoviad'iivai.  Dagegen  ist  ihm  III  quis  rer. 
div.  her.  112  (23)  die  StiftshUtte  Bild  des  menschlichen  Geistes  als  eines 
Abbilds  der  göttlichen  Tugend  und  Weisheit:  ßovkrj&ais  /uivrot  xai  rijs 
vfaiae  dpntje  dj^  otoavov  rijv  elxöva  im  ytjp  xaranift^iat  .  .  .  avfißokixßi 
rfff  lapäv  axTjv^v  xai  rä  iv  afnf]  xaiaaxavd^ei,  ooflat  dneixdviaua  xal  fii- 
fiTifin,  cf  auch  I  quod  det.  pot.  160  (44);  11  ebriet.  182  (3.^).  134  (34).  Der 
Abstand  dieser  AasfUbrungen  von  Hb  8,  5  liegt  auf  der  Hand. 

*')  Das  logische  wf\  Öi  cf  9,  26  umschreibt  Oekum.  gut:  inetüi}  ftij 

iariv  iv  T/J  y^,  dX/.  iy  'fr/T  oiumvrß. 
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Stiftung    gegenüber   der  alten  besitzt  ^^).     Ja  bei    der   engen  Ver- 
bindung von  Priestertum  und  Gesetz  (7,  11  f.)  wäre  das  himmlische 
Hohepriestertum    Christi    gar    nicht    möglich,     wenn    nicht   anstatt 
des  alten,    durch    das  Gesetz    geregelten  Gemeinschaftsverhältnisses 
zu  Gott  ein  neues,    auf  einer  ganz  anderen  Grundlage   beruhendes 
gegeben   worden    wäre.     Die  XeiTOvgyia    und    die    öia&^rj   stehen 
also    in    unlösbarer   Korrelation.      Wenn   nun    Christus   yiQslTTOVog 
dtad-^ytriQ  /.tEaiTr]g  heißt,    so  wird  er  augenscheinlich  Moses  gegen- 
übergestellt (3,  1 — 6),  welcher  auch  Gl  3,  19  (.uairrfi  genannt  wird, 
und  von  dem  in  der  Assumptio  Mosis  nach  Gelas.  Cyzic.  II  18  zu 
lesen   ist:    Y.a.1   TtQoed-eäaaTO   (.le  6  d-ebg   Ttgb   naTaßoXfjg   yiöofxov 
elvai  IIB  TTJg  öia^i]y(.rjg  avvov  fxealtrjv.     Da   der  Vf    des  Hb,    wie 
eich  bereits  7,  22  gezeigt  hat,  unter  öiadijyir]  nicht  einen  zwischen 
Gott  und  dem  Volk  geschlossenen  Vertrag,  sondern  eine  testamen- 
tarische Stiftung  versteht,    so  läßt  sich  fragen,    ob  fieaitrjg  in  der 
vorliegenden  Verbindung  wie   in    den  angegebenen  Stellen  die  Be- 
deutung „Mittler"  haben  kann.     Bei  einem  Testament    d.  h.  einer 
letztwilligen  Verfügung  besteht  kein  Bedürfnis  nach  einem  Mittler ; 
dementsprechend    ist    /xtahrjg    öia^qxr^g    auch    nicht    juristischer 
Kunstausdruck.     So  läge  es  nahe,  hierin  die  Bezeichnung  Jesu  als 
eines  Garanten  des  von  Gott  gestifteten  Testaments  zu  finden,  was 
nach  dem  zu  6,  17  (s.  oben  S.  170  f.)  dargelegten  Sprachgebrauch 
durchaus  möglich  wäre.    Im  vorliegenden  Zusammenhang  würde  diese 
Auffassung  auch  einen  passenden  Sinn  ergeben,  ja  bei  der  Vorliebe  des 
Vf  für  Synonyma  würde  es  ihr  nur  zur  Empfehlung  gereichen,  daß 
der  Ausdruck  ganz  denselben  Sinn  hätte  wie  eyyvog  dLa-9n]xr^g  7,  22. 
Dagegen   wäre    das  9,   15  und  12,  24  nicht  der  Fall,    auch    käme 
die  Analogie   zu  Moses  nicht  recht  zur  Geltung  (s.  unten  S.  273). 
Obwohl  öiad^Kr^    für    das  Sprachgefühl  des  Vf  nichts    anderes  als 
ein  Testament  ist,    denkt    er  doch  an  jene  heilsgeschichtliche  Stif- 
tung, die  Gott  am  Sinai  zugunsten  Israels  getroffen  hat,  und  stellt 
ihr  im  Sinn  des  v.  8 — 12  angeführten  Prophetenwortes  eine  neue, 
bessere  diad^xrj  gegenüber,  die  an  Jesus  ebenso  ihren  Mittler  hat 
wie  die  erste   an  Moses  ^^).     Wie  Moses    den  Auftrag    hatte,    dem 


**)  Das  xai  betont  die  völlige  Korrespondenz  zwischen  der  Überlegen- 
heit der  Sia&TJHrj  und  derjenigen  der  leirovpyia  und  ist  durch  nABLP 
Min  Verss.  textkritisch  gesichert.  Die  Weglassung  bei  D  K  Min  arm 
erklärt  sich  wohl  aus  der  Ähnlichkeit  von  KAI  mit  dem  Folgenden  bei  der 
Schreibung  KPI{Trovos). 

^^)  Von  den  verschiedenen  Bedeutungen,  welche  /ueahrjs  hat  (cf  Zahn 
fed.  IX«  S.  175 f.;  Behm,  Der  Begriff  öcad/j^rj  im  NT,  S.  78—80),  fallen  im 
vorliegenden  Zusammenhang  „Schiedsrichter"  (Hi  9,  33;  Polyb.  XXVIII 
17,  8  und  öfters  in  den  Papyri  cf  Expos.  1909  I  S.  565)  und  „Friedens- 
vermittler" riTm2,  5;  PhUo  III  somn.  I  143  (22);  IV  vit.  Mos.  II  166 
{III  19);  er  auch  fieaoi  Philo  V  spec.  leg.  I  116  (sacerd.  12)]  ohne 
weiteres  außer  Betracht,  obwohl  Oekum.  und  eine  Erklärung  des  Euthym. 

Riggenbach,  Hebräerbrief.  15 
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Volk  im  Namen  Gottes  das  Gesetz  samt  allen  daran  geknüpften 
Zusagen  imd  Verpflichtvmgen  zu  übermitteln,  so  ist  Christus  nach 
Gottes  "Willen  Urheber  und  Vermittler  einer  anderen  und  besseren 
Ordnung  des  Gemeinschaftsverhältnisses  zwischen  Gott  und  seiner 
Gemeinde.  Angebahnt  hat  Jesus  das  neue  Verhältnis  durch  seine 
Heüspredigt  (1,  If. ;  2,  3),  begründet  aber  erst  in  seinem  Sterben 
(9,  16;  12,  24).  Hieraus  wird  verständlich,  daß  der  Vf  es  als  eine 
keiner  weiteren  Begründung  bedürftige  Tatsache  hinstellen  kann, 
Jesus  sei  der  Mittler  der  neuen  öia^y.rj.  Augenscheinlich  leitet 
ihn  dabei  die  Erinnerung  an  die  Abendmahlsstiftung,  bei  welcher 
der  Herr  selbst  sein  Blut  für  die  Grundlage  der  neuen  öia^^Tir] 
erklärt  hat  (1  Kr  11,  25;  Mt  26,  28),  So  ist  die  neue  Gnaden- 
stiftung Gottes  ganz  und  gar  an  die  Person  Jesu  gebunden.  Aber 
nicht  darauf  liegt  hier  der  Nachdruck,  sondern,  wie  schon  die 
Wortstellung  zeigt  ^*),  auf  der  Beschaffenheit  der  von  ihm  ge- 
stifteten öia-0-)]xrj.  Demgemäß  läßt  der  Vf  mit  dem  begründenden 
jJTig  (cf  2,  3)  nun  auch  einen  Relativsatz  folgen,  welcher  erläutert, 
inwiefern  die  durch  Jesus  gewährleistete  Gottesstiftung  der  früheren 
überlegen  ist.  Sie  ist  dies  darum,  weil  sie  unter  Voraussetzung 
besserer  Verheißungen  gesetzliche  Geltung  erlangt  hat  ^^).  Worin 
diese  Verheißungen  bestehen,  sagt  der  Vf  nicht.  Zweifellos  hat 
er  aber  die  Zusagen  im  Sinn,  welche  in  dem  gleich  darauf  von 
ihm  angeführten  Worte  Jeremias  enthalten  sind.  In  ihnen  zeigt 
sich  der  Vorzug  der  neuen  Gottesordnung  gegenüber  der  alten 
aufs  klarste  -•),    denn  Gott   verheißt   hier,    von   sich    aus    eine  Be- 


die  letztere  vorauszusetzen  scheinen.  Da  nach  dem  im  Text  Bemerkten 
-Garant"  ebenfalls  nicht  in  Frage  kommt,  bleibt  für  alle  drei  Stellen 
des  Hb,  an  denen  Jesus  Smd^xrji  fieairtji  heißt:  8,  6;  9,  15;  12,  11  nur 
-Vermittler  eines  Gutes"  übrig.  Hierfür  spricht  auch  die  Analogie  mit 
Moses  und  der  sonstige  Sprachgebrauch  cf  Jos.  ant.  XVl  24  (2,  2):  rüip 
na^ä  'AypiTtna  tta'iv  iTti^rjzovfieviop  fxeaixrjs  f^v  =  ein  Vermittler  des  von 
A.  Begehrten ;   Lucian   amor.  47 :    <Pcü)cii   kx  vrjmcov    ¥.Tt  ^fiöixov  'OQiajT]v 

Ilvlddr]  ain^i/je'  &edv  Se  iß>v  UQÖe  dXXriXovs  Tta&döv  fj.eoixi]v  laßövTsg  ebs  iy* 

ivdi  axdfovi  toc  /Jiov  aityeTilsvaav  =  sie  hatten  den  delphischen  Gott  zum 
Vermittler  der  leidenschaftlichen  Liebe  zueinander  erhalten.  In  diesem 
Sinn  erklärt  Theophyl.:  fieairi]s  xal  Sörrjs  seil.  toH  siayyekiov,  cf  auch  die 
zweite  Auslegung  des  Euthym.  zu  9,  15:  /ueair/ji  dvrl  too  ixftjyrjTTjn  x«i  Sor?}^. 

**)  Bei  der  gesperrten  Wortfolge  yoeiriorö^  ion  Siu^t^xt]«  fällt  der  Ton 
noch  stärker  auf  das  Adjektiv  als  bei  der  f durch  n'KP  89.  285)  unge- 
nügend bezeugten  Stellung  xpetTz.  StaO'tjxrjs  eaxiv. 

**)  Auf  ein  doppelseitiges  Bundesverhältnis  ließe  sich  vofioO-ereiv  nicht 
wohl  anwenden,  dagegen  palit  das  Verb  gut  zu  einer  mit  Rechtskraft  er- 
lassenen einseitigen  Verfügung  cf  7,  11.  Zu  ini  mit  dem  Dat.  cf  Hb  9, 17; 
1  Kr  9.  10. 

*•)  Kphr.,  Thdrt  und  die  späteren  griech.  Exegeten  finden  den  hier 
gemeinten  Unterschied  zwischen  den  Verheißungen  des  AB  und  NB  darin, 
dafi  die  einen  irdische,  die  anderen  himmlische  Güter  in  Augsicht  stellen. 
Das  wäre  möglich,  wenn  nicht  der  Kontext  die  oben  gegebene  Deutung 
nftherlegte. 


c.  8,  6.  7  ff.  227 

schaffenheit  der  Gemeinde  herstellen  zu  wollen,  welche  eine  end- 
gültige Verwirklichung  des  Ideals  der  Gemeinschaft  Gottes  mit 
seinem  Volk  ermöglichen  wird. 

"Während  sich  der  Vf  7,  22  damit  begnügt  hatte,  die  Vorzüg- 
lichkeit der  durch  Christus  vermittelten  diad'TJy.rj  einfach  als  Tat- 
sache hinzustellen,  schaltet  er  nunmehr  einen  Abschnitt  ein,  welcher 
dazu  bestimmt  ist,  die  Überlegenheit  der  neuen  Gottesstiftung 
über  die  alte  zu  rechtfertigen,  8,  7 — 13.  Im  Zusammenhang 
nimmt  sich  diese  Ausführung  wie  ein  Exkurs  aus,  denn  sie  unter- 
bricht die  Gegenüberstellung  des  Priesterdienstes  Christi  im  himm- 
lischen Heiligtum  8,  1 — 5  und  des  Kultus  der  levitischen  Priester 
in  der  Stiftshütte  9,  1 — 10.  Dennoch  ist  der  Abschnitt  nichts 
weniger  als  eine  zwecklose  Digression.  Eine  richtige  Würdigung 
der  Differenzen  zwischen  dem  heiligen  Dienste  Christi  und  dem 
der  atl  Priester  ist  nur  möglich,  wenn  man  von  den  Einzelheiten 
des  Kultus  auf  das  Grundverhältnis  zu  Gott  zurückgeht.  Es  ist 
kein  zufälliger  oder  nebensächlicher  Umstand,  daß  das  Heiligtum, 
in  welchem  Christus  seines  Dienstes  waltet,  und  das  Opfer,  das 
er  Gott  darbringt,  anderer  Art  sind  als  bei  den  levitischen  Priestern. 
Es  steht  das  im  engsten  Zusammenhang  damit,  daß  durch  Christus 
eine  ganz  neue  Ordnung  des  Verhältnisses  zu  Gott  herbeigeführt 
worden  ist.  Erst  mit  der  Einsicht  in  diese  grundlegende  Ver- 
schiedenheit ist  die  richtige  Schätzung  der  atl  und  ntl  Gnaden- 
veranstaltungen und  die  entsprechende  praktische  Stellungnahme 
zu  den  beiderseitigen  Institutionen  ermöglicht.  Auch  hier  legt 
indes  der  Vf  den  größten  Wert  darauf,  daß  zwischen  der  alten 
und  neuen  Gottesordnung  eine  organische  Einheit  besteht.  Die 
neue  Gottesstiftung  ist  nicht  unvermittelt  in  die  Geschichte  ein- 
getreten, sie  bringt  nur  das,  weis  die  alte  angestrebt,  aber  nicht 
zu  realisieren  vermocht  hat.  Ja  die  alte  hat  ihre  Schranken  selbst 
anerkannt  und  über  sich  hinaus  auf  eine  neue  hingewiesen.  So 
bedeutet  es  keine  Verletzung  der  alten  Gottesordnung,  wenn  man 
sich  von  ihr  hinweg  der  neuen  zuwendet.  Im  Gegenteil  bewegt 
man  sich  nur  in  der  Richtung,  welche  Gott  selbst  durch  das  Wort 
des  Propheten  bezeichnet  hat.  In  diesem  Sinn  fährt  der  Vf  fort : 
[8,7 — 13]  Wenn  nämlich  jenes  erste  [Testament]  tadellos 
wäre,  so  würde  nicht  Raum  für  ein  zweites  gesucht 
werden.  Denn  sie  tadelnd  spricht  er:  Siehe,  Tage 
kommen,  spricht  der  Herr,  da  werde  ich  an  dem 
Hause  Israels  und  an  dem  Hause  Juda  ein  neues 
Testament  zum  Vollzug  bringen,  nicht  nach  Art  des 
Testaments,  welches  ich  zugunsten  ihrer  Väter  ge- 
macht habe  am  Tage,  da  ich  ihre  Hand  ergriff,  sie 
auszuführen  aus  dem  Land  Ägypten;  denn  sie  sind 
nicht  geblieben  in  meinem  Testament,    und  ich  habe 
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mich  von  ihnen  losgesagt,  spricht  der  Herr.  Denn 
dies  ist  das  Testament,  welches  ich  zugunsten  des 
Hauses  Israels  errichten  werde  nach  jenen  Tagen, 
spricht  der  Herr:  Ich  gebe  meine  Gesetze  in  ihren 
Sinn  und  werde  sie  auf  ihr  Herz  schreiben,  und  ich 
werde  ihnen  zum  Gott  sein,  und  sie  werden  mir  zum 
Volk  sein,  spricht  der  Herr.  Und  sie  werden  nicht 
lehren  ein  jeder  seinen  Mitbürger  und  ein  jeder 
seinen  Bruder  sprechend:  „Erkenne  den  Herrn!" 
Denn  alle  werden  mich  kennen,  vom  kleinsten  bis 
zum  größten  unter  ihnen.  Denn  ich  werde  gnädig 
sein  ob  ihren  Ungerechtigkeiten,  und  ihrer  Sünden 
werde  ich  nicht  mehr  gedenken.  Indem  er  sagt 
„ein  neues",  hat  er  das  erste  für  veraltet  erklärt. 
Was  aber  im  Veralten  und  Altern  begriffen,  ist 
dem  Untergang  nahe.  Von  einer  Stiftung  Gottes  ließe 
sich  erwarten ,  sie  werde  vollkommen  sein  und  dauernden  Be- 
stand haben.  Für  jene  erste,  nunmehr  durch  die  •AQSiTToyv  öia- 
■d-rp^iq  in  den  Hintergrund  gedrängte  Gottesordnung  trifft  das  jedoch 
nicht  zu.  Der  Vf  zeigt  das  ähnlich  wie  7,  11  durch  einen  apa- 
gogischen  Beweis.  Für  eine  zweite ,  an  die  Stelle  der  früheren 
tretende  testamentarische  Stiftung  wäre  gar  kein  Platz  vorhanden, 
wenn  die  erste  ohne  Mangel  - ")  gewesen  wäre  und  das  Verhältnis 
zu  Gott  bereits  endgültig  hätte  regeln  können.  Es  würde  also 
auch  nicht,  wie  es  tatsächlich  in  der  Weissagung  des  AT  geschieht, 
Raum  d.  h.  Existenzmöglichkeit  für  eine  zweite  gesucht  ^^).  Den 
Beleg  für  dieses  CrjTelod-aL  erbringt  das  Citat  aus  Jer  31  (LXX  38), 
31 — 34.  Der  Begründungssatz  fiBnq)6i^iEvo^  yag  avrovg  Xäyei  kann 
sich  nämlich  nicht  auf  7",  sondern  nur  auf  7**  beziehen  und  will 
also  erhärten,  daß  für  eine  zweite  öiaü-r]xri  Raum  gesucht  wird. 
Der  Tadel,  welchen  Gott  selbst  in  dem  Prophetenwort  ausspricht 
(denn  Subjekt   zu  kiyei  kann   nach  v.  8^.  9.  10  nur  xvgiog   sein), 


*'')''Afi8/i7tTos,  im  NT  sonst  stets  im  sittlichen  Sinn  gebraucht,  dient 
in  der  LXX  unter  anderem  zur  Wiedergabe  von  on  Hi  1,  1.  8;  2,  3;  9,  20 
und  DOP  Gen  17,  1 ;  Hi  12,  4  und  steht  auch  von  Sachen,  z.  B.  Seinvov  „ein 
Mahl,  an  dem  nichts  auszusetzen  ist"  Xenoph.  conviv.  2,  2;  cf  Thdrt:  rb 
äfitfiTtroe  dvj't  Toü  re).Eia  leOetxe,  tovriarip  AnoxQcüua  n^bt  releiÖTTjra,  duift' 
Ttrovt  roifs  XQUtftivovi  ipya^o/uivrj. 

**)  Nach  LUnem.  ist  die  Ausdrucksform  des  Nachsatzes  aus  Ver- 
mischung einer  doppelten  Anschauungsweise  (oi^x  fir  ihvT^pa  iiiTjretto  ttai 
iltxnipae  ottt  ^  äv  rönos)  zu  erklären.  Diese  Annahme  ist  Überflüssig.  Wie 
in  ähnlichen  Bedensarten  (Hb  12,  17;  Hm  12,  lü;  AG  25, 16)  steht  rönos  von 
der  Gelegenheit  zum  Auftreten  und  zur  Betätigung.  Die  Imperfekta  im 
Bedingnngsiatz  und  Nachsatz  sind  nicht  durch  J'lusquamperfekta  zu  über- 
setzen. 'IX,r]raiTo  bezieht  sich  auf  das,  was  in  dem  noch  immer  vorliegen- 
den Wort  der  Schrift  geschieht  cf  4,  8,  auch  8,  4. 
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bezieht  sich  weder  im  Hb  noch  bei  Jeremia  direkt  auf  die  gött- 
liche Stiftung.  Nicht  die  öiadi^xrj  wird  bemängelt,  sondern  ea  wird 
festgestellt,  daß  sie  um  der  Bundbrüchigkeit  Israels  willen  nicht 
zu  dem  Ziel  vollkommener  Gottesgemeinschaft  habe  führen  können, 
welches  bei  der  göttlichen  Stiftung  ins  Auge  gefaßt  war.  Nur 
indirekt  wird  die  diadi^xr]  selbst  als  mangelhaft  hingestellt,  wenn 
Gott,  statt  die  alte  öia^rjxr]  von  neuem  in  Kraft  zu  setzen,  sie 
durch  eine  andere  ersetzt.  Dies  ist  jedenfalls  die  Meinung  des 
Vf  bei  der  LA  aviovg,  welche  die  mit  der  göttlichen  Stiftung 
Bedachten  d.  h.  die  Israeliten  ^^)  als  Gegeijstand  des  Tadels  er- 
scheinen läßt.  Aber  auch  bei  der  schwächer  bezeugten  LA  avzolg 
ist  der  Sinn  kein  anderer,  da  die  Voranstellung  des  Pronomens 
geradezu  ein  Mißverständnis  veranlassen  müßte,  wenn  es  mit  }.€y€i 
und  nicht  mit  (.ie(.ifp6(.ievoQ  verbunden  werden  sollte  ^°).  Für  die 
kommende  Heilszeit '*^)  stellt  der  Herr  in  dem  weissagenden  Wort 
des  Propheten  die  Errichtung  einer  neuen  diaOrp^r^  in  Aussicht. 
Mehr  als  anderswo  im  Brief  läßt  sich  an  dieser  Stelle  fragen,  ob 
der  Vf  mit  dem  "Wort  diaO-i]y.rj  die  Vorstellung  eines  Testaments 
und  nicht  vielmehr  wie  die  LXX  die  eines  Bimdes  verknüpft  habe. 
Die  Doppelseitigkeit  des  Verhältnisses  zwischen  Gott  und  seinem 
Volk  wird  ja  v.  10  ausdrücklich  hervorgehoben  und  auch  v.  9 
vorausgesetzt,  indem  der  Untreue  von  selten  des  Volkes  die  Ab- 
sage von  Seiten  Gottes  entspricht.  Das  Citat  kann  indes  über  den 
Sprachgebrauch  des  Hb  nicht  entscheiden,  da  der  Vf  hier  einem 
gegebenen  Text  gegenüberstand,  mit  dem  er  sich  irgendwie  ab- 
finden mußte,  und  von  den  Änderungen,  welche  er  an  dem  Wort- 
laut der  LXX  vorgenommen  zu  haben  scheint  ^■^),  macht  wenigstens 


-")  Die  Beziehung  des  avrovs  ergibt  sich  wie  4,  8;  11,  28  aus  dem  Zu- 
sammenhang von  selbst. 

*°)  Das  Schwanken  der  Textzeugen  zwischen  airoia  (n*  A  D  K  P  17  Min) 
und  airois  {n''-  B  L  1739  Min)  dürfte  einzig  von  der  WiUkür  der  Abschreiber 
bedingt  sein,  da  ftsfi<feadai  ohne  Verschiedenheit  des  Sinnes  mit  dem  Akk. 
cf  Jos.  c.  Ap.  I  289  (32)  wie  mit  dem  Dativ  cf  ibid.  I  142  (20);  Sir  41,  7 
verbunden  wird.  Die  Zwischenstellung  von  airoii  zwischen  fieufouevos 
und  Uysi  ist  nur  dann  erträglich,  wenn  das  Pron.  dem  Sinne  nach  zu  beiden 
Verben  gehört  cf  2  Mkk  2,  7.  Von  den  griech.  Exegeten  verknüpfen  Chrys., 
Thdrt,   Üekum.,  Theophyl.,  von  den  VerE.s.  d  vulg  cop  syr'   das  Pron.  mit 

fiefifföfievog. 

*')  Bei  Jeremia  wird  durch  die  Formel  iSov  ioyovtai  ^fieoai  stets  eine 
Weissagung  der  künftigen  Heilszeit  eingeleitet  cf  9,  25;  16,  14;  23,  5.  7; 
30,  3;  31,  27.  Nach  Chrys.  (bei  Gramer  VII  S.  584  f.)  deuteten  ol  ix  ns- 
pnojufis  die  Stelle  Jer  31,  31  ff.  auf  die  Erneuerung  des  Gesetzes  durch 
Esra,  wogegen  das  christliche  Verständnis  im  Anschluß  an  Jesu  Wort  bei 
der  Abendmahlsstiftung  1  Kr  11,  25  darin  von  Anfang  an  eine  in  der  Person 
des  Herrn  erfüllte  messianische  Weissagung  fand  cf  2  Kr  3,  6.  (14) ;  Gl  4,  24. 

*'^)  Bei  dem  beträchtlichen  Umfang  des  Citats  aus  Jer  31,  31 — 34  ist 
es  wahrscheinlich,  daß  der  Vf  die  Stelle  seiner  Hs.  der  LXX  entnommen 
und  nicht  wie  10,  16  f.  aus  dem  Gedächtnis  angeführt  hat.    Lesarten,   die 
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eine  den  Eindruck,  dem  Verständnis  von  ötaOijy.r]  im  Sinn  von 
Testament  angepaßt  zu  sein.  Während  es  nämlich  in  der  LXX 
nach  ganz  überwiegendem  Zeugnis  der  Hss.  heißt:  xat  öiad-ijaoi-iai 
til)  or/.M  ^iGQarjX  y.al  tGj  oIlym  ^lovöa  öiaS^rxr^v  yaivi]y^^),  schreibt 
der  Vf  des  Hb  vielmehr:  xai  owreleacj  STti  rbv  olxov  'Ioq.  xal 
Itu  %ov  oi'/.ov  'lovöa  öia^rjyrp'  yiaiv^v.  Die  Ersetzung  des  Verbs 
öiaTiOsod-ni  durch  ovvrs'kelv  beweist  zwar  an  sich  noch  nichts, 
denn  letzteres  könnte  auch  vom  Abschluß  eines  Bundes  gebraucht 
sein  ^*) ;  dagegen  läßt  sich  öwteKeIv  krti  dafür  nicht  wohl  ge- 
brauchen (cf  1  Sam  20,  34 ;  Ez5,  13;  6,12;  13,15).  Der  Vf 
scheint  durch  die  Abänderung  des  Wortlauts  der  LXX  den  Ge- 
danken ausdrücken  zu  wollen,  Gott  werde  in  der  künftigen  Heils- 
zeit nicht  bloß  ein  neues  Testament  geben,  das  wie  das  alte  Heils- 
zusagen darbiete,  wenn  auch  größere  und  wertvollere  als  dieses, 
sondern  er  werde  das  Neue  Testament  an  der  Heilsgemeinde  auch 
zum  Vollzuge  kommen  lassen,  so  daß  nicht  mehr  wie  vordem  die 
Untreue  des  Volks  die  Erfüllung  der  göttlichen  Gnadenzusage  ver- 
hindere (cf  9,  15).  In  dieser  Richtung  bewegt  sich  jedenfalls  die 
negative  Charakteristik  der  öia-d-rfArj  v.  9,  die  der  positiven  v.  10 — 12 
vorangeht.  Die  neue  Gottesstiftung  wird  nicht  eine  bloße  Wieder- 
holung der  alten  sein.  Sie  wird  eine  ganz  andere  Beschaffenheit 
haben  als  die  Gnadenordnung,  welche  Gott  für  die  Väter  der  Heils- 
gemeinde in  jenem  entscheidenden  Zeitpunkt  getroffen  hatte  ^*),  da 
er  sich  fürsorglich  ihrer  annahm  '^^),  um  ihnen  durch  die  Erlösung 


zwar  von  dem  gewöhnlichen  Text  der  LXX  abweichen,  aber  durch  Hss.  der 
LXX  doch  einigermaßen  beglaubigt  sind,  haben  also  das  Vorurteil  für  sich, 
in  der  LXX-Hs.  des  Vf  gestanden  zu  haben.  Nur  wo  eine  Variante  durch 
die  LXX  gar  nicht  oder  ganz  vereinzelt  bezeugt  ist,  wird  man  absichtliche 
oder  unabsichtliche  Teitänderung  von  seiten  des  Vf  des  Hb  anzunehmen 
haben.  So  mag  z.  B.  der  Vf  in  seiner  Hs.  der  LXX  Jer  31,  31  mit  nAQ 
liyet  gelesen  (8*'),  dagegen  hiernach  v.  9  und  10  das  fr^alr  der  LXX  v.  32 
und  3S  konformierend  abgeändert  haben.  Cf  auch  Procksch,  Studien  zur 
Geschichte  der  Septuaginta.  Die  Propheten  (in  Kittels  Beiträgen  zur  Wissen- 
schaft vom  AT.    Heft  7.)    Leipzig  1910,  S.  94 f.;  97 f. 

•*)  Von  den  bis  jetzt  bekannten  Hss.  der  LXX  gibt  nur  die  Min  41 
den  Text  in  der  Fassung  des  Hb. 

**)  So  steht  avineiezv  äini)/)xi}v  Jer  34  (LXX  41),  15  und  mit  txqös 
riya  v.  8  von  einer  Bundschließung.    Symmachus  hat  Jer  31  (LXX  38),  31 

av/nelelf  (nri/t)r;xT]-y. 

")  Statt  inoirjan  bieten  wenige  Min  syr'  u.  '  öiei'Hfirjv  in  Angleichung 
au  die  LXX,  in  welcher  Q  indes  auch  inoirjon  hat.  Es  bleibt  daher  ungewiU, 
ob  der  Vf  des  Hb  hier  von  seiner  LXX- Vorlage  abweicht.  Ifoieir  ÖiaO)]y>]v 
kommt  sowohl  von  einer  Bundcsschließung  vor  (allerdings  nie  mit  einem 
Dativ  verbunden,  sondern  absolut  2  Chron  34,  32;  Jer  34  (LXX  41],  18  oder 
mit  fitjd  Jes  28.  15)  als  von  der  Errichtung  eines  Testamentes,  cf  meine 
oben  8.  Ä)4  A  «3  angeführte  Studie  über  den  Begriff  der  Ötnfi:  im  Hb 
8.  293.  301  f.  310. 

**)  Den  inkorrekten  Gen.  abs.  inüaflofiirov  fiov  (cf  Ba  2,  28,  Blaß 
I  74,6)  ersetzt  Justin  dial.  11  durch  i,  inakaßöftrjr. 
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aus  Ägypten  die  nationale  Selbständigkeit  und  damit  die  äußere 
Vorbedingung  für  ihre  Konstituierung  zum  Volke  Gottes  zu  ver- 
leihen. Der  Grund  für  die  vollkommene  Neugestaltung  des  Ver- 
hältnisses zu  Gott  liegt  in  der  Erfolglosigkeit  der  früheren  Ordnung. 
Gottes  Testament  hatte  dem  Volk  nicht  bloß  Güter  zugeteilt, 
Bondern  auch  Verpflichtungen  auferlegt.  Bei  dieser  Ordnung  des 
Verhältnisses  waren  die  Israeliten  nicht  in  Gehorsam  und  Treue 
geblieben  (Deut  27,  26  ;  Sir  6,  20;  28,6;  Dan  LXX  6,  13).  In- 
folge davon  hatte  Gott  auch  seinerseits  die  Verbindung  mit  dem 
Volk  abgebrochen  ^^),  so  daß  das  Ergebnis  der  früheren  öiadnjxrj 
das  gerade  Gegenteil  von  dem  war,  was  sie  erstrebte.  Inwiefern 
nun  die  neue  Stiftung,  welche  der  Herr  in  der  Zukunft  ^^)  wird 
eintreten  lassen,  eine  ganz  andere  ist  als  die  bisherige,  das  er- 
läutert die  positive  Schilderung  der  öia^i'ixrj  v.  10 — 12,  wobei 
drei  Kennzeichen  namhaft  gemacht  werden.  Das  erste  ißt  die 
Verinnerlichung  des  Gesetzes.  Im  Gegensatz  zu  der  bisherigen 
Lage  der  Dinge ,  wo  das  auf  Stein  geschriebene  Gesetz  dem 
Menschen  in  starrer  Äußerlichkeit  gegenüberstand  und  durch  seine 
Forderung  viel  eher  den  Widerspruch  hervorrief  als  die  Zustimmung 
zum  göttlichen  Willen  bewirkte,  will  Gott  in  Zukunft  seine  Ge- 
setze (Dan  9,  10  Theodot.)  in  den  Sinn  der  Menschen  hineinlegen  ^*) 
und  in  ihr  Herz  schreiben  (Prov  7,  3)***),  so  daß  sie  den  Menschen 


'')  Die  Übersetzung  von  ca  »nSya  durch  -fjueXr^aa  avr&v  LXX  ist  durch- 
aus zutreffend  cf  v.  Orelli,  Die  atl  Weissagung  von  der  Vollendung  des 
Gottesreiches  1882,  S.  381. 

'*)  cnn  D>D;n  nn«  Jer  31,33  kann  nur  bedeuten:  nach  den  Tagen, 
welche  der  zukünftigen  Heilszeit  vorausgeben,  wobei  ohne  Zweifel  an  die 
Gegenwart  überhaupt,  nicht  an  eine  dem  Eintritt  der  Heiiszeit  unmittelbar 
voraufgehende  Periode  der  Drangsal  cf  Mt  24,,  29,  keinenfalls  an  die  Tage 
der  Gesetzgebung  (Oeknm.)  gedacht  ist.  Die  Übersetzung  der  LXX  (38,  33) 
läßt  sich  nicht  anders  verstehen.  Denn  trotz  dem  bekannten  ueif  fjuepav 
„nach  Tagesanbruch,  bei  Tage"  kann  uerä  rd;  rjuspm  exsivm  nicht  heißen : 
„nach  Anbruch  jener  d.  h.  der  vorhin  erwähnten  Tage",  sondern  muß  be- 
deuten: nach  Ablauf  der  Periode,  die  bis  zum  Eintritt  der  Heilszeit  (nicht 
nach  der  Schließung  des  NB  Theophyl.,  Euthym.)  noch  verstreichen  muß, 
cf  Mt  17,  1:  26,  2;  27,  63;  Lc  1,  24;  AG  1,  5;  15,  36. 

*<•)  Jioovi  ohne  dazu  gehöriges  Verb,  finit.  auch  Hb  10, 16,  (LXX 
AQV  20  Min)  hat  der  Vf  des  Hb  ohne  Zweifel  in  seiner  LXX-Hs.  vorge- 
funden. Das  Partie,  ist  nicht  mit  dem  vorhergehenden  Siadijaofiai  zu  ver- 
binden (Oekum.),  was  sachlich  unangemessen  ist,  da  mit  SiSois  die 
Schilderung  der  Eigenart  der  Stad^xrj  beginnt,  auf  welche  «vt?/  hinweist. 
Dagegen  hat  der  Übergang  vom  Partie,  zum  Verb,  finit.  manche  Analogien 
cf  Winer  §  63  I  2  b,  und  in  der  späteren  Gräcität  ersetzt  das  Particip 
häufig  geradezu  das  Verb,  finit.  cf  Blaß  §  79,  10;  Moulton  S.  352 — 356;  Rader- 
macher S,  167.  Anders  Euthym.:  ai>vi'7Taxoverat  ib  sooum.  In  der  LXX 
wird  (üiSovs  Scöaco  (nB  u.  a.)  die  ursprüngliche  LA  sein. 

*°)  Die  LA  sTtl  xagSiai  aix&v  (h*"  A  D  L  Min)  wird  indirekt  auch  durch 

«Tri  xnoSia  eavTcov  (B,  E  VerSChreibung  für  2J)  und   i.T«  xapÖian  ai)TÜ>v  (P  d 

cop  syr'  u. '  arm)  bezeugt.    xaoSiav  (n*K  Min)  ist  Angleichung  an  Siävoiav. 
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nicht  mir  stets  gegenwärtig  sind,  sondern  von  innen  heraus  Ge- 
sinnung und  Willen  bestimmen.  Damit  ist  der  Zwiespalt  zwischen 
dem  Sollen  und  Wollen  gehoben,  an  dem  die  Verwirklichung  der 
früheren  Gottesordnung  gescheitert  war.  Das  Yolk  Gottes  befindet 
sich  in  voller  Übereinstimmung  mit  Gottes  Willen.  So  ist  es 
nunmehr  möglich,  daß  das  schon  von  der  früheren  Stiftung  in 
Aussicht  genommene  Verhältnis  solidarischer  Gemeinschaft  zwischen 
Gott  und  seinem  Volk  (Ex  6,  7 ;  Lev26,  12;  Jer  7,  23 ;  11,4) 
zur  Tatsache  werde.  Das  zweite  Kennzeichen  besteht  in  einer 
unmittelbaren,  persönlichen  Gotteserkenntnis.  Während  zur  Zeit 
des  AB  die  durch  die  prophetische  Erleuchtung  ausgezeichneten 
Glieder  der  Gemeinde  die  übrigen  unterweisen  mußten,  wird  eine 
derartige  Belehrung  in  der  künftigen  Heilszeit  überflüssig  sein  ^^), 
weil  alle  Angehörigen  des  Gottesvolkes  ohne  Unterschied  des  Altera 
und  Ranges  *^)  eine  auf  persönlicher  Erfahrung  beruhende  Gottes- 
gewißheit besitzen  werden  cf  Jo  6,  45 ;  1  Jo  2,  20.  27.  Als  drittes 
Kennzeichen  und  zugleich,  wie  ort  andeutet,  als  die  Vorbedingung 
der  zuerst  genannten  folgt  schließlich  die  Sündenvergebung.  In 
der  künftigen  Heilszeit  wird  die  Sünde  nicht  mehr  das  Verhältnis 
zu  Gott  stören  können  wie  bisher  (Jes  59,  2),  weil  Gott  gegenüber 
den  noch  immer  vorkommenden  Äußerungen  der  Ungerechtigkeit 
Gnade  walten  lassen  (cf  1  Reg  8,  34.  36.  50 ;  Jer  36  [LXX  43],  3) 
und  der  begangenen  Verfehlungen  nicht  mehr  gedenken  wird.  *^) 
Wie  10,  17  zeigt,    legt  der  Vf  hierauf  das  Hauptgewicht,    da    die 


Die  Form  xagSiae  könnte  Akk.  sein  (Deut  4,  13;  5,  22;  10,  2.  4);  so  LXX 
A  i-nl  TOS  ya^Sias  (NT  nur  259.  302.  2127).  Nach  dem  hebr.  Text  ist 
aber  sicher  der  Gen.  j?emeint  cf  Ex  34,  28.  Wörtlich  genau  mit  dem 
Hb  stimmt  von  LXX-Hss.  nur  Q  überein:  ini  xa^Siag  avx&v  kTuygäipot 
airove,  wogegen  B  und  die  meisten  yi>du>co  statt  iTtty^dipca  bieten  (so 
NT  ß  044),  A  ^Titygduu}  vor  iTtl  xapd'.  stellt. 

*')  Die  Textüberlieferung  schwankt  im  Hb  wie  in  der  LXX.  od  fifj 
(fidd^ioaiv,  im  Hb  gesichert,  steht  in  der  LXX  bei  nAQ  Min,  wogegen  B 
und  die  meisten  oi  SiSd^ovatv  lesen,  tbv  7io).itr,f  ist  im  Hb  ganz  tiber- 
wiegend bezeugt  durch  m  AB  DKL  Min  Verss.,  in  der  LXX  sehr  stark 
durch  B  und  die  meisten;  dagegen  löv  Ttlrjatov  im  Hb  nur  durch  P  Min 
vulg  syr'mg,  in  der  LXX  durch  Q  Min.  Im  Cod.  A  der  LXX  steht  an  erster 
Stelle  T^  dSaXföv,  an  zweiter  töv  7ti.r,oiov. 

*«)  j\7tö  fiixQofi  (mit  LXX  A  Min  ohne  das  bei  L  Min  cop  syr'  u. '  aeth 
beigefügte  nii&t')  io>i  ^eydkov  avrüiv  nach  N A B D K P  u.a.  Das  Pronom., 
das  in  Parallelen  meistens  fehlt  cf  AG  8,  10;  Jer  42  (LXX  49),  1.  8;  44 
(LXX  61),  12,  verleiht  dem  Adjektiv  die  Geltung  eines  Superlativs  cf 
Jon  3,  ö. 

**)  Za  xal  tßp  dfiaprtßv  airßv  fügen  h'ADKLP  Min  d  syr'  arm 
hinzu:  xal  t&p  dvonißv  aiißv.  Trotz  ihrer  ansehnlichen  Bezeugung  sind 
diese  Worte  mit  m*B  17.  23  Verss.  zu  streichen  und  als  Eintragung  aus 
10,  17  za  betrachten,  wo  der  Vf  nach  dem  Gedächtnis  citiert  und  vielleicht 
eine  in  2  Min  der  LXX  enthaltene  LA  mitverwendet,  welche  äftnf^ntiSf 
durch  dvofiiGiv  ersetzt. 
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Beschaffung  der  Sündensühne  die  eigentliche  Aufgabe  des  Hohen- 
priesters bildet  cf  2,  17.  Im  vorliegenden  Zusammenhang  führt 
er  aber  diesen  Gedanken  nicht  weiter  aus,  geht  auch  nicht,  wie 
nach  V.  7  zu  erwarten  stünde,  auf  die  in  dem  Prophetenwort  nam- 
haft gemachten  Vorzüge  der  neuen  Gottesstiftung  ein,  sondern 
leitet  mit  überraschender  Wendung  aus  dem  Citat  die  Folgerung 
ab,  daß  die  frühere  Gottesordnung  durch  die  neue  prinzipiell  be- 
seitigt sei.  Wenn  nämlich  Gott  in  der  Schrift  von  einem  neuen 
Testament  redet  (cf  2,  8 ;  3,15),  so  hat  er  damit  das  voraus- 
gehende für  abgenutzt  erklärt  und  ihm  hierdurch  das  Urteil  ge- 
sprochen ;  denn  was  in  Abnutzung  begriffen  ist  und  seine  Lebens- 
kraft immer  mehr  einbüßt**),  das  ist  dem  Untergang  preisgegeben, 
mögen  seine  Formen  und  Institutionen  ihren  äußeren  Bestand  auch 
noch  eine  Zeitlang  behaupten.  Diese  Schlußfolgerung  läßt  sich 
nicht  aus  dem  dialektischen  Interesse  erklären,  den  einzigartigen 
Wert  des  NB  durch  die  Kontrastierung  mit  dem  AB  in  ein  helleres 
Licht  zu  rücken.  Dazu  hätte  die  Gegenüberstellung  der  Vorzüge 
des  Neuen  und  der  Mängel  des  Alten  genügt.  Wie  7,  11  ist  der 
Vf  auch  hier  darauf  bedacht,  die  Leser  von  einer  noch  nicht  ganz 
überwundenen  und  sie  innerlich  hemmenden  Überschätzung  des 
AB  loszumachen,  und  wie  dort  tut  er  es  nicht  dadurch,  daß  er 
auf  die  Entartung  der  jüdischen  Kultusübung  und  Frömmigkeit 
hinweist,  sondern  so,  daß  er  die  von  der  Schrift  des  AT  selbst 
anerkannten  Mängel  und  Schranken  der  atl  Ordnung  aufzeigt. 
Von  hieraus  muß  jedes  Haften  an  Institutionen  des  Alten  als  ganz 
unzulässig  erscheinen,  wenn  es  auf  Kosten  einer  vollen  Würdigung 
des  Neuen  geschieht.  Hat  Gott  schon  in  den  Tagen  des  Jeremias 
eine  ganz  neue  Ordnung  des  Verhältnisses  zu  sich  in  Aussicht  ge- 
stellt, so  ist  die  alte  innerlich  längst  überholt,  und  es  ist  nur  eine 
Frage  der  Zeit,  wann  sie  auch  äußerlich  abgetan  wird.  Einen 
Hinweis  auf  die  in  naher  Aussicht  stehende  Katastrophe  des 
jüdischen  Volkes  und  die  Zerstörung  des  Tempels  darf  man  aus 
V.  13  nicht  herauslesen;  denn  nach  der  Ausführung  des  Vf  ist  der 
AB  seit  der  Zeit  des  Jeremia  veraltet  und  auch  dem  Verschwinden 


**)  Da  TtaXaiöco  an  den  Stellen,  wo  es  im  Aktiv  noch  vorkommt 
Thren  3,  4 ;  Hi  9,  5;  32,  16;  Jes  65,  22;  Dan  7,  25,  „etwas  zugrunde  gehen, 
aufhören  lassen"  bedeutet  entsprechend  dem  Gebrauch  des  Passivs  „ab- 
genutzt werden"  (1,  11),  so  wird  7ie7taXaicoy.ev  in  demselben  Sinn  zu  ver- 
stehen sein,  nur  daß  es  hier  deklarative  Bedeutung  hat.  ib  TtaXaiov^evov 
ist  dann  von  yr^Qdaxov  nicht  wesentlich  verschieden  cf  Plutarch  conv.  disp. 

VII  3,  4  (702  C) :  ib    8e    ovx    e^ov    SmnvoTjv  .  .   .  ra/y  TiaXatovrai    xal    dno- 

yr,oäaxEi.  Die  an  sich  ansprechende  Wiedergabe  des  Aktivs  durch  „der 
Vergangenheit  anheimgeben"  und  des  Passivs  durch  „der  Vergangenheit 
anheimfallen"  ließe  sich  höchstens  durch  den  Gebrauch  von  Ttakniöjrjs 
Km  7,  6  und  nalaiöe  Km  6,  6;  Eph  4,  22;  Kl  3,  9;  1  Kr  5,  7 f.,  nicht  aber 
durch  die  sonstige  Verwendung  des  Verbs  rechtfertigen. 
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nahe.  Überdies  bedeutete  für  das  jüdische  Gefühl  die  Zerstörung 
des  Tempels  nicht  die  dauernde  Beseitigung  des  Opfers.  Wie 
nach  dem  babylonischen  Exil  der  Tempeldienst  wiedererstanden 
war,  so  hoffte  man  auch  nach  der  Katastrophe  des  Jahres  70  auf 
eine  Restauration  des  Kultus.  Selbst  nach  der  abermaligen 
Niederlegung  des  Tempels  nach  dem  Barkochbaaufruhr  war  diese 
Hoffnung  so  stark,  daß  alle  kultischen  Gebräuche  aufs  sorgfältigste 
tradiert  wurden,  wovon  die  Mischna  noch  heute  beredtes  Zeugnis 
ablegt. 

Es  mochte  beinahe  unbedacht  klingen,  wenn  der  Vf  lediglich 
aus  dem  Ausdruck  xaivr]  öiadnqict]  die  Folgerung  ableitete,  die  atl 
Gottesordnung  habe  sich  überlebt  (8,  13).  Darum  unterwirft  er 
auch  noch  die  gottesdienstlichen  Einrichtungen  des  AB  einer 
genauen  Betrachtung  und  erbringt  den  Beweis,  daß  auch  die 
Institutionen  des  atl  Kultus  den  Stempel  der  Unvollkommen- 
heit an  sich  tragen  und  über  sich  selbst  hinaus  auf  eine 
vollkommenere  Annäherung  an  Gott  hinweisen,  9,1 — 10.  Wie 
durchweg  im  Brief  übt  aber  auch  hier  der  Vf  nicht  bloß  Kritik 
an  den  Einrichtungen  des  AB ,  sondern  hebt  vor  allem  ihren 
relativen  Wert  hervor.  Dadurch  gewinnt  er  die  Basis  für  eine 
um  80  besser  begründete  und  sicherer  überführende  Feststellung 
ihres  tatsächlichen  Unwertes.  Sprachlich  kommt  diese  Gliederung 
des  Gedankens  darin  zum  Ausdruck,  daß  zu  dem  die  Rede  weiter- 
führenden ovv  (cf  7,  11)  ein  f.i€v  hinzutritt,  dem  das  öi  v.  6  ent- 
spricht *'').  In  Abwehr  eines  möglichen  Mißverständnisses  oder 
einer  Bestreitung  seiner  Äußerung  in  8,  13  anerkennt  der  Vf  zu- 
nächst unumwunden  die  Kultuseinrichtungen  des  AB:  [9,  1 — 5] 
Es  hatte  nun  zwar  auch  das  erste  [Testament]  Ord- 
nungen des  Gottesdienstes  und  sein  Heiligtum,  [frei- 
lich] ein  der  Sinnenwelt  angehöriges.  Es  wurde 
nämlich  ein  Zelt  hergestellt,  [und  zwar]  das  vordere, 
in  welchem  sich  der  Leuchter  und  der  Tisch  und 
die  Schaubrote  befanden,  welches  „Heiliges"  heißt; 
hinter  dem  zweiten  Vorhang  aber  ein  Zelt,  welches 
Allerheiligstes  heißt,  eine  goldene  Räucherpfanne 
enthaltend    und    die  Lade    des  Testaments,    ganz    mit 


**)  Nicht  bloß  das  textkritisch  nicht  einwandfreie  xai  9,  1,  welches 
den  Besitz  des  AB  in  Parallele  zu  dem  des  NB  stellt,  sondern  die  ganze 
Schilderung  des  atl  Heiligtums  v.  2—6  läßt  erkennen,  dali  der  Vf  in 
9,  1 — 5  die  Vorzüge  der  Tioumi  ()tn\)-i]xr!  darlegen  will.  Diesen  stehen  dann 
V.  6—10  ihre  Nachteile  gegenüber.  Man  darf  also  das  dem  ft^f  ent- 
iprecbende  äi  nicht  in  v.  11  suchen,  obwohl  im  Hb  öfters  der  atl  Typus 
and  der  ntl  Antitypu»  einander  durch  fi^v — Öi  gegenübergestellt  werden 
cf  8,  6;  7,  (5.  8).  20.  28;  9,  23 f.;  10,  11 ;  vielmehr  unterscheidet  der  Vf  hier 
wie  7, 18 f.;  12, 11  swei  Seiten  an  derselben  Sache. 


» 
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Gold  überzogen,  in  welcher  sich  ein  goldener  Krug, 
enthaltend  das  Manna,  und  der  Stab  Aarons,  der 
knospen  getrieben  hatte,  und  die  Tafeln  des  Testa- 
mentes befanden;  über  ihr  aber  Cherubin  der  Herr- 
lichkeit, den  Sühndeckel  überschattend,  worüber 
jetzt  im  einzelnen  zu  reden  nicht  angeht.  Indem  der 
•Vf  9,  1  zur  Würdigung  des  atl  Kultus  übergeht,  knüpft  er  in 
Gedanken  und  Ausdruck  nochmals  an  8,  13  an.  Daß  nämlich 
r]  7tQ(bxri  sich  auf  die  frühere  Gottesstiftung  bezieht  und  also  durch 
diaif-Tf/ri  zu  ergänzen  ist  *^),  kann  im  Zusammenhang  (cf  besonders 
8,  7.  13)  ebensowenig  einem  Zweifel  unterliegen ,  als  daß  das 
•Imperf.  Ei%EV  andeuten  will,  jene  frühere  Gottesordnung  sei  durch 
die  Ankündigung  und  vollends  durch  die  Verwirklichung  der  xaivf] 
dLadT]Xrj  bereits  der  Vergangenheit  anheimgefallen  (cf  7,  11.  19). 
Fraglich  ist  dagegen,  ob  xai  vor  fj  Ttgwrr]  als  ursprünglich  gelten 
darf.  Die  Textzeugen  halten  sich  so  ziemlich  die  Wage*"),  aber 
•für  die  Echtheit  der  Partikel  fällt  ins  Gewicht,  daß  sich  ihre  Weg- 
lassung leichter  erklärt  als  ihre  Hinzufügung.  Man  konnte  daran 
Anstoß  nehmen,  daß  der  Vf  dem  NB  wie  dem  AB  nicht  bloß 
ÖL/.aiwf.iara  kaxQtiag,  sondern  auch  ein  ayiov  Y.oa(.iLy.üV  beizulegen 
schien.  In  Wirklichkeit  tut  er  das  freilich  nicht,  sondern  stellt 
nur  fest,  daß  auch  die  atl  Gottesstiftung  so  gut  wie  die  ntl  einen 
gottgeordneten  Kultus  und  das  dazugehörige  Heiligtum  besaß.  Da 
^L'/.ai(bf.iaTa  für  sich  genommen  viel  zu  allgemein  wäre,  um  in 
Parallele  mit  Kulthandlungen  und  dem  Heiligtum  zu  stehen,  so 
kann  Xaxqeiag  nicht  als  Akk.  Plur.,  sondern  nur  als  ein  mit 
dr/.aiu)uaTa  zu  verknüpfender  Genit.  Sing,  gemeint  sein  **).  Der 
Nachdruck  liegt  darauf,  daß  auch  die  TrQwtrj  öiad^i]xrj  nicht  bloß 
einen  Kult  besaß  (cf  Rm  9,  4),  sondern  daß  dieser  nicht  ein  Er- 
zeugnis der  Willkür  war,  vielmehr  auf  göttlichen  Anordnungen 
beruhte,  die  alles  bis  ins  Kleinste  hinein  regelten.  Neben  dem 
Kultus  erwähnt  der  Vf  die  zu  dessen  Ausübung  erforderliche  Kult- 
ptätte**).      Sowohl    der    Artikel    bei    ayiov    als    das    innerlich    ver- 


*^)  Zu  V  Ttocürr]  ergänzen  einige  Min  und  aeth  dem  Sinne  nach  richtig 
Siadrjy.i],  37  syeiprj  cf  8,  7.  Die  nur  auf  Min  sich  stützende  LA  des  Text, 
rec.  fi  TioMTTj  axrivTj  ergibt  einen  Widersinn,  da  sie  der  Stiftshütte  den 
Besitz  des  Heiligtums  zuschreibt.  Überdies  könnte  die  Stiftshütte  nur  im 
Gegensatz  zu  dem  Heiligtum  des  NB  ^  nQcbxr]  heißen,  obwohl  doch  das 
himmlische  Heiligtum  zeitlich  nicht  auf  das  atl  folgt  und  17  tcomz?]  ay.rjvif 
dann  einen  ganz  anderen  Sinn  hätte  als  in  v.  2.  6.  8,  woher  die  unrichtige 
Ergänzung  stammt. 

*')  Kai  bezeugt  durch  n  ADKLP  Min  d  vulg  syr'  arm  aeth  ist  weg- 
gelassen bei  B  1739  Min  syr'  cop  basm. 

■•*)  Der  Genitiv  bezeichnet  hier  nicht  wie  Lc  1,  6;  Rm  2,  26  den 
Urheber,  sondern  den  Gegenstand  der  Rechtssatzung  cf  Ex  21,  9  ;  1  Sam  2, 12. 

*")  Mit  Recht  verstehen  die  griech.  Exegeten  und  die  meisten  Verss. 
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knüpfende  t€  (cf  1,  3;  6,  5)  weisen  auf  das  angedeutete  Verhältnis 
der  Zusammengehörigkeit  zwischen  Kultusordnung  und  Heiligtum 
hin.  Ist  die  Ausdrucksweise  des  Vf  insoweit  wohl  verständlich, 
so  macht  indes  die  Beifügung  von  xoGfxi'AOV  Schwierigkeiten.  Man 
hat  bei  der  Auslegung  häufig  außer  acht  gelassen,  daß  das  ohne 
Artikel  und  also  prädikativ  zum  Nomen  hinzugefügte  Adjektiv  nie 
ganz  denselben  Sinn  hat  wie  das  in  attributiver  Stellung  befind- 
liche, und  hat  darum  übersetzt:  „und  das  weltliche  Heiligtum", 
als  ob  der  Vf  w  le  ayiov  %o  ■KOOjj.r/.öv  geschrieben  hätte  ^^).  Die 
offenkundige  Unrichtigkeit  dieser  Auffassung  hat  Hofmann  ver- 
anlaßt, t6  äyiov  X0O/.IIXÖV  als  zweites  Subjekt  mit  fj  Ttgcorr^  sc. 
ÖLadr^ytri  zu  verbinden.  Aber  damit  hat  er  die  vorhandene  Schwierig- 
keit nicht  gehoben,  sondern  nur  gesteigert  ^^).  Einen  der  Struktur 
des  Satzes  und  dem  Zusammenhang  gut  entsprechenden  Gedanken 
würde  man  gewinnen,  wenn  man  y.oOfAixög  durch  „wohlgeordnet** 
oder  „reichgeschmückt"  übersetzen  dürfte  ^^).  Der  Vf  würde  dann 
neben  der  Ordnung  des  Kultus  auch  die  planvolle  Anlage  oder  die 
prächtige  Ausstattung  des  Heiligtums  als  einen  Vorzug  namhaft 
machen.  Allein  sicher  nachweisbar  ist  für  ■/.oGjur/.ög  nur  die  Be- 
deutung „weltlich"  (Tit2,  12),  wenngleich  diese  in  mehrfacher 
Nuancierung.  Unter  Voraussetzung  dieser  Bedeutung  und  zugleich 
mit  Beachtung  der  prädikativen  Stellung  des  Adjektivs  haben  die 
griech.  Exegeten  tb  Hyiov  ■/.ocf.i.  erklärt  teils  als  das  Heiligtum, 
das    aller  "Welt   zugänglich    war,    teils    als   das  Heiligtum,    das    ein 


anter  tb  üyiov  nach  dem  Sprachgebrauch  der  LXX  (cf  Ex  28,  30 ;  39,  1 ; 
Num  3,  38;  1  Reg  8,  10;  Ez  45,  4.  18;  48,8)  die  heUige  Stätte.  Die  ab- 
strakte Fassung  =  sanc^i/as  oder  sanctificatio  (Ephr.,  ar,  Thom.  Aquin., 
Luther)  ist  sprachlich  nicht  gerechtfertigt. 

*°)  Winers  Behauptung  §  20,  1',  es  habe  in  der  späteren  Sprache 
hier  eine  Abschleifung  stattgefunden,  ist  bereits  von  Buttmann  §  125, 1.  5 
zurückgewiesen  worden;  cf  auch  Blaß  §  47,  6.  8.  Ob  das  Adj.  vor  (Hb 
7,  24;  MC  8,  17)  oder  hinter  dem  Substantiv  steht  (Hb  3, 14;  5, 14;  10,  23: 
Jo  5,  36;  1  Pt  2,  12;  4,  8),  macht  im  wesentlichen  keinen  Unterschied.  Daß 
schon  griech.  Lesern  die  Setzung  des  Art.  nicht  völlig  durchsichtig  war, 
darf  man  wohl  aus  der  LA  röte  statt  rö  re  schließen,  die  sich  vereinzelt 
findet  cf  Chrys. :  „löre'*'  (baavei  vvfj  <fT}aiv^  oix  'd/^ef^  Euthym.:  „TOT*"  Sk 
dvri  toO  7td).aij  6xb  ixpdret',  cf  auch  arm. 

*')  Die  sprachliche  Härte  der  von  Hofm.  vorgeschlagenen  Verbindung 
ist  am  so  weniger  in  Abrede  zu  stellen,  als  keiner  der  griech.  Ausleger 
und  der  alten  Übersetzer  mit  dieser  Möglichkeit  gerechnet  hat.  Aber  auch 
•achlich  steht  das  Heiligtum  zwar  mit  dem  Kultus,  nicht  aber  mit  der 
dtadijxTi  in  gleicher  Linie  cf  8,  If.  6.  Die  prädikative  Stellung  des  Adj. 
wird  bei  dieser  Verknüpfung  der  Worte  nicht  durchsichtiger,  da  das  Heilig- 
tum nicht  als  ein  weltliches  Kultusordnungen  besitzt.  Die  Ancinander- 
reibang  zweier  Prädikate,  von  denen  nur  das  eine  den  Art.  hat,  ist  zwar 
nicht  häufig,  aber  durchaus  nnanstößig  cf  Jo  8,  44. 

**)  Diese  nach  Bleek  III  8.  470  von  Homberg  vertretene  Fassung 
findet  «ich  Hcbon  in  cop:  „a  hofy  place  of  Ornament.'^ 
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Abbild  der  "Welt  darstellte.  Doch  kann  keine  dieser  Auffassungen 
als  zutreffend  und  dem  Zusammenhang  entsprechend  gelten  ^^).  Zu 
einem  richtigen  Verständnis  der  vorliegenden  Ausdrucksweise  ge- 
langt man  nur,  wenn  man  im  Auge  behält,  daß  das  prädikative 
Adjektiv  zuweilen  einen  Kontrast  oder  eine  Einschränkung  an- 
deutet und  dann  im  Deutschen  durch  „wiewohl"  oder  „freilich" 
einzuführen  ist  ^^).  In  diesem  Sinn  sagt  der  Vf  von  dem  Heilig- 
tum, das  der  AB  besaß,  es  sei  freilich  ein  weltliches  gewesen,  der 
sichtbaren ,  irdischen  "Welt  angehörig ,  verfertigt  aus  irdischen 
Materialien,  behaftet  mit  der  Äußerlichkeit  und  Vergänglichkeit, 
die  der  Sinnenwelt  eignet^**).  Er  nimmt  damit  einen  Gedanken 
auf,  den  er  bereits  8,  2  berührt  hat  und  9,  11.  24  wiederum  aus- 
spricht. Obwohl  er  im  vorliegenden  Zusammenhang  die  Vorzüge 
namhaft  macht,  welche  die  TtgcbTTj  öiadrixrj  mit  der  ötvxiQU  gemein 
hat,  kann  er  nicht  umhin,  wenigstens  sachte  auf  eine  der  Be- 
deutung des  atl  Heiligtums  gezogene  Schranke  hinzuweisen.  Er 
will  diese  Seite  zwar  nicht  weiter  ausführen,  als  es  durch  die 
Schilderung  des  Heiligtums  (v.  2 — 5)  ganz  von  selbst  geschieht, 
aber  er  muß  sie  wenigstens  erwähnen,  damit  der  Zusammenhang, 
der  zwischen  der  nachher  zu  besprechenden  Unvollkommenheit  des 
Kultus  (v.  6 — 10)  und  der  Beschaffenheit  des  Heiligtums  besteht, 
verständlich  werde. 

Die  Rücksicht  auf  die  an  der  Kultusstätte  zu  verrichtenden 
gottesdienstlichen  Handlungen  beherrscht  überhaupt  die  ganze  Dar- 
stellung des  Heiligtums  v.  2 — 5.  Es  zeigt  sich  hier  deutlich,  wie 
wenig  V.  1  das  ayiov  als  ein  zweiter,  durchaus  selbständiger  Vor- 
zug der  früheren  Gottesstiftung  neben  die  öixaidtuaTa  Xargeiag 
gestellt    werden   sollte.     "Was  von  der  Anordnung  der  Räume  und 


'*)  Die  mit  verschiedenen  Modifikationen  von  Chrya.,  Phot.,  Theophyl., 
Euthym.  befürwortete  Beziehung  von  xoafity.öi  auf  die  allgemeine  Zagäng- 
lichkeit  des  Heiligtums  ist  sprachlich  nicht  zu  beanstanden  cf  fj  xooutxf] 
d()T]aiceia  Jos.  bell.  IV  324  (b,  2).  Die  Bezeichnung  würde  aber  höchstens 
für  den  vielbesuchten  herodianischen  Tempel,  nicht  aber  für  die  Stiftshütte 
passen.  —  Die  Anschauung,  daß  durch  noa/my.ög  die  Stiftshütte  als  ein  Ab- 
bild der  Welt  bezeichnet  werden  solle,  (Thdr,  Thdrt,  Oekum.)  kann  sich 
auf  Philo  IV  Vit.  Mos.  II  77—108  (III  3—10);  Jos.  ant.  III  122f.  (6,  4); 
179—187  (7,  7)  berufen.  Allein  nach  Hb  8,  5  ist  die  Stiftshütte  Abschattung 
des  Himmels  als  der  wahrhaften  crxrivrj,  nicht  Bild  der  Welt.  Überdies 
spricht  gegen  beide  Deutungen,  daß  sie  einen  im  Zusammenhang  völlig  iso- 
lierten Gedanken  ergäben. 

»*)  Cf  Kühner-Gerth  §  463,  3  B.  Von  den  dort  angeführten  Beispielen 
verdient  besondere  Beachtung  Thuc.  IV  122:  t/;  y.aTä  yfjv  Aay.eSaiuovi(ov 
io/vi  ävcofeXei  TtiaTsvovTBi  „vertrauend  auf  die  Landmacht  der  L.  die  doch 
keinen  Nutzen  brachte" ;  cf  auch  Thuc.  VIII  27  äreuz  tij  viy.rj  „obwohl  der 
Sieg  unvollendet  war". 

^^)  Koofiixös  schließt  so  als  das  zur  gegenwärtigen,  irdischen  Welt 
gehörige  einen  Gegensatz  gegen  das  himmlische  und  zukünftige  in  sich 
cf  2  Clem.  5,  6;  Mart.  Polyc.  2,  3. 
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deren  Ausstattung  gesagt  wird,  dient  nur  dazu,  verständlich  zu 
machen,  wie  der  ganze  Kultus  von  der  Anlage  und  Einrichtung 
des  Heiligtums  bedingt  war.  Mit  Absicht  gibt  der  Vf  auch  nicht 
eine  Beschreibung  des  Tempels,  sei  es  in  Jerusalem  oder  zu  Leon- 
topolis,  sondern  greift  auf  die  Stiftshütte  zurück.  Die  Herstellung 
und  Ausstattung  dieses  Heiligtums  ^^)  beruhte  in  allen  Teilen  auf 
Gottes  eigener  Anweisung  an  Moses  (8,  5).  Der  durch  die 
Eigenart  der  Stiftshütte  bedingte  Kultus  trug  somit  in  besonderer 
"Weise  den  Stempel  göttlicher  Herkunft  an  sich.  Wenn  der  Vf 
der  Oicrjvr]  fj  TtQonr]  v.  2  noch  eine  andere  oayjv^  v.  3  zur  Seite 
stellt  und  so  scheinbar  von  zwei  selbständigen  Zelten  statt  von 
zwei  durch  einen  Vorhang  getrennten  Abteilungen  eines  und  des- 
selben Zeltes  (8,  5;  9,  21)  spricht,  so  bringt  er  damit  die  Ge- 
schiedenheit und  die  selbständige  Bedeutung  der  beiden  Räume 
zu  möglichst  starkem  Ausdruck.  Von  beiden  hebt  er  ein  Zwie- 
faches hervor,  nämlich  die  Ausstattung  mit  Kultusgeräten  und  den 
die  besondere  Bedeutung  des  B,aume8  kennzeichnenden  Namen.  In 
der  Abteilung,  in  welche  man  beim  Eintritt  zuerst  gelangte,  befand 
sich  der  den  Lesern  aus  dem  AT  wohlbekannte  Leuchter  (Ex  25, 
30—39  ;  37,  17—24  [LXX  38,  13—17])  und  der  Tisch  (Ex  25, 
22—39;  37,  10—16  [LXX  38,9—12]).  Während  die  Bestimmung 
des  ersteren  Geräts  von  selbst  klar  ist,  gut  von  dem  zweiten 
nicht  das  gleiche,  weshalb  der  Vf  in  Verbindung  mit  dem  Tisch 
auch  die  „Lage  der  Brote"  erwähnt,  die  dort  ihren  Platz  hatte 
(Ex  25,  29  ;  Lev  24,  5 — 9)  '*').  Von  dem  so  ausgestatteten  vorderen 
Teü  des  Heiligtums,  welcher  als  solcher  (cf  8,  5)  in  der  Schrift 
den  Namen  „Heiliges"  (Ex  29,  30 ;  Num  4,  12 ;  1  Reg  8,  8)  führt  ^^)f 


")  KaTsaxevdad^  umfaßt  die  äußere  und  innere  Herrichtung  cf  3,  3. 
Dasselbe  Verb  verwenden  im  gleichen  Zusammenhang  Philo  IV  vit.  Mos. 
II  89  (III  6);  Jos.  c.  Ap.  II  12  (2);  letzterer  hat  auch  den  Ausdruck 
^  7i(>ä)Trj  a>cTjvi],  doch  versteht  er  darunter  die  Stiftshütte  als  ein  Ganzes 
im  Gegensatz  zum  salomonischen  Tempel. 

")  Tlod&eais  „Handlung  des  Auflegens"  cf  2  Mkk  10,  8  (so  auch  in  der 
ffelänfigen  Wendung  ol  äprot  rfji  n^odeastoe  Mt  12,  4  u.  Par. ;  Ex  40,  23 
[LXX  21])  gewinnt  durch  den  Zusammenhang  zuweilen  die  Bedeutung  eines 
Nomen  concretum  =  „die  Lage,  Schicht"  et  Ex  40,  4  7T(}oi>riaeii  ttjv  nttö- 
d-eatv  airfjf! ;  so  gemeint  ist  npötfeaie  2  Chron  2,  3  oder  rr^oiT-,  äprcov  2  Chron 
18,  11.  Demnach  hat  ^  TpdTte^a  xal  fj  Ttpöd'Bais  tßv  äprtov  Hb  9,  2  tat- 
sächlich den  gleichen  Sinn  wie  ^  rndusKn  Tf}s  npo&ioeM'i  Ex  89,  86  (LXX 
18);  1  Chron  28,  16;  2  Chron  29,  18;  1  Mkk  1,  21. 

**)  Die  LA  von  B  tä.  dy.  verwandelt  die  Qualitätsbezeichnung  in  den 
Tenn.  techn.  and  verhindert  zugleich  die  nur  auf  Min  sich  stützende  Lesung 
des  Text.  rec.  dyia,  der  gegenüber  auch  Thdrt  bemerkt:  npoTTapo^vröfcüf! 

drayfMatiov  Tot  äyta,  oihiu»  yäp  i)näs  StSdaxai   vostv    ib  ütepop   Svo/ua.     Die 

•bendländische  LA  äyta  r&v  Aylmv  (ADd  Origint)  braucht  nicht  auf  ge- 
dankenloser Eonfonnation  mit  v.  H  zu  beruhen  wie  allerdings  bei  Seduli us 
Seotos:  quod  dicitwr  sancta  sanctoncm,   sondern  erklärt  sich  wohl  um  dtsr 
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unterscheidet  sich  der  hinter  dem  zweiten  Vorhang  (6,  19)  gelegene 
Raum  durch  den  seine  höhere  Weihe  kennzeichnenden  Namen 
„AUerheiligstes"  (Num  4,  19  ;  1  Reg  8,  6  ;  2  Chron  4,  22;  5,  6)  »»). 
Bei  den  Geräten  dieser  Abteilung  hebt  der  Vf  ausdrücklich  hervor, 
was  er  auch  von  denen  der  ersten  hätte  sagen  können,  daß  sie 
ganz  aus  Gold  angefertigt  oder  doch  mit  Gold  überzogen  waren. 
Die  prachtvolle  Ausschmückung  dieses  Teils  des  Heiligtums  sollte 
seiner  Bestimmung  entsprechen,  Stätte  der  unmittelbaren  Gegen- 
wart Gottes  zu  sein.  "Was  unter  dem  y^qvoovv  ■dv/tiiarrJQiov  zu 
verstehen  ist,  das  der  Vf  unter  den  Geräten  des  AllerheUigsten 
an  erster  Stelle  nennt,  ist  von  alters  her  streitig  gewesen,  ob  der 
goldene  Räucheraltar  (Ex  30,  1 — 10)  oder  die  Schaufel  nPnO,  auf 
welche  der  Hohepriester  das  Rauchwerk  schüttete,  wenn  er  am 
Versöhnungstag  das  AllerheUigste  betrat  (Lev  16,  12).  Nach  dem 
Sprachgebrauch  läßt  sich  die  Frage  nicht  entscheiden,  da  ■d'Vjuta- 
Ti]Qlov  seiner  ursprünglich  adjektivischen  Bedeutung  gemäß  alles, 
was  zum  Räuchern  dient,  und  daher  ebensowohl  einen  Räucher- 
altar als  ein  Rauchfaß  bezeichnen  kann.  Im  ersteren  Sinn  ver- 
wendet Philo,  im  letzteren  die  LXX  den  Ausdruck,  während 
Josephus  und  Symmachus  ihn  in  beiderlei  Bedeutung  gebrauchen  **'). 


Beziehung  von  rine  auf  Ttpö&eate  statt  auf  axtjv^  (cf  d  vulg)  und  will  so 
unter  Erinnerung  an  Lev  24,  9  die  Erwähnung  der  Schaubrote  motivieren. 

")  Die  Beifügung  des  Art.  t«  äy.  tcöp  äy.  (m'BKL  Min)  erklärt  sich 
auch  hier. wie  v.  2  leichter  als  dessen  Weglassung. 

*"*)  Über  den  Gebrauch  von  dvuiaTTjoioy  in  der  Profangräcität  ist  hier 
nicht  ausführlich  zu  handeln;  cf  Bleek  III  S.  480 f.  Seine  gewöhnliche 
Bedeutung  „Rauchfaß"  läßt  sich  auch  durch  Inschriften  vom  4.  Jahrhundert 
vor  Christus  bis  in  die  christliche  Zeit  belegen  cf  Dittenberger,  Sylloge* 
Nr.  586,  24;  588,  28.  30.  93.  97.  155;  804,  20;  unsicher  ist  die  Bedeutung 
583,  12;  734,  124.  —  In  der  LXX  steht  ^uia-trioMy  für  ni-^po  „Rauchfaß" 
Ez  8, 11 ;  2  Chron  26, 19,  beide  Male  bei  illegitimem  Kult,  dagegen  4  Mkk 
7,  11  von  der  Rauchpfanne  Aarons  mit  Anspielung  auf  Num  16,  46  und 
von  der  seiner  Söhne  bei  einem  interpr.  incert.  Lev  10,  1,  wo  die  LXX 
beide  Male  TtvQeiov  hat;  endlich  Jer  52,  19  bei  Aquila  und  Symmachus. 
Der  Räucheraltar  heißt  in  der  LXX   niemals  so,   sondern  tö  d^aiaarr^ouiv 

rov  SviUtd/uaros,  bzw.  tcOv  xfVftia/udrcDv  (Ex  30,  1.  27;  Lev  4,  7.  18;  1  Chron 
29  [LXX  28],  18;  2  Chron  26,  16;  1  Mkk  4,  49;  so  auch  Lc  1,  11)  oder  rö 
dvaiaori^Qiov  iö  xovaovv  (Ex  40,  5.  26 ;  Num  4,  11 ;  1  Reg  7,  48  [LXX  34] ; 
2  Chron  4,  19;  1  Mkk  1,  21 ;  cf  Ap  8,  3;  9,  13),  vereinzelt  tö  ^oiaaxr^Qiov  ib 
ov  änevavTi  rov  xvoiov  Lev  16,  18.  Nur  als  Variante  begegnet  ^vuiarr/Oiaf 
für  &vaiaaTi]piov  Ex  30,  1 ;  40,  5  oder  als  Apposition  dazu  Ex  30,  1 ;  an 
letzterer  Stelle  geben  auch  Symmachus  und  Theodotion  Svfiiarijpiov.  — 
Phüo  vermeidet  für  den  Räucheraltar  die  Terminologie  der  LXX.  Ein 
d^aiaaxripiov  d.  h.  ein  dem  Schlachtopfer  dienendes  oder  nacb  Philos  Ety- 
mologie (IV  Vit.  Mos.  II 106  [III  10];  V  spec.  leg.  I  290  [sacrif.  6])  „ein  zur 
Aufbewahrung  der  Schlachtopfer  geeignetes"  Gerät  mochte  ihm  für  einen 
Räucheraltar  wenig  passend  erscheinen.  Daher  ersetzt  er  die  Ausdrücke 
der  LXX  durch  tö  {N/uiarr^piov  III  quis  rer.  div.  her.  226f.  (46 f.);  IV  vit. 
Mos.  II  94.  101.  105  (III  8 ff.);  V  spec.  leg.  I  231  (vict.  10)  und  6  i&v  övuia- 
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Die  Erwägung,  daß  der  Yf  bei  seiner  Aufzählung  v.  2  ff.  schwer- 
lich eines  der  wichtigsten  Geräte  der  Stiftshütte  werde  übergangen 
haben,  spricht  dafür,  daß  mit  dem  -d-vf-iiaT.  der  Räucheraltar  ge- 
meint sei,  der  wegen  seines  ihn  vom  ehernen  Brandopferaltar  unter- 
scheidenden Goldbeschlags  in  der  LXX  häufig  den  Namen  tb 
d-voiaoTx'iqLOV  t6  xqvoovv  führt.  Allein  dieser  Altar  stand  nach 
den  übereinstimmenden  Angaben  des  AT  im  Heiligen,  nicht  im 
Allerheiligsten  der  Stiftshütte  und  später  auch  des  Tempels.  Daher 
haben  einige  Textzeugen  (B  basm  aeth)  am  Schluß  von  v.  2  die 
Worte  Y.al  rb  xqvaovv  ■9-vf.iiaTi]Qiov  beigefügt  und  dafür  in  v.  4 
XQi^'O.  ■d-vjniar.  gestrichen.  Diese  von  Blaß  aufgenommene  LA  ist 
indes  sicher  unecht.  Sie  läßt  die  Entstehung  des  gewöhnlichen 
Textes  unerklärt,  während  sie  sich  selbst  als  Korrektur  brandmarkt, 
da  die  Erwähnung  des  goldenen  Materials  bei  einem  einzelnen 
Gerät  des  Heiligen  unpassend  wäre,  während  sie  v.  4  ganz  am 
Platze  ist.  Hätte  also  der  Vf  bei  ■dv/niaT.  an  den  ßäucheraltar 
gedacht,  so  würde  er  sich  eines  bei  seiner  sonstigen  Schriftkenntnis 
ganz    unbegreiflichen    Irrtums    schuldig    gemacht    haben.      Zu    den 


/udron'  ßcoftös  V  spec.  leg.  I  276  (sacrif.  4)  cf  auch  274;  II  ebr.  85.  87  (21), 
wo  beide  ßo)^oi,  Brandopfer-  und  Räucheraltar,  in  Parallele  gestellt  werden. 
Die  Rauchpfanne,  deren  sich  der  Hohepriester  am  Versöhnungstag  bedient, 
nennt  Philo  V  spec.  leg.  I  72  (templ.  2)  im  Anschluß  an  Lev  16,  12  mpeiov 

dvd^dy.cov  Tilfjoeg  xai  xhifiiafidTcov,     Bei  Philo  ist  also  t^  ä'vfiiaxrjQiov  Term. 

techn.  für  den  Räucheraltar,  obwohl  dieser  gelegentlich  auch  anders  be- 
nannt wird.  —  Viel  weniger  fest  ausgeprägt  ist  der  Sprachgebrauch  des 
Josephus.  Den  Räucheraltar  nennt  auch  er  tb  dv^ian^^iov  aut.  III  147 
(6,  ö) ;  193.  198  (8.  2 f.);  bell.  V  216.  218  (5,  5).  aber  ebenso  häufig  ö  xQvasoe 
ßoifiöi  ant.  III  (209  [8,  7]);  243  (10,  3);  VIII  90  (3,  7);  IX  223  (10,  4);  XII  250 
(5,  4).  (318  [7,  61,  auch  Ps.-Hecataeus  bei  Jos.  c.  Ap.  1 198  (22) ;  cf  ö  ftcypds 
ßcouöe  ant.  Vltl  92  (3,  8)  und  ßcofwi  für  Brandopfer-  und  Räucheraltar 
c  Ap.  I  36  (7).  Indes  gebraucht  Josephus  d^fuan^^wv  auch  im  Sinn  von 
Rauchpfanne"  cf  ant.  IV  32  (2,  4);  64.  57  (3,  4)  =  Num  16,  6 ff.  tzv^eIov, 
Vlll  92  (3,  8);  bell.  I  152  (7,  6),  so  daß  sich  nur  durch  den  Zusammenhang 
entscheiden  läßt,  was  er  mit  dem  Wort  meint.  Clem.  Alex,  ström.  V  6,  33 
nennt  den  Räucheraltar  dvfuanfiowv.  doch  ohne  Bezugnahme  auf  Hb  9. 
Ebenso  Orig.  c.  Cels.  V  44  (Bd.  II  S.  47) :  oi)/  bodiv  ön  'lovSaioi  cbe  iva  x%dv 
^niarapio,  oDreos  ivn  töv  t^s  TC^ooevxfje  äytov  otxov  yal  Isv  rb  xßv  dkoxapTio}- 
fidj(op  dvoiaarriQtov  xwi  iv  rb  rcüf  dvfiiafidrmp  \)'-vfiia'n')(>iov  xai  iva  rbv  toü 
,%oD  dpxte^ia.  Hiernach  muß  man  annehmen,  daß  in  der  nur  lateinisch 
erhaltenen  Homilie  IX  in  Exod.  (ed.  Lomm.  IX  S.  108.  112)  bei  der  An- 
führung von  Hb  9,  2 — 4  durch  altare  aureum  incensi  die  Meinung  des  Orig. 
richtig  wiedergegeben  ist.  Dementsprechend  verlegt  Orig.  hom.  IX  in  Lev 
(ed.  Lomm.  1a  S.  361 — 362)  den  Räocheraltar  in  das  Allerheiligste,  folge- 
richtig aber  auch  den  Brandopferaltar  in  das  Heilige  (hom.  IX  in  Ex. 
Lomm.  IX  S.  112)!  Von  den  griech.  Exegeten  sprechen  sich  Oekum.  zu 
Hb  9,  7  für  den  Räucheraltar,  Theophyl.  für  die  Rauchpfanne  aus.  Die 
alten  Veras,  sind  großenteils  zweideutig;  die  vulg  übersetzt  thnrihultim,  d 
altare.  Den  Räucheraltar  müssen  auch  diejenigen  Textzeugen  meinen, 
welche  wie  B  basm  aeth  das  dv/ntar^piov  zu  den  Geräten  des  Heiligen 
T.  2  stellen. 
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XaTQElai,  welche  die  Priester  nach  v.  6  beständig  im  Heiligtum 
zu  verrichten  hatten,  gehörte,  wie  der  Vf  aus  der  hl.  Schrift 
(Ex  30,  7  f.)  und  wohl  auch  aus  der  Überlieferung  über  die  Tempel- 
praxis (Lc  1,  11)  wissen  mußte,  in  erster  Linie  die  Darbringung 
des  ßäucheropfers  auf  dem  goldenen  Altar.  Es  ließe  sich  somit 
nicht  verstehen,  wie  er  v.  7  versichern  kann ,  der  Zutritt  zum 
Allerheiligsten  sei  nur  dem  Hohenpriester  und  auch  diesem  nur 
einmal  im  Jahr  gestattet*^).  Dieses  Bedenken  ist  so  gewichtig, 
daß  die  Gründe,  welche  man  zur  Erklärung  des  vermeintlichen 
Irrtums  bei  dem  Vf  anzuführen  pflegt,  es  nicht  zu  heben  ver- 
mögen, zumal  sie  selbst  nichts  weniger  als  einwandfrei  sind  •^. 
Annehmbar  wäre  die  Beziehung  von  d^vf.uarriQLOV  auf  den  Räucher- 
altar  nur  dann,  wenn  man  voraussetzen  dürfte,  der  Vf  habe  durch 
exovaa  eine  bloß  sachliche,  nicht  auch  lokale  Zugehörigkeit  dieses 
Geräts  zum  Allerheiligsten  feststellen  wollen  ^'*).  Dm  müßte  dann 
aber  in  gleicher  Weise  auch  von  der  Bundeslade  mit  ihrem  Zu- 
behör gelten.  Ferner  würde  die  nachdrückliche  Betonung  der 
räumlichen  Getrenntheit  des  Heiligen  und  des  Allerheiligsten  durch 
den  zweiten  Vorhang  v.  3  mehr  oder  weniger  illusorisch.  Von 
einer  wirklichen,  wenn  auch  nur  ideellen  Zugehörigkeit  des  Räucher- 
altars zum  Allerheiligsten  ist  aber  im  AT  nirgends  die  Rede.  Die 
einzige  Stelle,  welche  dahin  gedeutet  werden  könnte :  1  Reg  6,  22 
läßt  diese  mißverständliche  Auffassung  nur  im  hebräischen,  nicht 
aber  im  griechischen  Text  zu,  an  den  sich  der  Vf  bei  seiner  Be- 
nützung des  AT  in    der  Regel   hält**).     Ganz    unerklärlich  bliebe 


"')  Man  wird  dem  Vf  des  Hb  schwerlich  die  von  Oekum.  vorgeschlagene 
Ausgleichung  dieses  Gegensatzes  zutrauen  wollen,  der  Hohepriester  habe 
im  Allerheiligsten  zwar  täglich  zweimal  Rauchwerk,  aber  nur  jährlich  ein- 
mal Blut  dargebracht.  Wesentlich  ebenso  schon  Augustin,  quaest.  in 
Heptateuch.  CLXXVII,  20. 

^^)  Die  wichtigsten  der  von  Bleek,  de  Wette  u.  a.  namhaft  gemachten 
Gründe  sind  folgende:  1.  An  einigen  Stellen  der  LXX  wird  der  Räucher- 
altar so  beschrieben,  daß  man  vermuten  konnte,   er  habe  seinen  Standort 

im  Allerheiligsten  gehabt,  cf  d^iaen  a-özd  drcevami,  ro-D  xaxanetäafiaxoe  tov 
övTOi  sTil  T^g  xißojTov  t(öv  fiaQTVQicov  Ex  30,  6;  xh]aeis  tö  dvataoTi^^iov  rö 
Xpvaovv  eis  rö  -dv/aiäy  evavriov  rfjs  xißcorov  Ex  40,  5;  sd^xa  rö  ^vaiaari^piov 
TÖ  ^jovaoii*'  8V  ri]  ay.r]vi]  tov  fiaorv^iov  &7tevavtt  t&D  xaTaneidafiaros  Ex  40,  26 

(LXX  24)  cf  Lev  4,  7.  18;  16,  18.  Allein  in  allen  diesen  Stellen  ist  der 
Wortlaut  nicht  derartig,  daß  er  mißverstanden  werden  mußte.  Tatsächlich 
hat  ihn  auch  niemand  mißverstanden.  2.  Am  Versöhnungstag  (Ex  30,  10; 
Lev  16,  18  f.)  wurde  der  goldene  Altar  wie  das  All  erheiligste  mit  Blut  be- 
sprengt und  bestrichen.  Allein  das  fand  auch  bei  anderen  Sühnopfern 
höheren  Grades  statt  cf  Lev  4,  7.  18,  3.  Der  Räucheraltar  wird  Ex  30,  10 
äyioi'  t(öv  äyicov  genannt,  aber  so  heißen  29,  37  der  Brandopferaltar,  Lev 
24,  9  die  Schaubrote  u.  a. 

*•*)  So  z.  B,  nach  dem  Vorgang  des  Cappellus  u.  a.  Del.,  Hofm.,  Riehm 
S.  490,  Zahn  Einl.  II»  S.  160  f.,  Seeberg. 

^*)  Während  die  Worte  t?'^^  iiph  nat^p  auf  eine  Zugehörigkeit  des 
Riggenbach,  Hebräerbrief.  16 
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endlich,  wenn  mit  ■d-vixLariqQLOv  der  Räucheraltar  gemeint  wäre, 
das  Fehlen  des  Artikels,  während  alle  anderen  parallelen  Ausdrücke 
in  V,  2  und  4  den  Art,  haben,  weil  der  Vf  voraussetzt,  die  Geräte 
der  Stiftshütte  seien  den  von  Jugend  auf  mit  der  hl.  Schrift  ver- 
trauten Lesern  wohlbekannt.  Der  Gegensatz  zu  anderen  Geräten 
macht  die  "Weglassung  des  Art.  nicht  verständlich,  denn  durch  die 
Voranstellung  von  yf^qvooüv  kann  der  Vf  den  goldenen  Räucher- 
altar nicht  von  einem  zweiten ,  aus  anderem  Metall  verfertigten 
haben  unterscheiden  wollen,  da  es  einen  solchen  ja  gar  nicht  gab. 
Ebensowenig  kann  die  Kontrastierung  des  goldenen  Räucheraltars 
und  der  im  Heiligen  verwendeten  Kohlenpfannen  und  Rauchfässer 
'von  dem  Vf  beabsichtigt  sein,  da  auch  diese  aus  Gold  hergestellt 
waren  cf  Ex  25,  28  (LXX  29);  37,  16  (LXX  38,  12);  Num  7, 
14_86;  1  Reg  7,  50  (LXX  36);  2  Chron  4,  21  (LXX  22); 
1  Mkk  1,  22;  Jos.  bell.  I  152  (7,  6).  Der  Wortlaut  des  Textes 
weist  somit  darauf,  daß  der  Vf  eine  goldene  Räucherpfanne  gemeint 
hat  ^*).  Zwar  wird  im  AT  nirgends  eine  solche  als  besonderes 
Gerät  des  Allerheiligsten  erwähnt,  und  von  der,  welche  am  Ver- 
söhnungstag zur  Verwendung  kam  (Lev  16,  12),  wird  weder  ihre 
Herstellung  aus  Gold,  noch  ihre  Aufbewahrung  im  Allerheiligsten 
bezeugt.  Das  hindert  indes  nicht,  daß  der  Vf  diese  im  Auge 
hat.  Das  Bild,  welches  er  von  der  Tätigkeit  des  Hohenpriesters 
entwirft,  ist  vorzugsweise  nach  dessen  Funktionen  am  Versöhnungs- 
tag orientiert.  Unter  diesen  war  das  Räuchern  die  erste,  die  der 
Hohepriester  nach  dem  Eintritt  ins  Allerheiligste  vollzog,  und 
eine  nicht  bloß  nebensächliche  *'*').  Ein  hierzu  dienendes  Gefäß 
war  wichtig  genug,  um  unter  den  Geräten  des  Allerheiligsten  er- 
wähnt zu  werden,  nur  durfte  es  nicht  wie  die  übrigen  durch  den 
Artikel  als  ein  ständig  dort  befindliches  gekennzeichnet  werden  ^^. 
Seinen  Aufbewahrungsort  hatte  es  nämlich  nicht  im  Allerheiligsten, 


Altars  zum  Hinterraum  gedeutet  werden  können,  gilt  das  nicht  ebenso  von 
der  Übersetzung  der  LXX  Svacaarijoioi^  xarä  Tigöaconoi'  roC  (V«^<o.  Im 
übrigen  beruft  man  sich  auf  die  Stellen,  welche  A  62  unter  Nr.  1  ange- 
führt sind. 

•*)  So  im  Anschluß  an  die  vulg  die  lat.  Erklärer  Mutian,  Alkuin, 
Claudius,  Haimo  n.  a.,  Thomas  Aquin.,  ferner  Luther  und  die  meisten 
älteren  Ezegeten,  auch  Bengel;  von  neueren  noch  Biesenthal. 

•«)  Cf  Philo  I  leg.  alleg.  II  66  (16);  V  spec.  leg.  I  72  (templ.  2);  84 
(tacerd.  6):  leg.  ad  Caj.  (39).  Vielleicht  begreift  auch  der  Vf  des  Hb  das 
Bftacheropfer  des  Versöhnungstages  mit  em  unter  die  öd>()a,  welche  der 
Hohepriester  darzubringen  hat  (6,  2 ;  8,  3). 

•*)  Unter  den  Geräten  de.s  Tempels,  welche  Jeremia  nach  der  Legende 
vor  der  Zerstörung  bergen  soll,  wird  in  der  syrischen  Baruchapokalypse 
6,  7  ein  kotb  erwähnt,  unter  dem  wahrscheinlich  das  Rauchfaü  des  Ver- 
söhnunffBtages  zu  verstehen  .ist  cf  Harnack,  Theol.  Stud.  u.  Krit.  1876, 
8.  672  fl.  ßi  der  parallelen  Überlieferung  2  Mkk  2,  6  ist  rd  d\>aia(m^otov 
toO  dvfuduarot  wodI  als  Glosse  zu  tilgen  cf  Grimm  z.  St. 
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sondern  in  einem  Nebenraum  ^^).  Dennoch  gehörte  es  zum  Inventar 
des  Allerheiligsten,  da  es  nie  anders  als  dort  zur  Verwendung 
kam.  Daß  es  aus  Gold  angefertigt  war,  wie  die  Mischna  Joma 
IV  4  ausdrücklich  sagt,  kann  der  Vf  der  Tradition  entnommen 
haben,  wie  er  sich  auch  bei  seinen  Äußerungen  über  das  Manna- 
krüglein und  den  Stab  Aarons  von  der  Überlieferung  beeinflußt 
zeigt.  Die  einzige  Schwierigkeit,  welche  bei  dieser  Erklärung 
übrigbleibt,  ist  die  Frage,  warum  der  Vf  den  goldenen  Räucher- 
altar unerwähnt  gelassen  hat  ^^).  Die  auffallend  seltene  Erwähnung 
desselben  in  der  LXX  "')  mag  ihn  dem  Vf  weniger  wichtig  haben 
erscheinen  lassen  als  die  anderen  Geräte,  oder  der  Vf  kann,  in 
seinen  Gedanken  schon  mit  der  Räucherpfanne  des  Versöhnungs- 
tages beschäftigt,  es  einfach  vergessen  haben,  den  Räucheraltar 
daneben  auch  noch  zu  erwähnen.  Die  hier  zurückbleibende  Un- 
sicherheit ist  jedenfalls  leichter  zu  ertragen  als  der  absurde  Selbst- 
widerspruch, den  man  dem  Vf  zutraut,  wenn  er  den  Räucheraltar 
ins  Allerheiligste  versetzt  haben  soll. 

Von  dem  wichtigsten  Gerät  des  Allerheiligsten,  der  mit  ihrem 
gebräuchlichsten  Namen  (Ap  11,  19;  Ex  31,  7  u.  ö.)  benannten 
■KißtoTÖg  TTiQ  öia^r^y^rig  (Ex  25,  10  — 16  ;  37,  1—6  [LXX  38, 1—4]) 
hebt  der  Vf  ein  Dreifaches  hervor,  um  die  ihrem  Standort  ange- 
messene Ausstattung  zu  illustrieren.  Erstens  war  sie  auf  der 
Außen-  und  Innenseite  mit  Gold  überzogen  cf  Ex  25,  11 ;  37,  2 
(LXX  38,  2).  Sodann  diente  sie  zum  Aufbewahrungsort  für  be- 
deutungsvolle Erinnerungszeichen  an  die  wunderbare  Führung  Israels 


8»)  Cf  Mischna  Joma  VII,  4. 

•»)  Da  Jos.  bell.  V  216  (5,  5)  wie  Philo  III  quis  rer.  div.  her.  226 
(46);  IV  Vit.  Mos.  II  lül  (III  9)  ausdrücklich  die  Dreizahl  der  Geräte  des 
Heiligen  erwähnt,  so  wird  sich  die  Übergehung  des  Räucheraltars  Jos. 
ant.  X  145  (8,  5);  XIV  72  (4,  4);  beU.  I  152  (7,  6);  VII  148  (5,  5)  daraus 
erklären,  daß  hier  überall  von  einer  tatsächlichen  oder  einer  drohenden 
Ausplünderung  des  Tempels  die  Rede  ist,  bei  welcher  die  Wegschaffung 
des  Räucheraltars  mehr  Schwierigkeiten  verursachte  und  doch  nicht  so 
lohnend  war  wie  die  des  Leuchters  und  Tisches.  In  dem  Fragment  des 
Ps.-Hecataeus  bei  Jos.  c.  Ap.  I  198  (22) :  oixrjua  fiiya,  ov  ßtofiös  iort  y.al 

?.vxriov  dfKfÖTsga  %Qvaä  Üvo  rdXavTa  irjv  df^TJv  ist  streitig,  ob  mit  dem 
ßcofiös  der  Räueheraltar  oder  der  Schanbrottisch  gemeint  ist.  Merkwürdig 
ist,  daß  c.  Ap.  II  106  (8,  6)  als  Geräte  des  Tempels  aufgezählt  werden : 
altare,  mensa,  thuribulum,  candelabrum. 

'0)  Auffallend  ist  schon  die  Stellung  des  Räucheraltars  Ex  30,  1 — 10 
getrennt  von  den  übrigen  Geräten  des  Heiligen  (Ex  25  und  26,  35)  bei  der 
Verordnung  über  die  Herstellung  der  Stiftshütte.  Während  die  LXX  hier 
mit  dem  masoretischen  Text  zusammengeht,  läßt  sie  in  dem  Bericht  über 
die  Herstellung  der  Stiftshütte  und  ihrer  Geräte,  der  dem  Vf  des  Hb  nach 
9,  2  besonders  vorschweben  muß,  den  Räucheraltar  an  mehreren  Stellen 
ganz  weg,  wo  der  mas.  Text  ihn  erwähnt:  Ex  35,  15  =  LXX  85,  19''; 
37,  25—28;  39,  38  f.  =  LXX  39,  15,  so  daß  der  Räucheraltar  in  diesem 
Zusammenhang  bei  der  LXX  nur  40,  5.  25  f.  begegnet. 

16* 
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in  der  "Wüste,  nämlich  den  in  der  LXX  Ex  16,  33  als  golden  be- 
zeichneten Krug  mit  dem  Manna,  das  Wahrzeichen  der  göttlichen 
Fürsorge  für  sein  Volk  'i),  den  Stab  (Num  17,  16—26  [LXX  1—11]), 
der  durch  sein  Sprossen  (v.  23  [LXX  8])  das  Priestertum  Aarons 
legitimiert  hatte,  und  die  TtXäxeg  r^g  öia^ijxrjg  (Deut  9,  9.  11), 
welche  die  Grundordnungen  der  göttlichen  Gnadenstiftung  ent- 
hielten. Im  AT  wird  allerdings  nur  von  den  Gesetzestafeln  ihre 
Aufbewahrung  in  der  Bimdeslade  bezeugt  (Ex  25,  16  ;  Deut  10,  1.  2) 
und  sogar  festgestellt,  daß  sich  wenigstens  zur  Zeit  Salomos  außer 
ihnen  nichts  in  der  Lade  befunden  habe  cf  1  Reg  8,  9 ;  2  Chron 
5,  10;  Jos.  ant.  VIII  104  (4,  1).  Der  Vf  folgt  aber  der  tradi- 
tionellen Auslegung  von  Ex  16,  32—34  und  Num  17,  25  (LXX  10), 
wenn  er  das  Mannakrüglein  und  den  Stab  Aarons  ebenfalls  dort 
niedergelegt  sein  läßt  '*).  Die  charakteristische  Bestimmtheit  der 
Lade  kommt  am  stärksten  in  dem  zum  Ausdruck,  was  schließlich 
von  dem  vneQavo)  avrrjq  befindlichen  IXaorr^QLOV  gesagt  wird. 
Die  den  Deckel  der  Lade  bildende  Sühnplatte  (Ex  25,  17 — 21 ; 
87,  6 f.  [LXX  38,  7 f.]),  sogenannt,  weil  auf  sie  am  Versöhnungstag 
jeweilen  das  Blut  der  Sündopfer  gesprengt  wurde  (Lev  16,  14  f. 
16.  17),  überragten  zwei  Cherubgestalten,  nach  Jos.  ant.  III 137  (6,  5) 
l^C^a  .  .  .  TtETBLva  i.iOQrprjV  ö^ovdevl  tojv  vre'  ävd-Qd)7tcov  iioga- 
fxivcov  TtaQurtX'^oia,  die  einander  zugekehrt  mit  ihren  ausgestreckten 
Flügeln  die  Sühnplatte  überdeckten  cf  Ex  25,  19;  37,  9  f.  (LXX 
38,  7  f.).  "Was  diese  Gestalten  zu  bedeuten  hatten,  gibt  der  Vf 
zu  verstehen,  wenn  er  sie  XsQOvßLv  öö^rjg  nennt.  Nach  Ez  9,  3 ; 
10,  4.  18.  22;  Sir  49,  8  kann  damit  nur  gemeint  sein,  daß  sie 
Träger  der  im  AUerheiligsten  sich  offenbarenden  Herrlichkeit  Gottes 
waren  cf  Jes  37,  16;  Ps  80,  2;  99,  1  "^.     Nicht  von  ihnen  allein, 


")  f^Wf  Ex  16,  33  gibt  Tar^um  Jeruschalmi  durch  ine-i  rrni'js  wieder. 
Mechiltha  zu  Ex  16,  33  läßt  dahingestellt,  ob  der  Krug  aus  irgend  einem 
Metall  oder  Ton  verfertigt  war;  dagegen  übersetzt  LXX  aidfivov  xQvaoHv, 
wonach  Philo  III  congr.  erud.  100  (18).  —  Zum  Femin.  Hb  9,  4  cf 
Blaß  f  7,  6. 

")  Die  rabbinische  Tradition,  nach  der  sich  der  Mannakmg  und  der 
Stab  Aarons  in  der  Bundeslade  befunden  haben  sollen  (cf  Talmud  babli 
Joma  52'';  Levi  b.  Gerson  und  Abarbauel  zu  1  Reg  8,  9  bei  Wettstein  und 
Del.  zu  Hb  9,  4),  stützt  sich  auf  eine  irrige  Deutung  von  nnyn  'ibS  Ex 
16,34;  Num  17,26  cf  Köhler,  Lehrbuch  der  bibl.  Gesch.  des  AT  1  1875 
S.  256  Anm.  1. 

")  Die  aramäische  Form  Xe^ovßeiv  (B)  oder  -iv  (n  D  d  vulgcodrt  sah 
ba«m)  ist  in  späteren  Hss.  durch  die  hebr.  Xeoovfielfi  (AP  37)  oder  -</* 
(KL  Min  cop)  verdrängt  und  der  LXX  konformiert  worden  (zur  Ortho- 
graphie cf  Winer-Schmiedel  §  5,  13»,  zum  Genus  §  10,  1  Anm.  1).  Zum 
Genitiv  bemerkt  Chrys.  XV  iS.  184:  ti  Inn  „Xeoovßlfi  JoS'^";  ijroi  rä 
ivdoia  fj  td  tnondtu  xon  t'hoo  </rjot.  Für  die  Fassung  von  Sö^rj^  als  Genit. 
qaal.  läiSt  aich  das  Fehlen  des  Art.  geltend  machen,  doch  ist  das  nicht 
entocheidend  cf  Ez  40,84  (LXX  28);  Lc  2,9;  AG  7,55,  Winer-Schmiedel 
§  19,  4. 
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sondern  von  allen  Geräten  des  Heiligtums  v.  2 — 5  erklärt  indes 
der  Vf,  er  halte  es  jetzt  nicht  für  angebracht,  sich  im  einzelnen 
über  deren  symbolische  Bedeutung  zu  äußern  ''*).  Das  würde  ihn 
ja  nur  von  seinem  Hauptzweck,  der  Schilderung  des  im  Heiligtum 
geübten  Kultus,  ablenken,  zu  der  er  nunmehr  übergehen  will. 

[9,  6 f.]:  Indem  aber  dies  so  hergestellt  ist,  gehen 
zwar  in  das  vordere  Zelt  beständig  die  Priester 
hinein,  um  die  Kultushandlungen  zu  verrichten,  in 
das  hintere  aber  einmal  des  Jahres  ausschließlich 
der  Hohepriester  nicht  ohne  Blut,  das  er  für  sich 
und  des  Volkes  Verfehlungen  darbringt.  Mit  xa«ax€t;- 
aafxevcov  v.  6  greift  der  Vf  auf  ycareayievcca&r]  v.  2  zurück,  doch 
so,  daß  er,  wie  das  Perf.  andeutet,  nun  das  Ergebnis  der  dort  ge- 
schilderten Handlung  in  Betracht  zieht.  Das  Heiligtum,  das  in 
der  V.  2 — 5  beschriebenen  "Weise  hergestellt  war,  ermöglichte  den 
Kultus  und  bedingte  durch  seine  Anlage  und  Ausrüstung  dessen 
Gestaltung.  Es  zeigt  sich  hier  von  neuem,  daß  das  Heiligtum  im 
vorliegenden  Zusammenhang  für  den  Vf  keine  selbständige  Be- 
deutung besitzt,  sondern  nur  als  Voraussetzung  und  bestimmender 
Faktor  für  den  Kultus  erwähnt  wird.  Ließ  sich  nun  von  einem 
durch  göttliche  Anordnung  geregelten  Kultus  erwarten,  er  werde 
eine  wirkliche  Annäherung  an  Gott  ermöglichen,  so  wird  das  durch 
den  tatsächlichen  Befund  nicht  bestätigt.  Das  dem  f.iiv  v.  1  ent- 
sprechende öi  weist  auf  diesen  Kontrast  hin  "*).  Es  war  wohl 
ein  Heiligtum  vorhanden,  dessen  innerster  Teil  die  Wohn-  und 
Offenbarungsstätte  Gottes  bildete.  Aber  dieses  Heiligtum  war  der 
Gemeinde  schlechterdings  verschlossen  und  selbst  ihren  Vertretern 
nur  teilweise  und  unter  bestimmten  Bedingungen  zugänglich.  Der 
Dienst  des  Heiligtums  gliederte  sich  in  der  "Weise,  daß  im  vorderen 
Raum  die  Priester  beständig  die  ihnen  obliegenden  Funktionen, 
nämlich  täglich  zweimal  die  Darbringung  des  Rauchwerks  und  die 
Besorgung  des  Leuchters  (Ex  30,  7  f.)  und  wöchentlich  die  Auf- 
legung neuer  Schaubrote  verrichteten  (Lev  24,  5  ff.)  '**),  zum  AUer- 

'*)  Die  Beziehung  von  Tcepi  &v  bloß  auf  Xepovßeiv  (Schlatter,  Theol. 
des  NT  II,  S.  453)  empfiehlt  sich  nicht,  da  der  Plural  am  Schluß  einer 
längeren  Aufzählung  augenscheinlich  auf  alle  erwähnten  Gegenstände 
zurückweist  und  auch  xarä  usqos  su  mehr  zu  seinem  Rechte  kommt.  Ganz 
ähnlich  sagt  Philo  III  quis  rer.  div.  her.  221  (45):  nolvv  S'Övra  töv  nepi 

ixäoTOv  Xöyov  vTTs^&sreov  eiaav-d'ig. 

"*)  Cf  Chrys.  XV  S.  185:  rovriartv,  f^v  uev  raüTu,  oix  äniXavov  Se 
aiicöv  ol  'lovSaZot'  ad/  icö^cov  aiird. 

'®)  Zu  /.arpeiag  entteXeTv  cf  als  Parallelen  ras  vöfitp  TipooTerayuevas 
inns).etv  /.strovpyiag  Philo  III  SOmn.  I  214  (37);  svyäs  y.a'i  &vaias  215  (37); 

Jos.  ant.  XIV  260  (10,  24)  oder  nur  dvaias  enftelexv  Philo  V  spec.  leg.  I 
297  (sacrif,.  7);  Jos.  bell.  I  153  (7,  6).  Die  Analogie  solcher  Wendungen 
wird  die  Übersetzung  der  vulg:  sacrificiorum  officia  consnmmantes  ver- 
anlaßt haben. 
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heiligsten  dagegen  bloß  der  Hohepriester  und  selbst  er  nur  am 
Versöhnungstage,  also  jährlich  einmal  Zutritt  hatte  und  auch  dann 
nicht  ohne  das  sühnende  Blut  der  Sündopfer,  das  ihm  selbst  Deckung 
gewähren  sollte  wie  auch  den  Verfehlungen  der  Gemeinde,  die  als 
imwillkürliche  Äußerungen  der  natürlichen  Sündhaftigkeit  der  Ver- 
gebung fähig  waren  cf  Hb  5,  3 ;  7,  27'^).  Die  Frage,  ob  der 
Hohepriester  am  Versöhnungstage  das  Allerheiligste  mehrmals  be- 
treten habe,  nämlich  mindestens  zweimal,  wie  Lev  16,  12 — ^^16,  oder 
viermal,  wie  M.  Joma  V,  1.  3.  4 ;  VII,  4  vorausgesetzt  ist,  wird  durch 
Sna^  TOv  €ViavTov  (cf  Ex  30,  10;  Lev  16,  34)  nicht  berührt,  da 
diese  Bestimmung  nur  einen  Gegensatz  zu  öia  Ttavvög  einschließt  '^). 
Ebensowenig  darf  man  aus  den  Präsentia  eioiaUL  v.  6  und  tcqoü- 
(piQEL  V.  7  folgern,  der  Vf  betrachte  den  Dienst  am  Heiligtum 
als  zu  seiner  Zeit  noch  in  beständiger  Ausübung  begriffen,  etwa 
gar  an  den  Geräten  des  Allerheiligsten  (v.  4  f.).  In  diesem  Fall 
hätte  er  ja  nicht  von  der  TtQdjxr]  und  öeviiga  ayirjyi],  sondern  vom 
Heiligen  und  Allerheiligsten  des  Tempels  reden  müssen.  In  Wirk- 
lichkeit vergegenwärtigen  die  Präsentia  die  Kultushandlungen  so, 
wie  diese  gemäß  der  Einrichtung  der  Stiftshütte  nach  Vorschrift 
des  Gesetzes  jederzeit  vorgenommen  werden,  solange  der  gesetz- 
liche Gottesdienst  in  seiner  ursprünglichen  Form  zu  ßecht  besteht 
cf  8,  5.  Sie  beschreiben  demnach  nicht,  was  zur  Zeit  des  Vf  sich 
ereignet,  sondern  was  nach  der  hl.  Schrift  zu  geschehen  hat  und 
geschieht,  gleichviel  wie  es  mit  der  tatsächlichen  Ausübung  der 
betreffenden  Vorschriften  in  der  Gegenwart  des  Vf  bestellt  sein 
mag  '8). 


")  Die  Wiedergabe  der  vulg:  pro  ma  et  populi  ignorantia  ist  sach- 
lich nicht  unzutreffend,  aber  sprachlich  inkorrekt,  da  sie  Tieol  imi'  iuvroc 
voraussetzen  würde;  richtig  cop  syr*  (d)  Ämb. :  pro  se  et  populi  delictis.  — 
Der  Ausdruck  dyyörif^a  (Tob  3, 3;  Sir  23,  2;  51, 19;  Jdth  5,  20;  1  Mkk  13,  39) 
nimmt  Bezug  auf  die  im  Gesetz  (Lev  4,  13;  Num  15,  22-31)  vorliegende 
Unterscheidung  zwischen  absichtlich  und  unabsichtlich  begangenen  Sünden 
cf  Hb  5,  2;  10,26. 

^**)  In  gleichem  Sinn  ist  die  Bestimmung  gemeint  3  Mkk  1,  U;  Jos. 
bell.  V  236  (5,  7)  und  wohl  auch  Philo  V  spec.  leg.  I  72  (templ.  2) ;  II 
gigant.  Ö2  (11).  Dagegen  gibt  der  Brief  des  Agrippa  bei  Philo  leg.  ad 
Cai.  (39)  unrichtig  an,  der  Hohepriester  habe  am  Versöhnungstage  das 
Allerheiligste  keinenfalls  mehr  als  zweimal   betreten  dürfen:   du  uvjöe  b 

d()/te(jevs  Svoiv  ijfti^aig  laO  irovg    f}  y.a'i    t/]  ainf,  lo'ti  fj  xai  rerpäyi^  eitK/oi- 

tTjoi,,  \)dva7op  dTTaoairriioi'  {jnofitpei.  Über  die  mystisch-allegorisclie  Um- 
deatnng  des  AVr«^  too  iviavxon  bei  Philo  cf  Schmitz,  Die  Opferanschauung 
S.  149 f.,  wo  jedoch  übersehen  ist,  dalJ  Philo  hier  mit  dem  Xöyog  die  mensch- 
liche Vernunft  meint. 

'")  Diese  Auffassung  lälit  sich  ohne  die  von  Lünem.  befürchtete  „Ein- 
■chUcbterang  des  grammatischen  Gewissens"  festhalten,  trotzdem  das  Part. 
Perf.  xftTioHtvaauivaiv  Vorangegangen  ist.  Das  letztere  stellt  fe>t,  dali 
nachdem  der  hl.  Schrift  zufolge  die  StiftshUtte  in  der  Hb  9, 2—5  beschriebeueu 
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"Was  sich  dem  aufmerksamen  Betrachter  des  Kultus  und  der 
Kultusstätte  als  die  darin  verkörperte  Absicht  aufdrängt,  das  be- 
zeichnet der  Vf  nun  als  Inhalt  göttlicher  Kundgebung :  [9,  8 — 9*] 
Indem  der  hl.  Geist  dies  andeutet,  daß  der  Weg  in 
das  Heiligtum  noch  nicht  offenbar  gemacht  sei,  so- 
lange noch  das  vordere  Zelt  Bestand  habe,  welches 
ja  eine  sinnbildliche  Hinweisung  bis  auf  die  gegen- 
wärtige Zeit  ist.  Da  die  Stiftshütte  in  ihrer  ganzen  Anlage 
und  Einrichtung  nach  Gottes  Weisung  hergestellt  war  (8,  5)  und 
auch  der  dadurch  bedingte  Kultus  auf  göttlicher  Anordnung  be- 
ruhte, so  kann  der  Vf  von  einer  Kundgebung  des  hl.  Geistes 
sprechen,  die  in  alledem  erfolge  (1  Pt  1,  11),  freilich  nicht  mit 
deutlichen  Worten  wie  in  der  hl.  Schrift  (3,  7),  sondern  in  der 
Zeichensprache  symbolischer  Verhältnisse  und  Handlungen.  Die 
bloße  Existenz  eines  Vorderzeltes  (9,  2.  6),  in  welchem  die  Kultus- 
handlungen zu  verrichten  sind,  ist  ein  beständiger  Hinweis  darauf, 
daß  der  Eingang  in  das  wahre  Heiligtum  noch  nicht  bekannt- 
gegeben und  zugänglich  gemacht  sei  ^^).  Mit  ta  Hyia  ist  wie  8,  2 
das  wahre  Heiligtum  gemeint,  das  nur  im  Himmel  vorhanden  ist, 
aber  in  dem  Allerheiligsten  der  Stiftshütte  sein  unvollkommenes 
Abbild  besitzt.  Der  Zutritt  zu  diesem  Heiligtum  ist  der  Gemeinde 
so  lange  verborgen  und  verwehrt,  als  das  vordere  Zelt  im  Unter- 
schied von  dem  hinteren  Raum  als  die  von  Gott  geordnete  Kultus- 
stätte Bestand  und  Geltung  hat.  Ob  sich  das  zur  Zeit  der  Ab- 
fassung des  Briefes  noch  so  verhält  oder  nicht,  läßt  sich  aus  dem 
logisch  argumentierenden  und  also  bloß  hypothetisch  gemeinten 
€ti  ordoiv  ixovorjg  nicht  entnehmen.  Nur  das  ergibt  sich  hieraus, 
daß  mit  der  Erschließung  des  Weges  in  das  wahre  Heiligtum  die 
jtQiütrj  oxrjvi]  in  Wegfall  kommen  muß.  Dem  entspricht  auch  die 
begründende  Aussage,  eben  dieses  vordere  Zelt  sei  ein  Sinnbild 
bis  auf  die  gegenwärtige  Zeit.  Für  das  Verständnis  des  Relativ- 
satzes ist  die  richtige  Fassung  des  Begriffes  6  yiaigog  b  eveatrjxtbg 
entscheidend.  Daß  der  Sprachgebrauch  nur  die  Beziehung  auf  die 
Gegenwart,  nicht  aber  auf  irgendwelche  Zukunft  gestattet,  unter- 
liegt keinem  Zweifel**^).     Dagegen  fragt  es  sich,  welchen  Zeitraum 


Weise  hergerichtet  worden  ist,  der  Dienst  der  Priester  seinen  regelmäßigen 
Verlauf  nimmt;  cf  auch  die  Einleitung. 

*°)  Ähnlich  äußert  sich  Jos.  ant.  III  123  (6,  4):  tö  /ukv  yäp  rohov 
a'ÖTfjs  {TTjg  axr]vfig)  fiepos  tö  ivzös  tSiv  reaod^cov  xiövutv,  8  rolg  ispsvotv  ^v 
äßuTOVy  cbs  ov^avbs  dvelio  tm  ■d'ecö^  ol  S'stxoai  nr^x^ie,  äaneg  yfj  y.al  O'd- 
Xaaaa  ßdatfios  ävdgcÖTiois,    ovtcos   loli    le^eüai    fiövois    sneteigaTixo ;    cf  auch 

181  (7,  7).  —  Zur  Genitivverbindung  triv  t&v  ay'nov  öSör  cf  Mt  10,  5 :  Gen 
3,  24:  Jer2,  18;  Prov  7,  27,  Winer-Schmiedel  §  30,  7^ 

81)  Cf  Wettstein  II  S.  63;  Bleek  III  S.  518;  Cremer  s.  v.,  Polyb.  I 
60,  9:  sxgivB  fitj  TtaoeZvai   röv    svearära   xatoöv'   Jos.  ant.  XVI  162  (6,  2): 
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die  vom  Vf  gemeinte  Gegenwart  umspannt.  Unmöglich  kann  an 
die  Zeitperiode  gedacht  sein ,  welche ,  solange  das  Vorderzelt 
existierte,  Gegenwart  war,  auf  welche  der  hl.  Geist  bei  seiner 
durch  die  Stiftung  des  atl  Kultus  erteilten  Kundgebung  hinblickte  ^'^. 
Für  den  Vf  wäre  diese  Zeit  ja  bereits  Vergangenheit,  er  hätte 
also  statt  des  absolut  lautenden  eig  %ov  ytaiQov  tbv  IvfiffTi^xoTa 
vielmehr  eig  xov  Y.aiQOV  avrf^g  (cf  Lc  1,  20)  schreiben  müssen. 
Ebensowenig  kann  o  y.(xiQ.  6  ivtöT.  mit  6  aiwv  omog  identisch 
sein  und  die  vorchristliche  Epoche  bezeichnen  ^^).  _  Denn  nach 
dem  Hb  wie  nach  dem  ganzen  NT  beginnt  der  aiiov  (.iiXXo)V  noch 
nicht  mit  dem  irdischen  "Werk  Christi,  sondern  erst  mit  der  Wieder- 
kunft des  Herrn,  mögen  auch  die  Gläubigen  bereits  die  övvd(.iEtg 
f^iiAAovTog  aiwvog  zu  schmecken  bekommen  (6,  5).  Überdies  kommt 
der  Ausdruck  6  xaiQ.  6  eveor.  niemals  in  dieser  Bedeutung  vor 
und  wäre  hier  geradezu  irreführend  ^*).  Für  den  christlichen  Vf 
des  Briefes,  der  auf  die  Zeit  des  AB  als  auf  die  Vergangenheit 
zurückblickt  (9,  1),  kann  6  xaiQ.  6  iveoz.  nur  die  Periode  sein, 
die  mit  der  Erscheinung  Christi  begonnen  hat,  und  die  als  solche 
das  „Heute"  der  Heilsdarbietung  ist  (3,  13;  4,  6  f.).  Freilich  kann 
er  nicht  sagen  wollen,  in  der  christlichen  Gegenwart  sei  das  ver- 
wirklicht, was  in  der  TtQihxr^  Gxrjvij  sinnbildlich  angedeutet  war. 
Das  ergäbe  entweder  den  sinnwidrigen  Gedanken,  die  durch  das 
Vorderzelt  dokumentierte  Schranke  der  Gottesgemeinschaft  habe 
die  einstige  Beseitigung  dieser  Schranke  ahnen  lassen,  oder  man 
müßte  die  Übereinstimmung  zwischen  dem  Vorderzelt  und  der 
christlichen  Gegenwart  darin  finden,  daß  auch  jetzt  wie  einst  im 
AB  erst  der  Hohepriester  d.  h.  Christus  in  das  Allerheiligste  ein- 
gegangen sei,  während  die  Gemeinde  ihm  bloß  mit  ihrer  Hoffnung 
dahin  folgen  könne,  in  "Wirklichkeit  aber  wie  die  Priesterschaft 
des  AB  noch  außerhalb    des   wahren  Heiligtums  bleiben  müsse  ^^). 


oi  fidvov  iv  T(p  IveajöiTt  xat(j(3^  dXkä  yal  iv  rr/J  TT^oyeysvrjjuivq).     Im  NT  cf 

Km  8,  88 ;  1  Kr  8,  22 ;  cf  auch  6  vvv  xai^Si  Rm  3,  26 ;  8, 18;  11,  5 ;  2  Kr  8, 13. 

*')  Cf  Chrys. :    röy  xatpdv  rbv  ivearßrn  Tiolov    ft^at'^    lör  TZpd    ttjn  loü 

Xpiaro€  napovaiae',  ebenso  Theophyl.,  in  angemessenerer  Fassung  Hofm., 
B.  Weiü,  Zahn  Einl.  II»  S.  145. 

")  So  z.  B.  Schlicht,  Bleek  III  8.  618,  Lünem.,  Riehm  S.  72ff. 

**)  Zur  Vergleichung  könnte  herangezogen  werden  einerseits  S  ahhv 
6  iveoToie  Gl  1,  4.  andererseits  lüv  iv  rrp  xaipcß  tovjoj  mit  dem  Gegensatz 
iv  r((f  al&vi  rai  ipxouivtp  Mc  10,  30.  In  diesen  Stellen  wird  die  Bedeutung 
des  Ausdrucks  durch  den  Zusammenhang  sichergestellt.  Dagegen  wäre 
Hb  9,  9  die  Vermeidung  der  technischen  Bezeichnung  ö  nl<or  ovTOi  nicht 
zu  rechtfertigen,  da  <i  xatpöi  6  iveoTTjxdx:  im  gewühnlichen  Sprachgebrauch 
eine  andere  Färbuug  hat  und  der  Gedanke,  daß  das  Vorderzelt  ein  Sinn, 
bild  der  Gegenwart  sei,  doch  erst  erläutert  werden  müßte,  um  verständlich 
cu  «ein. 

•*)  So  Schlatter.  Ähnliche  Gedanken  äußern  bereits  Thdrt,  Euthym. 
Herreat. 
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Das  entspricht  jedoch  nicht  dem  Gegensatz,  den  der  Vf  gerade  in 
dieser  Beziehung  zwischen  dem  AB  und  NB  konstatiert,  und  dem 
er  plerophorischen  Ausdruck  verleiht,  wenn  er  betont,  daß  der 
Gemeinde  des  NB  der  Zugang  in  das  wahre  Heiligtum  Gottes  er- 
schlossen sei  (10,  19 f.;  6,  19 f.).  "Was  er  durch  den  Relativsatz 
feststellen  will,  ist  ein  Zweifaches,  einmal,  daß  die  Ttgiorrj  aicr^v^, 
denn  nur  auf  diese  kann  sich  rjng  beziehen  ^^),  in  ihrer  ganzen 
Existenz  bloß  ein  Gleichnis  ist  und  also  keine  selbständige  Be- 
deutung für  sich  in  Anspruch  nehmen  kann ;  sodann,  daß  diese 
ihre  Bestimmung,  die  Schranke  der  atl  Gottesgemeinschaft  sinn- 
bildlich zur  Anschauung  zu  bringen,  bloß  bis  auf  die  Gegenwart 
reicht®^)  und  also  jetzt  dahingef allen  ist,  nachdem  durch  das  hohe- 
priesterliche Werk  Christi  alle  Bedingungen  für  einen  ungehemmten 
Verkehr  der  Gemeinde  mit  Gott  gegeben  sind  cf  12,  22 — 24  ^^). 
"Was  bei  diesem  Verständnis  von  9*  über  den  parabolischen 
und  transitorischen  Charakter  des  Vorderzeltes  ausgesagt  ist,  steht 
auch  in  voller  Übereinstimmung  mit  dem ,  was  weiter  über  den 
ihm  entsprechenden  Kultus  ausgeführt  wird:  [9,  9*^ — 10]  Welcher 
Beschaffenheit  des  Vorderzeltes  gemäß  Gaben  und 
Opfer  dargebracht  werden,  welche  unvermögend 
sind,  den  Gottesdienst  Übenden  am  Gewissen  zu 
vollenden,  die  nur  —  wie  auch  Speisen  undGetränke 


^'^)  Die  Beziehung  von  i^Ttg  auf  fj  ttoiottj  axr^tij  als  den  Hauptbegriff 
von  8''  wird  von  den  griech.  Exegeten  durchweg  vorausgesetzt  oder  aus- 
drücklich namhaft  gemacht,  in  Dd  durch  die  Beifügung  von  TiptüTT}  zum 
Relativpronomen  bestätigt.  Möglich  wäre  die  Annahme,  das  Relativum 
beziehe  sich  auf  den  gesamten  Inhalt  von  v.  8  =  an  und  sei  im  Genus 
dem  Prädikat  assimiliert.  So  die  vulg:  qtiae  parabola  est  temporis  in- 
stantis,  deren  Übersetzung  Haimo  sinngemäß  interpretiert:  quae,  snbaudis 
res.  Allein  der  Tatbestand,  daß  die  Existenz  des  Vorderzeltes  die  Ver- 
sagung der  vollen  Gemeinschaft  mit  Gott  andeutet,  kann  nicht  wohl  eine 
7ia(>aßolii  heißen.  Jedenfalls  ist  die  Beziehung  von  »?t«»  auf  ^  tiqüit]  axrpn^ 
ungleich  einfacher. 

*')  Eli  zur  Einführung  des  Zeitpunktes,  bis  zu  welchem  etwas  dauert, 

wie  AG  4,  3;  1  Th  4,  15;  1  Chron  9,  25;  3  Esr  1,  SO;  Sir  12,  11;  2  Mkk  7,  27. 

^^)  Im  wesentlichen  erklären  so  Oekum.  und  noch  deutlicher  Euthym. : 

6aiii  ivnoi  Tfjs  iv  rtj  uxr^vi]  XaTQeias  •  üiiva  av^ißoka  xat  alpty/uara  rijv  xatd- 
oxaaiv  xal  rd^tv  ea/ov  äyoi  roü  xai^ov    toü  eveoTcöjoe'    iJTOi   fiexpt    Tfje   bth- 

Srjfiias  Tov  XptoTov.  Beide  Exegeten  verbinden  wie  später  Calvin  u.  a.  ^t« 
mit  naoaßoXi/]  zu  einem  einheitlichen  Subjekt :  welches  Gleichnis  dauert  etc. 
Auch  die  vulg  läßt  sich  so  verstehen  cf  Herveus:  quae  parabola,  id  est 
quae  mystica  similitudo  de  duohus  tabernacuUs  et  de  his  quae  contine- 
bantur  vel  fiebant  in  Ulis.,  est  temporis  instantis,  id  est  praesentis  temporis. 
Sprachlich  läßt  sich  hiergegen  nichts  einwenden;  aber  da  v.  8  von  einer 
Tingaßolr}  noch  nicht  die  Rede  ist,  so  wäre  riTn  ixaoaßoXii  9'  unvorbereitet. 
Bei  der  richtigen  Fassung  von  nafjaßokr,  als  Prädikat  kann  jedoch  der  Ge- 
danke ganz  in  derselben  Weise  verstanden  werden  cf  Del.,  v.  Soden.  Als 
Verb  ist  in  dem  Relativsatz  nicht  y.att^tair^y.sv  (Min),  sondern  itnh'  oder  fjv 
zu  ergänzen. 
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und  verschiedene  "Waschungen  —  Satzungen  des 
Fleisches  sind,  bis  zur  Zeit  besserer  Ordnung  auf- 
erlegt. Da  in  dem  Relativsatz  9**  die  aus  inneren  und 
äußeren  Gründen  abzulehnende  LA  xa^'  bv  sc.  y.atQÖv  nicht  in 
Betracht  kommt  und  vielmehr  xa^'  fjv  zu  lesen  ist  ^^),  so  fragt 
es  sich,  worauf  das  Relativpronomen  zurückweist.  Der  Parallelismus 
mit  fjtig  9*  legt  die  Beziehung  auf  r^g  TtQcoTrjg  ffXTjvijg  v.  8  am 
nächsten.  Für  sie  spricht  ebenfalls,  daß  es  sich  in  v.  8f.  durchweg 
um  die  Bedeutung  des  Vorderzeltes  handelt  ^°).  Auch  so  wäre  der 
Sinn  des  Relativsatzes  wesentlich  derselbe  wie  bei  der  LA  7.a&^  bv, 
wenn  y.aTd  wie  3,  8  temporal  gemeint  wäre.  Nun  ist  allerdings 
von  der  beschränkten  Dauer  der  Ttgiörr]  axrjvt]  v.  8  bereits  die 
Rede  gewesen,  aber  zwischen  dem  Vorhandensein  des  Vorderzeltes 
und  dem  Charakter  der  im  Vorhof  dargebrachten  Opfergaben  be- 
steht kein  direkter  Zusammenhang  derart,  daß  die  Wirkungskraft 
der  Opfer  durch  die  Existenz  des  Vorderzeltes  beeinflußt  wäre. 
Dagegen  ergibt  es  einen  durchaus  zutreffenden  Gedanken,  wenn 
der  Vf  durch  xa^'  7Jv  bemerklich  machen  will,  daß  die  Beschaffen- 
heit der  Opfer  derjenigen  des  Vorderzeltes  genau  entspricht.  Wie 
dieses  nur  eine  bedingte  Annäherung  an  Gott  gestattete  und  einen 
unmittelbaren  Verkehr  mit  ihm  ausschloß,  so  sind  auch  die  Gaben 
und  Opfer  (5,  1 ;  8,  3),  die  im  Heiligtum  dargebracht  werden, 
nicht  imstande,  die  volle  Gemeinschaft  mit  Gott  zu  vermitteln.  Sie 
sind  ja  unvermögend ,  den ,  welcher  Gott  mit  ihnen  zu  dienen 
sucht  (10,  2),  rücksichtlich  des  Gewissens  zu  vollenden,  so  daß  -er 
des  Schuldbewußtseins  völlig  entledigt  und  der  göttlichen  Ver- 
gebung unbedingt  gewiß  ist  cf  10,  1  ®^).  Worin  der  Grund  für 
diese  Mangelhaftigkeit  der  Opfer  liegt,  und  welche  positive  AVirkung 
ihnen  zukommt ,  ist  damit  noch  nicht  gesagt ;  es  wird  aber  an- 
gedeutet,   wenn    v.  10*»    öixaiwj.iata   oagKÖg   die    richtige  LA    ist 


*')  Die  LA  itn,V  öp  (KLP  Min  Thdrt,  wahrscheinlich  auch  d:  in  quo) 
ergibt  nur  einen  passenden  Gedanken,  wenn  man  unter  dem  xai()d^  6  ivea- 
TTjMiöe  unrichtig  die  vorchristliche  Periode  versteht  cf  Theophyl.,  wogegen 
sie  bei  der  richtigen  „Fassung  jenes  Ausdrucks  auf  einen  Widersinn  hinaus- 
kommt cf  Euthym.  Überdies  verdient  sie  auch  als  erleichternde  LA  weniger. 
Beachtung  als  die  ältere  und  besser  beglaubigte  x«i9'  i}»/  (n  A  ß  D  17.  67'* 
1789  Min  vulg  cop,  wahrscheinlich  auch  Chrys.). 

•°)  Die  Beziehung  von  yad'ijv  auf  Tiapaßoki]  9»  (Oekum.  vulg)  ergibt 
keinen  wesentlich  anderen  Gedanken,  hat  aber  die  oben  erwähnten  Gründe 
gegen  sich. 

"')  l'vpaiSijatg,  das  unmittelbare  Bewußtsein  um  den  sittlichen  Wert 
oder  Unwert  des  eigenen  Verhaltens,  hat  im  Hb  vorwiegend  religiöse 
Färbung.  Es  ist  das  Bewußtsein  um  das  entweder  durch  die  eigene  Ver- 
•ebnldang  gestörte  (10,  2.  22)  oder  durch  die  göttliche  Vergebung  zur  Nor- 
malität hergestellte  (9,  14)  Verhältnis  zu  Gott.  Der  Wert  des  Opfers  er- 
Srobt  Rieh  daran,  ob  es  imstande  ist,  das  Schuldbewußtsein  zu  tilgen  und 
ie  ungehemmte  Zuversicht  zu  Gott  zu  bcgrUudcu. 


c.  9,  9.  10.  251 

und  diese  Worte  mit  (xovov  als  Apposition  zu  ötbqd  te  Y.CU  d-voiai 
gehören.  Von  den  abweichenden  Textgestalten  kann  die  Variante 
y.UL  öiy.aHi)(.iaOL  um  ihrer  späten  Bezeugung  willen  nicht  als  ur- 
sprünglich gelten,  zumal  sie  auch  keinen  passenden  Sinn  ergibt, 
wogegen  die  LA  '/.al  6Lyiai(x)f.iaTa  den  Eindruck  eines  Mischtextes 
macht  und  sich  nicht  ohne  Härte  in  den  Zusammenhang  einfügt  ^^). 
Schwieriger  als  die  Entscheidung  über  die  richtige  Textgestalt  ist 
die  Frage  nach  der  Verknüpfung  von  v.  10  mit  9''.  Verbindet 
man  uövov  xtA.  mit  Ttgoarpegovrai  wie  Schlichting  u.  a.,  so  ge- 
winnt man  den  unzutreffenden  Gedanken,  die  Opfer  seien  nur  wegen 
Verfehlungen  in  betreff  von  Speisen ,  Getränken  und  Waschungen 
dargebracht  worden,  während  in  Wirklichkeit  solche  Versehen  nur 
verhältnismäßig  selten  den  Grund  für  die  Opferdarbringung  bildeten. 
Überdies  ist  man  genötigt,  ßgwfxata,  Ttö/Liata  und  ßarcTiOf-ioi  dem 
Wortsinn  zuwider  auf  den  Verstoß  gegen  kultische  Vorschriften 
statt  auf  die  Verwendung  der  genannten  kultischen  Mittel  zu  be- 
ziehen. Ebensowenig  gewinnt  man  einen  befriedigenden  Sinn, 
wenn  man  (.lövov  zt/.  als  nähere  Bestimmung  von  %ov  XatQtvovxa 
betrachtet  und  mit  vulg  übersetzt:  servientem  solummodo  in  cihis 
et  in  potibus  et  variis  baptismatibus  ^'^).     So  verstanden   würde    der 


^^)  Die  lect.  recepta  xai  Sixata>ftaai  aapx.  (KL  Min  vulg  syr'  Chrys, 
Thdrt)  beseitigt  die  Härte,  welche  bei  der  LA  (Ütxaiai/nara  darin  liegt,  daß 
die  Opfer  metonymisch  Rechtssatzungen  genannt  werden.  Allein  sie  unter- 
liegt nicht  bloß  dem  Verdacht,  erleichternde  Korrektur  zu  sein,  sondern  ist 
insofern  unangemessen,  als  der  allgemeine  Ausdruck  Sixaia>uaru  oaox.  den 
einzelnen  Kultmitteln  wie  ßotüfiaxa  etc.  neben-  statt  übergeordnet  wird. 
Überdies  nötigt  diese  Variante  dazu,  iTxixsifiepa  auf  ÖiUnd  te  xal  dxmai  9'' 
zu  beziehen,  was  an  sich  zwar  möglich,  aber  doch  auffallend  ist,  da  der 
Vf  V.  9  das  hierauf  bezügliche  Partie.  Övfduevai  im  Genus  dem  zunäcbst- 
steheuden  Begriff  Ovoiai  angepaßt  hat  und  also  nicht  zu  erwarten  steht,  daß 
ein  zweites,  gleichartiges  Attribut  im  Neutrum  folge  cf  Blaß  §  31,  5.  Der 
letzteren  Schwierigkeit  entgeht  die  vulg  durch  die  Übersetzung :  et  iustiiiia 
carnis  usqiie  ad  tempus  correctionis  iiripositis.  Aber  das  ist  eine  ganz 
willkürliche  Wiedergabe  des  allein  bezeugten  Nominativs  imxeifieva.  Am 
besten  beglaubigt  ist  Öixauöuain  oaox.  (nAP  1739  Min  cop  syr'  arm  ar), 
wofür  auch  der  nur  auf  einem  Schreibversehen  beruhende  Sing.  Sixaicoua 
(Dd  sah)  zeugt.  Die  Variante  xal  dixata/uma  aaox.  (Bn'")  würde  zwar  die 
Entstehung  der  anderen  beiden  Lesarten  erklären,  kann  aber  ebensogut 
auf  Mischung  beider  beruhen.  Sie  ergibt  jedenfalls  keinen  befriedigenden 
Sinn,  mag  man  xai  durch  „und"  oder  „auch"  übersetzen.  Im  ersteren  Fall 
würde  Sixaicö^iara  onox.  recht  hart  als  ein  zweites  Attribut  zu  fir)  Svvdusvai 
hinzutreten:  „die  unvermögend  sind  und  Eechtsordnungen  des  Fleisches" 
(gegen  Westcott).  Im  letzteren  Fall  wird  auf  die  ßocö^caia  etc.  durch 
„ebenfalls"  unpassenderweise  eine  Bezeichnung  angewendet,  die  für  die 
Opfer  noch  garnicht  gebraucht  war:  „auferlegt  ebenfalls  als  Fleisches- 
satzungen"  (gegen  B.  WeiC). 

"*)  Von  den  Auslegern  der  vulg  haben  die  meisten  (cf  z.  B.  Alkuin, 
Haimo,  Herveus)  die  durch  den  lat.  Wortlaut  geforderte  Beziehung  auf  die 
Opfer  vernachlässigt  und  sich  durch  willkürliche  Konstruktionen  geholfen. 
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Satz  das  Unvermögen  des  Opfers  zu  innerer  Reinigung  darauf 
zurückführen ,  daß  der  mit  dem  Opfer  Gott  geleistete  Dienst  im 
Grunde  nur  auf  Essen,  Trinken  und  Waschungen  beruhe.  Aber 
tatsächlich  waren  manche  Opfer,  z.  B.  die  Brandopfer  (10,  6),  gar 
nicht  mit  einer  Opfermahlzeit  verbunden,  und  eine  halb  ironische 
Polemik  gegen  die  Institutionen  des  AB,  wie  sie  in  diesem  Fall 
hier  vorläge ,  ist  dem  Brief  völlig  fremd.  Alle  diese  Schwierig- 
keiten kommen  in  "Wegfall,  wenn  (.lövov  .  .  .  dmaL(i)t,iara  aaq'Aog 
fieXQi  y-diQOv  diOQd^cJOetog  kTUxeifxeva  als  Apposition  zu  öCbgä  te 
xal  Svaiai  gemeint  ist.  "Was  den  Mangel  der  atl  Opfer  ausmacht, 
bringt  der  Vf  dadurch  zum  Ausdruck ,  daß  er  sie  unter  einen 
Gattungsbegriff  befaßt,  der  die  Eigenart  aller  gesetzlichen  Kultus- 
handlungen  kennzeichnet.  Die  Opfer  sind  dixaicüi^iaTa  oaQ'/.ög, 
d.  h.  nach  bekannter  Metonymie  ®^)  Gegenstand  von  Rechtsord- 
nungen, die  sich  auf  das  Fleisch  beziehen  und  nur  die  Verhältnisse 
des  äußeren  Lebens  ordnen  (7,  16).  Sie  verleihen  eine  rituelle 
Reinheit  (9,  13),  welche  dem  Opfernden  gestattet,  seinen  Platz  in 
der  Kultgemeinde  einzunehmen  und  an  dem  Verhältnis  zu  Gott 
teilzuhaben,  das  damit  gegeben  ist,  daß  Jahve  im  Heiligtum  in- 
mitten seines  Volkes  wohnt.  Eine  Entlastung  des  Gewissens  und 
ein  innerliches,  persönliches  Verhältnis  des  einzelnen  zu  Gott  ver- 
mitteln sie  dagegen  nicht.  Ganz  dasselbe  gilt  nun  aber  auch  von 
anderen  Kultmitteln  der  gesetzlichen  Ordnung  wie  ßqdjuaxa,  nöf-iatct 
und  öidtpoQOi  ßaTCtiOf.ioL,  die  der  Vf  mit  den  Opfern  in  eine 
Reihe  stellt  ^^).  Das  Verhältnis  zu  Gott  wird  hier  abhängig  ge- 
macht von  Speisen,  Getränken  und  "Waschungen,  die  doch  nur  zur 
Ernährung  und  Reinigung  des  Leibeslebens  dienen.  Der  Gottes- 
dienst bewegt  sich  in  der  Sphäre  des  äußeren  Lebens  und  reicht 
darum  mit  seinen  Wirkungen  nicht  über  dieses  hinaus.  Opfer- 
mahlzeiten (Hb  13,9;  Mal  1,  12)  sind  mit  den  ßQu)(.iaTa  und 
Tto^iaxa  schwerlich  gemeint,  da  sich  diese  von  den  Opfern  selbst 
nicht  lostrennen  lassen  und  das  Gesetz  keinerlei  Bestimmungen 
über  Getränke  enthält,  die  dabei  zur  Verwendung  kommen  sollen. 
Dagegen  sind  ßqiofx.  und  noi.i.  Gegenstand  gesetzlicher  Regelung, 
insofern  das  Gesetz  gewisse  Speisen  und  Getränke  für  unrein  er- 
klärt und  zu  genießen  verbietet  (Lev  11,  34.  36;  Hagg  2,  12 f.; 
Kl  2,  16).  Dient  hier  die  Auswahl  bestimmter  Speisen  zur  Ver- 
hütung von  Verunreinigung,  so  die  Anwendung  der  vom  Gesetz 
in  verschiedenen  Fällen  für  Personen  und  Sachen  vorgeschriebenen 
Waschungen  der  Herstellung  der  Reinheit  nach  eingetretener  Ver- 


Eine  der  Übersetzung  der  volg  entsprechende  Interpretation  gibt  z.  ß. 
Thomas  Aqu. 

•*)  Cf  Kühner-Gerth  §  846,  5. 

•»)  Zu  dem  kumulativen  iTil  -hinzu  zu«  cf  Lc  3,  20;  2  Kr  7,  13; 
Kl  8, 14;  Tob  2, 14 ;  Sir  6,  6;  29,  26;  37,  15;  1  Mkk  10,  42. 
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unreinigung  (Ex  29,  4;  Lev  11,  25.  28.  32.  40;  14,  6—9;  15,  5£f. ; 
16,  4.  24£E.;  Num8,  7;  19,  17fE.;  Mc  7,  3f.).  Alle  diese  Mittel 
gesetzlicher  Frömmigkeit  können  indes  als  dr/Micoiuara  aaQxög 
keine  dauernde  Geltung  für  sich  beanspruchen.  Sie  sind  nur  bis 
zu  dem  Zeitpunkt  auferlegt,  in  welchem  an  die  Stelle  der  mangel- 
haften Institutionen  des  AB  die  abschließende  Ordnung  der  Dinge 
tritt.  KaiQog  öiOQ&d)Oeojg  heißt  die  mit  der  Erscheinung  Christi 
eingetretene  Periode,  nicht  als  eine  Zeit  der  Wiederherstellung  des 
durch  die  Sünde  gestörten  Verhältnisses  zu  Gott,  sondern  als  die 
Epoche,  in  welcher  die  mangelhafte  Gestaltung  der  religiösen  Be- 
ziehungen, wie  sie  im  AB  gegeben  war,  durch  eine  bessere,  die 
Gemeinschaft  mit  Gott  und  den  Heilsstand  der  Gemeinde  wirklich 
herbeiführende  ersetzt  wird  cf  8,  8 — 12*^).  Die  Weglassung  des 
Artikels  zeigt,  daß  der  Begriff  nach  seinem  vollen  Inhalt  gewürdigt 
werden  soll  und  nicht  etwa  als  Kunstausdruck  der  jüdischen 
Eschatologie  angesehen  werden  darf.  Ist  die  mit  der  Erscheinung 
Christi  anhebende  Epoche  die  Zeit  einer  vollendenden  Neuordnung, 
so  versteht  es  sich  von  selbst,  daß  mit  ihrem  Eintritt  die  Existenz- 
berechtigung der  öuaio)^.  oaQX.  aufgehört  hat.  Die  Aussage  lO** 
bildet  demnach  eine  genaue  Parallele  zu  9*.  Wie  die  TtQwmq 
üxVjVi]  nur  bis  zur  Gegenwart  dauert,  in  welcher  mit  Christus  eine 
Neugestaltung  des  Verhältnisses  zu  Gott  erfolgt  ist,  so  erstreckt 
sich  auch  die  Geltung  der  Öiy.aiu)(.i.  aag/..  nicht  weiter.  Das 
Vorderzelt,  das  die  Annäherung  an  Gott  eher  verhinderte  als  er- 
möglichte, gehört  seinem  Wesen  nach  zusammen  mit  den  Rechts- 
ordnungen des  Fleisches,  die  sich  als  lastende  Verpflichtungen  fühl- 
bai-  machten ,  ohne  die  innere  Reinigung  und  Befreiung  zu  be- 
schaffen. Hier  wie  dort  tritt  die  Schranke  der  gesetzlichen  In- 
stitutionen des  AB  zutage.  Die  innere  Beziehung,  die  zwischen 
der  Unvollkommenheit  des  atl  Heiligtums  und  Opferdienstes  be- 
steht ,  läßt  bereits  erkennen ,  daß  der  NB  in  beiderlei  Hinsicht 
eine  andere  Ordnung  der  Dinge  bringen  muß,  wenn  er  über  die 
Mangelhaftigkeit  des  AB  hinausführen  soll.  So  leitet  der  Ge- 
dankenzusammenhang zu  dem  Nachweis  hinüber,  daß  dem  besseren 


*>ö)  JiöQd-Moi?,  sonst  nicht  mehr  im  NT,  auch  nicht  in  der  LXX,  „die 
richtige  Ordnung"  Plato  leg.  I  642  A,  gewöhnlich  aber  „die  Besserung, 
Zurechtstellung"  in  verschiedenem  Sinn;  so  von  der  Berichtigung  eines 
Irrtums  Polyb.  III  58,  4,  von  sittlicher  Besserung  II  56,  14,  vom  Wieder- 
gutmachen einer  Verfehlung  Jos.  ant.  II  51  (4,  4);  bell.  I  3i89  (20,  1)  oder 
ganz  allgemein  wie  Polyb.  III  118,  12:  ttqos  läg  rcDv  Tzolirsvfidrojv  dtoo- 
d-coaeis  „zur  Hebung  der  Staaten  in  jeder  Beziehung".  In  Hb  9,  10  ergibt 
sich  die  genauere  Bestimmtheit  des  Ausdrucks  aus  dem  Zusammenhang. 
Der  xaipdg  Siood-cbaecos  ist  die  Zeit,  in  welcher  das  reUgiöse  und  sittliche 
Leben  der  Gemeinde  über  die  Unvollkommenheit  des  AB  hinausgehoben 
wird  cf  Stoo&ovt'  Jes  62,  7.  —  Zur  Weglassung  des  Art.  cf  Winer-Schmiedel 
§  19,  2^ 
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Heiligtum ,  in  welchem  Christus  seinen  hohepriesterlichen  Dienst 
verrichtet  (8,  1  f.),  auch  ein  besseres  Opfer  entspricht ,  das  den 
Opfern  des  AB  in  gleichem  Maß  überlegen  ist  wie  das  überwelt- 
liche Heiligtum  des  Himmels  dem  üyiov  y.oouiycöv  der  Stiftshütte. 
Auf  den  Zusammenhang  zwischen  dem  himmlischen  Hohe- 
priestertum  Christi  und  der  von  dem  Herrn  darzubringenden 
Opfergabe  hat  der  Vf  schon  8,  3  hingewiesen.  "Während  er  aber 
dort  nur  festgestellt  hat,  daß  auch  Christus  einer  Opfergabe  be- 
dürfe, geht  er  jetzt  näher  auf  die  Beschaffenheit  des  Opfers  ein. 
Auch  hier  erweist  sich  Christi  priesterlicher  Dienst  als  das  Gegenstück 
zu  der  Sühnehandlung  des  Hohenpriesters  am  Versöhnungstag,  aber 
auch  hier  zeigt  sich  zugleich  der  überragende  "Wert  des  Opfers  Christi. 
Dem  Blut  der  Tiere  steht  das  Blut  Christi  als  das  wirksame, 
zum  Dienst  Gottes  befähigende  Reinigungs-  und  Weihemittel 
9,  11 — 14  gegenüber.  Damit  ist  der  Tod  Christi  in  den  Mittel- 
punkt der  Betrachtung  gerückt.  Mit  Rücksicht  auf  die  Bedenken 
der  Leser  legt  der  Vf  dar,  daß  der  Tod  des  Herrn  das  einzig 
wirksame,  aber  auch  unentbehrliche  Mittel  zur  Beschaffung  des 
Heiles  ist.  Der  ganze  Abschnitt  9,  11 — 22  ist  der  Entfaltung 
dieses  Gedankens  gewidmet;  aber  nur  das  erste  Stück  9,  11 — 14 
führt  die  Analogie  zum  jüdischen  Versöhnungstage  durch.  Mit 
9,  15  geht  der  Vf  zu  einem  neuen  Gesichtspunkt  über  und  kehrt 
erst  9,  23  zu  der  v.  14  aufgegebenen  Betrachtungsweise  zurück. 
Zunächst  formuliert  er  9,  11  f.  den  gegensätzlichen  Parallolismus, 
der  zwischen  Christi  hohepriesterlicher  Leistung  und  der  Handlung 
des  atl  Hohenpriesters  am  Versöhnungstag  besteht,  um  alsdann 
V.  13  f.  bei  dem  einen  Moment  des  Vergleichs,  der  reinigenden 
"Wirkung  des  Blutes  Christi,  zu  verweilen.  Dem  Ausgangspunkt 
der  ganzen  Erörterung  8,  1  f.  entsprechend  greift  die  Darlegung 
auf  die  Stätte  zurück,  in  welche  Christus  behufs  Verrichtung  seines 
hohepriesterlichen  Dienstes  gegangen  ist,  und  beleuchtet  von  hier 
aus  die  Eigenart  und  den  "Wert  der  Selbsthingabe  Christi :  [9,  1 1  f.] 
Christus  aber,  erschienen  als  Hoherpriester  der  zu- 
künftigen Güter,  ist  durch  das  größere  und  voll- 
kommenere Zelt,  das  nicht  mit  Händen  gemacht  ist, 
d.  b.  nicht  dieser  Schöpfung  angehört,  auch  nicht 
durch  das  Blut  von  Böcken  und  Kälbern,  vielmehr 
durch  sein  eigenes  Blut  ein  für  allemal  in  das 
Heiligtum  eingegangen,  indem  er  eine  ewige  Er- 
lösung erlangt  hat.  Bezeichnenderweise  beginnt  der  Vf  seine 
Schilderung  des  "Werkes  Christi  mit  einer  kurzen  Charakterisierung 
der  Person  des  Herrn.  Der  Gegensatz  zwischen  dem  AB  und  NB 
liegt  in  erster  Linie  nicht  in  den  Institutionen,  sondern  in  den 
Personen.  Hierauf  weist  schon  der  Christusname  (3,  6),  welcher 
Jesus  als  den  verheißenen  Heilsmittler  benennt,    der   durch   seinen 
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Dienst  die  künftigen  Güter  vermittelt  ^').  Von  den  beiden  gut- 
bezeugten Lesarten  tCov  yevoixivcov  und  zötv  i.ieXXövfuiv  diyad'wv  *^) 
ergibt  die  erstere  keinen  klaren  Gedanken.  Sie  könnte  nur  be- 
sagen, Christus  habe  im  Unterschied  vom  Hohenpriester  des  AT 
nicht  bloß  verheißene,  sondern  verwirklichte  Güter  zu  vermitteln. 
Aber  diese  Unterscheidung  hat  im  Grunde  gar  keinen  Sinn,  denn 
solange  die  durch  den  Hohenpriester  zu  beschaffenden  Güter  noch 
nicht  realisiert  sind,  kann  er  sie  auch  nicht  vermitteln.  Die  grie- 
chischen Exegeten,  welche  diese  LA  voraussetzen,  wissen  nichts  mit 
ihr  anzufangen  ^®).  Wahrscheinlich  ist  sie  unter  der  Einwirkung 
des  vorangehenden  Ttagayevöfxevog  durch  die  Unachtsamkeit  eines 
Abschreibers  entstanden.  Anders  verhält  es  sich  mit  der  LA  tcüv 
f.ie'klövTOiV  ay.  ^^^)  Nach  ihr  ist  Christus  mit  dem  Beruf  auf 
Erden  erschienen  (Lc  12,  51),  durch  sein  hohepriesterliches  Walten 
solche  Güter  zu  vermitteln,  die,  als  dem  aiojv  {.lekkiov  (6,  5)  an- 
gehörig, der  Befleckung  und  Vergänglichkeit  des  gegenwärtigen 
Weltlaufs  entrückt,  von  ewiger  Dauer  und  unvergänglichem  Wert 
sind  (10,  1).  Sachlich  ist  damit  dasselbe  gemeint,  was  9,  15  die 
altüviog  '/.'ArjQOVOf.Ua  heißt,  die  ungehemmte  Gemeinschaft  mit  Gott 
und  der  damit  gegebene  Besitz  ewigen  Heils  und  Lebens.  Es  sind 
die  Güter,  deren  Realität  und  beseligende  Wirkung  der  atl  Ver- 
heißung gemäß  (8,  8 — 12)  in  der  ntl  Heilszeit  den  Gläubigen 
bereits  innerlich  vergewissert  sind  (6,  4  f.),  wenn  auch  ihr  Voll- 
genuß im  Erleben  und  Schauen  der  Vollendungszeit  vorbehalten 
bleibt  (2,  5 ;  13,  14).  Handelt  es  sich  somit  um  Güter  über- 
weltlicher Herkunft,  so  ist  ohne  weiteres  verständlich,  daß  der 
Hohepriester,  der  sie  beschaffen  sollte,  den  Zugang  nicht  bloß  zu 
einem  irdischen,  sondern  zu  dem  überirdischen,  dem  wahren  Heilig- 
tum besitzen  mußte.  Dorthin  ist  Christus  gelangt,  als  er  durch 
die  CfytrjVT]  hindurch  eig  tcc  äyia  einging.  Diesem  durch  die 
Parallele  mit  dem  Eingang  des  Hohenpriesters  durch  die  ngiörrj 
in    die    Öevtsqu    ay.r]Vi]    d.  h.    das  Allerheiligste    geforderten    Ver- 


*')  Die  Genitivverbindung  d^x*^e^^s  t.  fteH.  äyad-ö>f  (anders  3,  1)  hat 
an  doxiepei^s  r&v  iigooffoo&v  i]fi(äv  Orig.  de  orat.  10,  2  (Bd.  II  S.  320,  20) 
keine  ganz  entsprechende  Parallele.  Der  Genitiv  bezeichnet  das,  was  dufcn 
den  Dienst  des  Hohenpriesters  beschafft  wird. 

9»)  T&v  yavofiiviov  haben  BD  1739.  469.  472  d  pal  syr'  syr'text  ar 
Chrys.  Cyr.Jer. ,  dagegen  rätv  fielX6tn:(uv  hAKLP  Min  vulg  cop  basm 
syr*mg  arm  aeth  Orig.  (cf  meine  Histor.  Studien:  Forschungen  Bd  VIII 
S.  7  f.)  Ephr.  (pontifex  futurus  non  sacrificiorum  sed  bonorum  =  doxie^eve 
f.iek~K0L>v  rcöv  äyad'cöv). 

9*)  Cf  Chrys.  XV  S.  187  f. :  er  sagte  nicht  „gekommen  als  Hoherpriester 
der  Opfer",  sondern  „der  gewordenen  Güter"  [tcöv  9vo/j.evü)v  dXla  t&v 
y8vofi£v(ov  dyaücöv),  als  ob  die  Sprache  nicht  vermöchte,  das  Ganze  zum 
Ausdruck  zu  bringen;  Oekum. :  rav  ysvöuevcov  dyadtHv  eis  i]/uäe  ärjlopört. 

^°^)  Cf  T«  eoöueva  oder  ilTzi^ö/iisva  dyadd  Jos.  ant.  II  27  f.  (3,  1). 
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ständnis  von  v.  11  f.  scheint  indes  ein  zwiefaches  Bedenken  ent- 
gegenzustehen. Einmal  stellt  der  Yf  die  oyirjvi]  v.  11  in  einen 
deutlichen  Gegensatz  zu  dem  irdischen  Heiligtum,  wenn  er  sie  nicht 
bloß  als  i.ieito)V  und  TeXeioviQa  d.  h.  als  erhabener  und  dem 
Zweck  des  Heiligtums  entsprechender,  sondern  als  ov  '/^eiqonoLv^tog, 
als  ein  der  Mangelhaftigkeit  und  Vergänglichkeit  menschlichen 
Schaffens  enthobenes  "Werk  (8,  2 ;  9,  24)  ^)  oder,  wie  er  deutend 
hinzufügt,  als  gar  nicht  zavir^q  Tfjg  '/.tiGewg,  der  uns  bekannten, 
gegenwärtigen  und  sichtbaren  Schöpfung  angehörig  ^)  bezeichnet. 
Diese  Prädikate  scheinen  nur  einen  Sinn  zu  haben,  wenn  die  O'/.rjvt] 
von  allen  Schranken  der  irdischen  Kultstätte  völlig  befreit  und 
somit  als  das  wahre  Heiligtum  gedacht  ist.  Sodann  aber  hat  der 
Vf  9,  8  die  Symbolik  der  Stiftshütte  dahin  gedeutet,  daß  der  Weg 
in  das  wahre  Heiligtum  noch  nicht  erschlossen  sei,  solange  eine 
jtQdtTTj  GxrjVi]  existiere.  Demnach  scheint  er  die  Unterscheidung 
zwischen  einem  Vorraum  und  dem  eigentlichen  Heiligtum  unmög- 
lich auch  in  das  Jenseits  verlegen  zu  können.  Hofmann  hält  es 
daher  für  geboten,  die  Bestimmung  diä  rfjg  {.ielC'  'ACU  teksLOT. 
oxi^vfjg  mit  dgxuQevg  zu  verbinden  und  dieses  Nomen  selbst  als 
Apposition  zu  XQiorög  zu  betrachten.  Allein  damit  wird  der 
augenscheinlich  beabsichtigte  Parallelismus  zwischen  dicc  rfjg  (r/.rjvf^g 
v.  11  und  dict  TOÜ  aif.iazog  v.  12  zerstört,  das  isolierte  TtUQaysvo- 
fievog  wird  sinnlos,  und  es  entsteht  ein  ganz  unpassender  Gedanke, 
da  man  nicht  durch  das  Heiligtum,  an  dem  man  seines  Amtes  waltet, 
sondern  durch  die  göttliche  Berufung  (5,  4)  Hoherpriester  wird. 
Überdies  ist  die  Anschauung,  welcher  man  durch  diese  Auslegung 
zu  entgehen  sucht,  in  4,  14  (cf  7,  26)  unmißverständlich  ausge- 
drückt, so  daß  mit  ihrer  Eliminierung  an  der  vorliegenden  Stelle 
gar  nichts  gewonnen  wird.  Unverkennbar  betrachtet  der  Vf  auch 
hier  gerade  wie  4,  14  die  niederen  Regionen  des  übersinnlich,  aber 
räumlich  vorgestellten  Himmels  als  die  Sphäre ,  durch  welche 
Christus  hindurch  zu  der  eigentlichen  "Wohnstätte  Gottes  gelangt 
ist.  Allerdings  entsteht  dadurch  ein  gewisser  Widerspruch  mit 
der  sonstigen  Anschauung  des  Briefes,  nach  welcher  der  Himmel 
ohne  eine    weitere  Unterscheidung   der  Räume    das  Heiligtum   ist, 


•)  XBiQonolrjTos  „das  durch  Menschenkunst  Hergestellte"  im  Gegensatz 
zu  dem  von  Natur  Vorhandenen  cf  Jos.  ant.  XV  324  (9,  4);  bell.  VII  294 
{8, 3)  bekommt  öfters  den  Nebenbegriff  des  Armseligen,  Gottes  nicht  Würdigen 
(Mcl4,  ö8;  AG  7,  48;  17,24).  In  diesem  Sinn  steht  es  von  den  Götzen 
Lev  16, 1:  Idth  8, 18;  Jes  2,  18;  16,  12. 

«)  Kiiais,  der  Inbegriff  alles  Geschaffenen  (Mc  10,  6;  13,  19;  Kl  1,  15), 
wird  durch  «((ri?  (cf  den  ähnlichen  Ausdruck  b  alihv  oiroi  Mt  12,  32; 
Lc  20,  34;  Eph  1.  21)  auf  den  Bereich  des  Gegenwärtigen,  vor  Augen 
Liegenden  cingescnränkt.  Zu  diesem  gehört  auch  der  sichtbare  Wolkeu- 
and  ätemenhimmel  cf  Hb  1,  10—12.  Der  erläuternde  Zusatz  fuhrt  also 
über  den  Kreis  des  -/.entonoitjTou  noch  hinaus. 
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in    welches  Christus    mit   seiner   Erhöhung    eingegangen  (cf  9,  24). 
Allein  dieser  Widerspruch  besteht  nur  im  Ausdruck,    nicht  in  der 
Sache.     Von  einem  Vorhang,    der  die  himmlische  oy,r]V^   von   dem 
Allerheiligsten   trennte,    ist   nicht   mehr    die  Rede.     Wenn    einmal 
10,  20    ein   solches   yt.ataTteiaaixa   erwähnt   wird,    so    wird   es   be- 
;zeichnenderweise    mit    der    ouq^    Christi    identifiziert.      Auch    die 
Prädikate,    welche    die    o^Tqvri    dem   Bereich    der   Schöpfung   völlig 
entrücken,  weisen  in  dieselbe  Richtung.     Im  Grunde  unterscheidet 
der  Vf  nicht  zwischen  verschiedenen  Ortlichkeiten    von    abgestufter 
Heiligkeit,    sondern    er   hat  nur   der  Analogie    mit    dem    irdischen 
Heiligtum  wegen  den  Eingang  Jesu  in  den  Himmel  als  ein  Durch- 
schreiten   der  OüT]Vi]    behufs    des  Eintritts   in  das  wahre  Heiligtum 
dargestellt.     Das  Werk   Christi   überragt    den    atl  Typus    in    jeder 
Beziehung  so  sehr,  daß  sofort  eine  dem  Antitypus  nicht  mehr  ent- 
sprechende Vorstellung   entsteht,    wenn    dieser  in  den  Formen    des 
unvollkommenen    Vorbilds     dargestellt     wird  ^).       Sorgfältiger     als 
.  bei  der  Kultstätte  bemißt  der  Vf  seinen  Ausdruck  bei  dem  zweiten 
Punkt,    bei  dem  er  eine  Differenz  zwischen    dem  Tun  Christi  und 
dem  des  atl  Hohenpriesters  aufzeigt.     Wie    das    Heiligtum    so    ist 
nämlich  auch   das  Mittel,    durch    welches    sich  Christus    den    hohe- 
priesterlichen  Zutritt    zu    Gott    ermöglicht   hat,    von    anderer  Art. 
Man  würde  erwarten,  daß  der  Vf  diesen  zweiten  Gegensatz  durch 
xal  ov  „und  nicht"   einführte,  oder  eher  noch,  daß  er  den  inneren 
Zusammenhang    zwischen   v.  11''    und   12*   etwa   durch    die  Worte 
xal   öicc  tovro    ov    zum  Ausdruck    brächte.     Da    er   aber    bei    der 
Darlegung    der    Differenz    zwischen    dem    himmlischen    und    dem 
irdischen  Heiligtum  von  den  Komparativen  (j.Bitiüv  und  reXeccn^Qa 
zu  den  negativen  Bestimmungen  ov  XBLQOTtoiiqTOi,    ov   tavTr^g   r^g 
XTlaewg  übergegangen  war,   läßt  er  sich  im  Ausdruck  durch  diese 
beeinflussen   und   fährt    mittels  ovdi  „auch  nicht"  so    fort,    als    ob 
«r    eine    weitere  Verschiedenheit    des   typischen    und    antitypischen 
Heiligtums    darlegen    wollte,    während  er   in  Wirklichkeit   zu    dem 
■ersten   Differenzpunkt    einen    zweiten   hinzufügt.      Der    atl    Hohe- 
priester erwirkte  sich  den  Eingang  in  das  Allerheiligste  durch  das 
Blut  der  Sündopfer,    nämlich  des  jungen  Farren,    den    er  für  sich 
selbst,  und  des  Ziegenbocks,  den  er  für  das  Volk  darbrachte  (Lev 
16,  14 f.;    Hb  9,  7)*).      Christus    dagegen    ist    nicht    mittels    des 


*)  Dieser  Schwierigkeit  entgeht  die  von  allen  griech.  Exegeten,  aber 
auch  von  Haimo,  Calvin,  Bengel  u.  a.  empfohlene  Beziehung  der  oxtjvt]  auf 
den  Leib  Christi.  Aber  diese  Deutung  widerspricht  so  sehr  dem  Wortlaut 
der  Stelle  und  den  Parallelen,  daß  sie  mit  Kecht  allgemein  aufgegeben  ist. 
Ebenso  unhaltbar  ist  die  Beziehung  der  ay.rjvi^  auf  die  Gemeinde  als  den 
Leib  Christi  bei  Sev.  (Gramer  VII  S.  222  f.),  Westcott. 

*)  Möoxog  ist  Lev  16  ständige  Bezeichnung  des  Sündopferfarrens,  da- 
gegen findet  sich  roäyos  für  den  Sündopferbock  Lev  16  nur  in  einigen  Min 
und  in  den  Randbemerkungen   des   Cod.  M  der  LXX,  während  die  alten 
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Blutes  von  Opfertieren,  sondern  durch  sein  eigenes  Blut  in  das 
Heiligtum  eingegangen  ^).  "Wenn  der  Vf  öicc  ai^arog  und  nicht 
etwa  fxera  aifxarog  (cf  10,  22)  oder  ev  aijiaTL  (9,  25)  schreibt,  so 
läßt  er  sich  nicht  bloß  durch  den  Parallelismus  mit  11^  leiten. 
Dieser  ist  ja  überhaupt  kein  völliger,  da  dia  in  11^  lokal,  in  12* 
instrumental  gebraucht  ist.  Der  Vf  vermeidet  vielmehr  eine  Aus- 
drucksweise, die  dem  Gegenstand  nicht  angemessen  wäre.  Es  ge- 
hörte zur  TJnvoUkommenheit  des  atl  Kultus,  daß  der  Hohepriester 
ein  von  seiner  Person  verschiedenes  Sühnraittel  darbrachte ,  und 
daß  dieses  in  einer  stofflichen  Gabe  bestand.  Beide  Mängel  sind 
bei  dem  Werke  Christi  abgestreift.  Was  dem  Herrn  den  Zutritt 
zu  Gott  verschafft,  ist  nicht  fremdes,  sondern  sein  eigenes  Blut 
(13,12;  AG  20,  28),  und  dieses  ist  nicht  eine  von  der  Person 
des  Herrn  ablösbare  Sache,  die  als  solche  Wert  für  Gott  besäße, 
sondern  ist  nur  symbolische  Bezeichnung  für  Christi  Selbsthingabe 
in  den  Tod.  Wie  die  Vergleichung  von  9,  14  mit  15  und  von 
9,  16  f.  mit  18  lehrt,  sind  al(.ia.  und  -davatog  für  den  Yf  gleich- 
bedeutend. Ob  er  den  einen  oder  den  anderen  Ausdruck  wählt, 
entscheidet  sich  danach,  ob  er  sich  durch  den  Zusammenhang  ver- 
anlaßt fühlt,  für  seine  Darstellung  des  Werkes  Christi  die  Sym- 
bolik des  atl  Kultus  zu  verwenden.  An  der  vorliegenden  Stelle 
war  dies  geboten,  aber  er  handhabt  die  atl  Bildersprache  hier  so 
behutsam,  daß  keine  Verdunklung  des  Gedankens  entsteht.  Wie 
der  atl  Hohepriester  das  AUerheiligste  nicht  ohne  ein  Sühnmittel 
betreten  durfte  (9,  7),  so  hat  auch  der  hohepriesterliche  Eintritt 
Christi  in  das  himmlische  Heiligtum  den  Vollzug  einer  Sühne  zur 
Bedingung.  Aber  das  Sühnmittel  ist  hier  von  dem  atl  so  ver- 
schieden wie  das  vom  Priester  dargebrachte  Tierblut  von  der  frei- 
willigen   Selbsthingabe    des    Sohnes    Gottes ").      Damit    hängt    ein 


Hbs.  der  LXX  x^/tiapoe  darbieten.  Der  Plural  r^dytov  xal  /uöaxcov  ist  Plur. 
der  Kategorie. 

»)  Zu  Sid  „vermittels",  „in  Kraft"  cf  6,  12;  7,  19;  9,  14;  11,  4".  33.  39. 
Stellen  wie  Rm  2,  27;  4,  11;  14,  20  gehören  nicht  hierher  cf  Zahn  zu  Rm 
2,  27  Bd.  VI  S.  143  A  77.  In  1  Jo  5,  6  d  Üütbv  öt  ilSmoi  xal  alfiaroi 
steht  Sid  ebenfalls  von  der  Vermittlung. 

^)  Die  genaue  Feststellung  der  Bedeutung  des  Ausdrucks  „Blut  Christi" 
ist  für  die  Erklärung  des  Hb  von  so  großer  Wichtigkeit,  daß  gleich  hier 
der  wesentliche  Gehalt  dieser  Bezeichnung  erörtert  werden  soll.  Abgesehen 
Ton  2,  14,  wo  nlfia  und  o<i()^  als  die  materiellen  Substrate  des  menschlichen 
Lebens  gemeint  sind,  und  12,  4,  wo  alfia  an  das  den  Wunden  des  Kriegers 
entströmende  Blut  erinnert,  wird  im  Briefe  nie  anders  als  in  kultischem 
Znsammenhang  von  dem  Blute  geredet.  Dos  Tierblut  erscheint  als  das 
vom  Gesetz  verordnete  Reiniguugs-  und  SUhnmittel,  das  die  Bewirkung 
der  Sündenvergebung  bezweckt  und  das  Bundesverhältiüs  Gottes  mit  dem 
Volk  ormöiflicht  (Hb  9,  7.  12.  13.  18.  19.  20.  21.  22.  25;  10,  4;  11,  28;  13,  11). 
Damit  greift  der  Vf  auf  die  Bestimmungen  des  AT  zurück,  in  denen  das 
filat  als  der  Träger  des  animalischen  Lebens  mit  der  Seele  identifiziert 
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dritter  Differenzpunkt   zusammen.     Die  Unvollkommenlieit   der  atl 
Opfer  brachte  es    mit  sich,    daß    der  Hohepriester,    wenn    er   auch 


und  als  das  eigentliche  Sühnmittel  bezeichnet  wird  (Gen  9,  4;  Lev  17, 11, 14; 
Deut  12,  23),  Allein  die  Anschauung  des  Hb  deckt  sich  mit  der  des  AT 
nicht  völlig.  Im  AT  ist  das  Leben  des  Tieres  die  Gabe,  welche  mit  dem 
Blute  Gott  dargebracht  wird.  Das  Vergießen  des  Blutes,  die  Tötung  des 
Tieres  hat  keine  selbständige  Bedeutung,  sondern  ist  nur  Mittel  zur  Blut- 
.gewinnung.  Das  Leben  des  Tieres  kann  Gott  nicht  anders  zugeeignet 
werden  als  so,  daß  es  dem  Tier  entzogen  wird.  Im  Hb  wird  dagegen  auf 
die  Blutvergießung  Gewicht  gelegt.  Ohne  aiftaj£x-/voia  d.  h,  ohne  gewalt- 
samen Lebensentzug  erfolgt  keine  Vergebung  9,  22,  Der  Gedanke  ist 
damit  etwas  verschoben.  Nicht  das  Leben  an  sich,  sondern  das  in  den 
Tod  gegebene  Leben  oder  der  Akt  der  Lebenshingabe  ist  das  Gott  dar- 
gebrachte Opfer.  Unter  dem  Blut  versteht  der  Brief  das  vergossene  Blut, 
das  hingegebene  Leben.  Blut  und  Tod  werden  Wechselbegriffe.  Am  deiit- 
lichsten  tritt  das  9,  16  zutage.  Aus  der  Tatsache,  daß  ein  Testament 
nur  durch  den  Tod  des  Testators  Rechtskraft  gewinnt,  wird  gefolgert,  daß 
auch  die  ttowtt]  äiudT^y.i]  Gottes  nicht  ohne  Blut  habe  eingeweiht  werden 
können,  worauf  dann  geschildert  wird,  wie  Moses  bei  der  Bundesstiftung 
am  Sinai  das  Volk  und  das  Heiligtum  mit  dem  Blut  der  Tieropfer  besprengt 
habe.  Das  Blut  tritt  hier  für  den  Tod  ein,  ohne  den  keine  diadijxrj  Gültig- 
keit erlangt.  Ganz  ebenso  verhält  es  sich  mit  dem  Blute  Christi,  das 
9,11—14;  13,  llf,  mit  dem  Tierblut  in  Parallele  gesetzt  wird;  cf  auch 
9,  20  mit  10,  29;  13,  20,  ferner  9,  19.  21  mit  12,  24.  Nachdem  9,  14  dem 
Blute  Christi  die  Wirkung  zugeschrieben  worden  ist,  das  Gewissen  von 
toten  Werken  zu  reiuigen,  wird  9,  15  die  Erlösung  von  den  Übertretungen 
auf  den  Tod  des  Herrn  zurückgeführt.  Demnach  ist  man  veranlaßt,  tö 
aJ/ua  10V  Xoiaxov  Überall  auf  den  Tod  Christi  zu  beziehen.  Es  spielt  hier 
jener  andere  Sprachgebrauch  herein,  nach  welchem  alua  ohne  Bezugnahme 
auf  das  Opfer  das  gewaltsam  weggenommene  Leben  bezeichnet  cf  z,  B. 
Ez  3,  18-20;  AG  18,  6;  20,  26,  Demgemäß  wird  das  Blut  Christi  Hb  12,  24 
mit  dem  Abels  zusammengestellt.  Etwas  anderes  als  den  Tod  des  Herrn 
unter  dem  Blute  Christi  zu  verstehen,  gibt  der  Brief  nirgends  Anlaß,  Alle 
Theorien,  welche  die  Aussagen  des  Briefes  auf  das  materielle,  aber  ver- 
klärte Blut  Christi  deuten,  sei  es  daß  man  dabei  mit  den  Orthodoxen  an 
das  vergossene,  aber  in  den  Leib  des  Herrn  wieder  aufgenommene  oder  mit 
Bengel  (zu  Hb  12,  24)  und  seiner  Schule,  besonders  Stier  (I  S,  308  ff.)  an 
das  von  dem  Leib  des  Herrn  getrennte,  in  den  Himmel  aufgenommene 
oder  mit  Del.  (zu  Hb  9,  12)  an  das  auf  Grund  der  vorhandenen  Blutreste 
erneuerte  Blut  des  Herrn  denkt,  verkennen  den  bildlichen  Charakter  des 
Ausdrucks  gänzlich.  Weit  entfernt,  einem  solchen  Verständnis  Vorschub 
zu  leisten,  bemüht  sich  der  Vf  durch  seine  ganze  Ausdrucksweise  9,  llf, 
23 f.;  13,  llf.,  ein  derartiges  Mißverständnis  zu  verhüten.  Nur  scheinbar 
gewährt  dieser  Anschauung  eine  Stütze  die  wiederholte  Nebeneinander- 
stellung Christi  und  seines  Blutes:  10,  19—21.  29;  12,  24;  13,  20;  denn  es 
wird  hier  überall  bloß  der  Tod  des  Herrn  in  seiner  relativ  selbständigen 
Bedeutung  in  Betracht  gezogen.  Nur  soviel  ist  zuzugeben,  daß  der  Aus- 
druck „Blut  Christi"  um  seiner  konkreten  Anschaulichkeit  willen  eine 
solche  Nebeneinanderstellung  eher  zuließ  als  ein  Begriff  wie  Tod  oder 
Sterben,  der  nur  ein  Schicksal  oder  eine  Handlung  einer  Person  bezeichnen 
kann.  Am  ehesten  läßt  sich  mit  dem  Gebrauch  von  «I^«  im  Hb  die  Ver- 
wendung von  aravoös  bei  Paulus  vergleichen.  Es  geht  schon  zu  weit, 
wenn  Schmitz,  Die  Opferanschauung,  S,  295  behauptet,  die  Blutvorstellung 
werde  zum  plastischen  Wortsymbol  für  die  gegenwärtige  Beschaffenheit 
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jährlich  nur  einmal  das  Sühneblut  in  das  Allerheiligste  brachte, 
diese  Handlung  doch  alljährlich  wiederholen  mußte.  Christus  da- 
gegen ist  nicht  (XTta^  tov  iviavTOv  (9,  7),  sondern  tcpanaS,  ein 
für  allemal  (7,  27)  in  das  wahre  Heiligtum  eingegangen,  ohne  daß 
sein  Eintritt  an  die  Stätte  der  Gegenwart  Gottes  je  einer  Wieder- 
holung bedürfte.  Den  Grund  hierfür  nennt  die  Participialbestimmung 
aicjviav  Xvtqojgiv  evgdixevog ').  In  welchem  zeitlichen  Verhältnis 
£VQdf.isvog  zu  eia^XSs  steht,  läßt  sich  aus  der  Aoristform  nicht 
entnehmen  ^),  ergibt  sich  aber  aus  der  Sache.  Wie  bei  der  vor- 
bildlichen Handlung  des  Versöhnungstages  läßt  sich  auch  bei  dem 
hohepriesterlichen  Tun  Christi  zwischen  der  Blutvergießung  und 
dem  Eingang  ins  Allerheiligste  nicht  in  der  Weise  scheiden,  daß 
jeder  dieser  Akte  getrennt  vom  anderen  eine  besondere  Bedeutung 
für  sich  in  Anspruch  nehmen  dürfte.  Die  erreichte  Wirkung  kommt, 
wie  auch  v.  14  voraussetzt,  der  Handlung  als  einem  Ganzen  zu. 
Ist  Christus  durch  sein  Blut  d.  h.  vermöge  seiner  Lebenshingabe 
ein  für  allemal  in  das  wahre  Heiligtum  eingegangen,  so  eignet 
seinem  Tode  jene  fortwirkende  Kraft,  die  eine  erneute  priester- 
liche Aktion  unnötig  macht  cf  1,  3 ;  9,  25  f.  28 ;  10,  10. 14.  'Ecpärta^ 
und  aiiovla  XvrQWOig  entsprechen  sich  gegenseitig.  Weil  die  in 
Christi  Sterben  und  Erhöhung  geschehene  Erlösung  eine  ewig 
dauernde  Wirkung  besitzt  *),  kann  auch  von  einer  Wiederholung 
des  Eintritts  Christi  in  das  himmlische  Heiligtum  nicht  die  Rede 
sein.  Durch  kvTQiooig  wird  die  Heilswirkung  des  Werkes  Christi 
bloß   nach   ihrer   negativen  Seite    als    Befreiung   von    der    Schuld- 


des  Erhöhten.  Gerade  die  Nebeneinanderstellung  Christi  und  seines  Blutes 
widerspricht  dem.  Nur  das  eine  wird  hier  völlig  klar,  daß  Christi  Tod 
eine  andauernde,  ewig  fortwirkende  Bedeutung  besitzt. 

')  Das  Medium  stoiaxsadai.  behält  seine  gewöhnliche  Bedeutung  „er- 
werben, erlangen"  (cf  Jos.  ant.  II  92  [6,  1];  V  290  [8,  6]  u.  ö.)  auch  dann, 
wenn  der  erreichte  Gewinn  nicht  der  eigenen  Person  zugute  kommt  cf  Jos. 

vit.   14  (3):  ole  iyo)    tiÖqov   eigia&ai,    ßovAöfievos    acoTr]f>ias.      Übrigens    wird 

der  Unterschied  zwischen  Aktiv  und  Medium  in  der  späteren  Sprache  nicht 
streng  festgehalten  cf  Philo  II  migr.  Abr.  14  (8). 

**)  Cf  1,  3  f.,  wo  TtoiTjadfieyos  einen  dem  ixddiaev  vorangehenden, 
yevönevos  einen  ihm  gleichzeitigen  Akt  bezeichnet  cf  Blaß  §  58,  4;  74,  8; 
Moniten  S.  211—214. 

")  Nur  auf  einem  Lesefehler  beruht  die  alte  Variante :  in  sanctis  aeternia 
d;  cf  Pseudo-Dionysius  Alexandrinus  ad  Paul.  Samos.  (ed.  Fronto-Ducaeus 
Paris  1624  I  S.  296):  e/k-  tä  äyta  xai  alatpiu-  £phr. :  non  in  ea  sancta, 
qtiae  tranaierunt,  quemadmodum  et  8acerdotium  eorum,  scd  introivit  in 
tancta  tanctorum  in  aetemum.  Der  Lesefehler  war  um  so  eher  möglich, 
als  das  r  in  den  Hss.  oft  nur  durch  einen  Strich  angedeutet  wird  und  ni- 
töpios  im  Hb  (cf  6.  9;  9,  15;  13,  20}  wie  im  NT  überhaupt  (cf  Blau  §  H,  1) 
und  in  der  LXX  (cf  Helbing  S.  67)  vorwiegend  als  Adjektiv  zweier  En- 
dung(!n  behandelt  wird,  das  Femininum  aian-inv  also  auffallend  erscheinen 
konnte. 


c.  9,  12.  13.  261 

und  Straf  Verhaftung  der  Sünde  gekennzeichnet^").  Mit  der  Tilgung 
der  Schuld  ist  aber  der  Hinderungsgrund  für  die  Gemeinschaft  mit 
Gott  beseitigt  und  also  die  Vorbedingung  geschaffen,  auf  Grund 
deren  die  Verleihung  aller  positiven  Heilsgüter  möglich  wird  cf 
9,  15. 

In  V.  12  hat  der  Vf  thematisch  den  neuen  Gedanken  voran- 
gestellt, den  er  nunmehr  auszuführen  beabsichtigt.  Er  tut  das  so, 
daß  er  in  erster  Linie  erläutert,  inwiefern  Christus  durch  sein 
Selbstopfer  eine  ewige  Erlösung  erlangt  hat:  [9,  13 f.]  Wenn 
nämlich  das  Blut  von  Böcken  und  Stieren  und  Asche 
einer  Kuh,  die  Verunreinigten  besprengend,  heiligt 
zur  Reinheit  des  Fleisches,  wieviel  mehr  wird  das 
Blut  des  Christus,  welcher  durch  ewigen  Geist  sich 
selbst  makellos  Gott  dargebracht  hat,  unser  Ge- 
wissen reinigen  von  toten  Werken,  zu  dienen  dem 
lebendigen  Gott.  Die  schroffe  Entgegensetzung  des  Tierbluta 
und  des  Blutes  Christi  v.  12  war  von  dem  Vf  nicht  so  gemeint, 
daß  er  damit  dem  Tierblut  allen  Wert  absprechen  wollte.  Auch 
er  schreibt  demselben  eine  reinigende  Kraft  zu  und  macht  diese 
zur  Grundlage  für  einen  Schluß  a  minori  ad  maius.  Wenn  er  als 
Opfertiere  hier  nicht  wie  v.  12  xqdyoi  und  f.i6oxoi,  sondern  ZQccyoi 
und  javQOi  nennt  und  also  die  aus  Lev  16  entlehnte  Bezeichnung 
der  Opfer  des  Versöhnungstages  durch  eine  allgemeinere  ersetzt 
(cf  10,  4;  Jes  1,  11 ;  Ps  50,  13)  '^),  so  gibt  er  damit  zu  erkennen, 
daß  er  von  dem  Blut  der  Sündopfer  nicht  bloß  als  solcher,  sondern, 
sofern  es  überhaupt  Tierblut  ist,  redet.  Die  gleiche  Tendenz  der 
Verallgemeinerung  bekundet  sich  darin,  daß  er  zu  dem  Blute  noch 
ein  weiteres  Reinigungsmittel  hinzufügt,  nämlich  die  durch  Ver- 
brennung einer  rotfarbigen  jungen  Kuh  gewonnene  Asche,  die  mit 
Wasser  vermischt  zur  Reinigung  solcher  Menschen  diente,  die  sich 
an  einem  Toten  verunreinigt  hatten  cf  Num  19  ^2).  Warum  er 
dieses  Sprengwasser  erwähnt ,  läßt  sich  aus  dem  Zusammenhang 
ersehen  ^^).     Im  Blick  auf  die  Verwendung,    welche    er  v.   14  von 

1")  AvT^Mois  Loskauf  aus  Schuldverhaftung  (Lev  25,  29)  und  Sklaverei 
(Lev  25,  48),  Erlösung  aus  nationalem  Unglück  (Ps  111,  9;  Lc  1,  68;  2,  38) 
steht  schon  im  AT  von  der  Befreiung  aus  der  Verhaftung  an  die  Schuld 
Ps  180,  7  und  den  Tod  Ps  49,  8.  Daß  das  alfia  hier  als  kvifjov  oder  rich- 
tiger als  Sühne  gedacht  ist,  ergibt  sich  aus  9,  15. 

'^)  Die  Umstellung  rav(>ü}t>  ^ul  t^äycov  (KLP  Min  syr*  arm  aeth  u.  a.) 
hat  alle  alten  Zeugen  (nABD  Min  d  vulg  cop  basm  pal  syr'  ar  Orig.  co- 
hort.  ad  mart.  30  Bd.  I  S.  27  u.  a.)  gegen  sich  und  beruht  auf  An- 
gleichung  an  10,  4. 

1*)  l'TtoSös  daftdXeeog,  aus  Num  19,  9  herübergenommen,  steht  im  Unter- 
schied von  der  atl  Grundstelle  ohne  Artikel,  weil  die  Beschaffenheit  des 
Reinigungsmittels  betont  wird:  etwas  wie  die  Asche  einer  Kuh. 

'^)  Die  Erwähnung  der  oTiodos  Safiahiog  erklärt  sich  nicht  daraus, 
daß  der  Vf  nur  Tiere  nennen  wollte,  „deren  Tötung  es  behufs  Erlangung 
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dem  Begriff  des  Todes  im  übertragenen  Sinne  zu  machen  gedenkt, 
erinnert  er  daran,  daß  nach  der  Ordnung  des  Gesetzes  nicht  nur 
sittliche  Verfehlungen ,  sondern  auch  jede  Berührung  mit  dem 
Tode  als  der  Vernichtung  gottgesetzten  Lebens  verunreinigte  und 
aus  der  Gemeinschaft  des  heiligen  und  lebendigen  Gottes  ausschloß. 
Wie  im  ersteren  Fall  das  Blut  der  Opfertiere,  so  diente  im  letzteren 
das  mittels  der  Asche  der  Kuh  hergestellte  Sprengwasser  zur 
"Wiederherstellung  der  rituellen  Reinheit  ^*).  Daß  icai^agÖTr^g  Tfjg 
aaq/.og  nicht  von  physischer,  sondern  nui*  von  kultischer  Reinheit 
gemeint  sein  kann ,  braucht  kaum  gesagt  zu  werden  und  wird 
überdies  dadurch  sichergestellt,  daß  die  ■KadaQÖzrig  als  Folge  eines 
ayia^Eiv  erscheint  ^'^).  Durch  den  Gebrauch  der  gesetzlichen 
Reinigungsmittel  erlangte  der  Israelit  die  alle  Befleckung  be- 
seitigende Weihe  wieder ,  die  es  ihm  gestattete ,  an  dem  gottes- 
dienstlichen Leben  der  Gemeinde  teilzunehmen  und  sich  aller  daraus 
erwachsenden  Segnungen  zu  erfreuen.     Mehr    als    eine    ytad-aQÖTrjg 

der  Keinheit  in  atl  Zeit  bedurfte"  (A.  Seeberg,  Der  Tod  Christi  S.  54), 
oder  weil  er  behufs  der  Vergleichung  v.  14  noch  ein  besonders  wirksames 
Eeinigungsmittel  namhaft  zu  machen  beabsichtigte  (B.  Weiß),  denn  eine 
wirksamere  Reinigung  als  die  des  Versöhnungstages  gab  es  überhaupt  nicht. 
Schmitz,  Die  Opferanschauung  S.  271  f.  führt  die  Kombination  der  beiden 
Eeinigungsmittel  darauf  zurück,  daß  nach  Philo  V  spec.  leg.  I  262—272 
(sacrif .  2  f.)  die  mit  der  Verbrennung  der  roten  Kuh  verbundene  Blutsprengung, 
nach  Jos.  ant.  IV  78—81  (4,  6)  auch  die  Schlachtung  der  Kuh  wie  das  Opfer 
des  Versöhnungstages  durch  den  Hohenpriester  in  eigener  Person  vollzogen 
werden  mußte.  Allein  das  Gesetz  Num  19,  von  dessen  Fassung  in  der  LXX 
Hb  9,  13  im  Wortlaut  durchaus  bestimmt  ist,  kennt  diese  Vorschrift  nicht 
und  überträgt  sogar  das  verunreinigende  Geschäft  ausdrücklich  einem  ein- 
fachen Priester  cf  Num  19,  3,  Nach  einer  isolierten  Angabe  des  Maimo- 
nides  (bei  Delitzsch  S.  570)  wurde  der  Hohepriester  in  der  dem  Versöh- 
nungstag vorausgehenden  Woche  zweimal,  nämlich  am  3.  und  7.  Tage,  mit 
dem  Sprengwasser  der  roten  Kuh  besprengt,  um  ihn  vor  möglicher  Ver- 
unreinigung durch  Tote  zu  bewahren. 

■*)  Indem  der  Vf  unter  Bezugnahme  auf  SScop  ^avxia^oü  Num  19,  9. 
13.  20.  21  von  der  Asche  selbst  ein  (invrit^eiv  aussagt,  deutet  er  an,  daß  die 
reinigende  Wirkung  nicht  etwa  von  der  priesterlicheu  Manipulation,  sondern 
eben  von  dem  Reinigungsmittel  herrührt.  Tova  y.exoivatfiivovi  gehört  als 
Objekt  zu  dem  Partie.  (iavTii;ovaa^  das  einer  Ergänzung  bedarf ;  äyid^ei 
stellt  somit  absolut  wie  Hb  2,  11.  Ungenau  d:  cinis  vitidae  sparsus  {as- 
persuH  vulg)  inquinatos  sanctificat.  Koipöm  (nicht  in  LXX)  ist  Term.  techn. 
für  ritueUe  Verunreinigung  cf  4  Mkk  7,  6;  Mt  15,  Uff.;  AG  10,  15:  21,  28. 

'^)  In  einer  polemischen  Ausführung  gegen  Riehms  Verwendung  der 
Katejjorien  „äußerlich"  und  „innerlich"  zur  Erklärung  von  9,  13  f.  will 
Schmitz,  Die  Opferanschauung  S.  284 f.  unter  y.a'iaodTiji  i?]»-  annxöi  nichts 
anderes  als  den  vom  Gesetz  geforderten  körperlichen  Reinheitszustand  ver- 
Htanden  wissen.  Allein  entweder  kommt  er  damit  tatsächlich  auf  dieselbe 
Auffassong  heraus  wie  Riehm,  oder  er  gewinnt  den  unpassenden  Gedanken, 
der  Vf  meine  eine  MnüaQöxr,t  in  physischem  Sinn.  Eine  solche  hätte  frei- 
lich die  während  7  Tagen  zweimal  auf  den  Verunreinigten  gesprengte 
Lauge  nicht  bewirken  können,  noch  weniger  das  0])ferblut,  das  überdies 
nicht  einmal  in  Berührung  mit  dem  Verunreinigten  kam. 
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zfjg  oagyiög  war  das  nicht,  da  sich  die  wiedergewonnene  Reinheit 
nur  in  den  Beziehungen  des  äußeren  Lebens  geltend  machte  (cf  9,10) 
und  sich  nicht  auch  im  inneren  Verhältnis  des  Menschen  zu  Gott 
äußerte.  Immerhin  war  es  eine  tatsächliche  Reinheit,  deren  Wert 
sich  darin  bekundete,  daß  dem  Gereinigten  der  Zutritt  zum  Heilig- 
tum wieder  offenstand.  Eben  diese  von  den  atl  Reinigungsmitteln 
ausgeübte  "Wirkung  verbürgt  nun  die  Wirkungskraft  des  Blutes 
Christi.  Haben  jene  an  sich  bedeutungslosen  Mittel,  deren  Wert 
nur  auf  ihrer  Anordnung  durch  das  Gesetz  beruhte,  Reinigung  zu 
beschaffen  vermocht,  so  muß  von  dem  an  sich  wertvollen  Blut 
Christi  noch  viel  gewisser  und  in  noch  höherem  Sinne  eine  solche 
Wirkung  ausgehen  (cf  Mt  7,  11 ;  10,  25).  Daß  unter  dem  alfia 
zov  Xqiotov  nichts  anderes  als  der  Tod  des  Herrn  zu  verstehen 
ist,  bedarf  nach  dem  zu  9,  12  Bemerkten  keiner  weiteren  Er- 
örterung. Das  dort  Gesagte  findet  hier  dadurch  seine  Bestätigung, 
daß  das  alf.ia  tov  Xqiotov  nicht  nur  dem  durch  die  Tötung  des 
Tiers  gewonnenen  Blut,  sondern  auch  der  durch  die  Verbrennung 
der  Kuh  hergestellten  Asche  gegenübergestellt  wird.  Der  Tod 
Christi  läßt  sich  indes  nicht  von  der  Person  des  Herrn  ablösen. 
Sein  Blut  hat  darum  einen  so  einzigartigen  Wert,  weil  es  das 
Blut  des  Christus  d.  h.  des  berufenen  Heilsmittlers  (3,  14 ;  5,5; 
6,  1)  ist.  Als  solcher  hat  er  eich ,  wie  der  Relativsatz  dg  dia 
TivevfiaTog  alwviov  eavzbv  TtQoarjVsyxev  äuwfiov  tip  d-eCp  erläuternd 
beifügt ,  gerade  in  seiner  Selbsthingabe  an  Gott  erwiesen.  Der 
Zusammenhang  läßt  erwarten ,  der  Vf  weise  durch  jtQoaijveyxBV 
auf  eine  Darbringung  hin ,  welche  Christus  in  und  mit  seinem 
Sterben  vollzogen  hat,  und  die  gerade  darum  geeignet  ist,  den 
einzigartigen  Wert  dieses  Sterbens  verständlich  zu  machen.  Im 
Unterschied  von  dem  Tod  der  Opfertiere  ist  Christi  Sterben  nicht 
ein  unfreiwillig  erlittenes  Geschick ,  sondern  eine  mit  eigenem 
Willensentschluß  vollzogene  Tat.  Christus  vereinigt  in  seinem 
Sterben  die  Aktivität  des  Priesters  und  die  Passivität  des  Opfers, 
so  daß  in  seiner  Selbstdarbringung  beide  Seiten  der  atl  Kult- 
handlung ihre  einheitliche  Zusammenfassung  finden  und  zugleich 
der  bloß  symbolische  Charakter  des  materiellen  Opfers  durch  die 
Wirklichkeit  der  sittlichen  Selbsthingabe  ersetzt  wird  (cf  7,  27). 
Wie  hierin  so  gelangt  die  Idee  des  atl  Opfers  auch  noch  in 
anderer  Beziehung  erst  durch  Christus  zu  ihrer  vollendeten  Dar- 
stellung. Die  Makellosigkeit,  die  nach  dem  Gesetz  jedem  Opfer- 
tier eignen  mußte ,  konnte  der  Natur  der  Sache  nach  nur  eine 
leibliche,  äußerliche  sein.  Bei  Christus  ist  sie  eine  sittliche ,  in 
absoluter   Reinheit   von    der   Sünde    bestehende    (4,  15 ;    7,  26)  ^®). 


18)  "Afuofcos,   in   der   LXX   ständiges  Requisit  der  Opfertiere  (Ex  29, 
1.38  u.  ö.),   steht   im  AT  (Ps  15,  2;  18,  24)  und  NT  (Kl  1,  22;  Ju  24; 
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Auch  diese  Bestimmung  ist  am  leichtesten  verständlich,  wenn  der 
Vf  Christi  Selbsthingabe  im  Sterben  meint.  Die  Makellosigkeit 
des  Opfertieres  mußte  bei  dessen  Aussonderung  festgestellt  werden 
und  war  die  Voraussetzung  für  die  Verwendung  zum  Zwecke  des 
Kultus.  Zur  Erklärung  der  folgenden  Aussage  dagegen,  Christus 
habe  sich  öicc  rtvevfiaTog  aiwvlov  Gott  hingegeben,  reicht  die  Be- 
ziehung auf  den  Tod  des  Herrn  nicht  völlig  aus;  es  sei  denn, 
daß  mit  einigen  späteren  Zeugen  öia  7Tvevfj.arog  ayiov  zu  lesen 
wäre.  Dann  würde  der  Vf  die  Selbsthingabe  Christi  auf  den  hl. 
Geist  als  auf  ihr  sittliches  Prinzip  zurückführen.  Es  ist  jedoch 
nicht  glaublich,  daß  die  Abschreiber  einen  im  NT  und  speziell  inot 
Hb  (2,  4;  3,  7;  6,  4;  9,  8;  10,  15)  ganz  geläufigen  Begriff  durch 
einen  sonst  nicht  mehr  begegnenden  und  viel  schwierigeren  sollten 
ersetzt  haben ;  die  LA  öia  TCV€Vf.i.  aicjviov  kann  somit  als  voll- 
kommen gesichert  gelten  ^ ').  Was  nun  die  Bedeutung  dieses  Aus- 
drucks im  Zusammenhang  anlangt,  so  steht  zunächst  fest,  daß  die 
Bezeichnung  des  den  Herrn  erfüllenden  Geistes  als  eines  TtveCj-ia 
aiüjviov  einen  Gegensatz  zur  Vergänglichkeit  des  Lebens  in  sich 
schließt,  zwar  nicht  zur  Vergänglichkeit  der  ipvxi]  oder  des  Ttveüpia 
der  Opfertiere,  worauf  nichts  weist  ■^^),  wohl  aber  zu  der  durch 
alfia  roD  Xqlotov  angedeuteten  Vergänglichkeit  der  irdischen 
Existenz  Jesu.  Als  der  in  vollkommener  "Wesensgemeinschaft  mit 
dem  d-Eog  atwviog  (Em  16,  26;  Hi  33,  12;  Jes  26,  4;  40,  28) 
stehende  Sohn  Gottes  (Hb  1,  1 — 3)  besaß  Christus  auch  während 
seiner  Erdentage  ein  Ttvevixa  alcüV.  als  wirksamen  Grund  seines 
Personlebens  und  damit  die  övva^ig  einer  tii/i]  dxatdXvtog  (7, 16)^®). 


Ap  14,  5)  häufig  in  sittlichem  Sinn.  Ganz  wie  Hb  9,  14  wird  es  1  Pt  1,  19 

von  Christus  gebraucht:  ihjxpcüdrjre  .  .  .  riftup  aifian  che   dftpoi}  nficöfjov  x«i 

Aanikov  Xotaroo.  Wie  die  Wortstellung  zeigt,  kann  ä^(o^»v  nur  als  Appo- 
sition zu  kaviöv,  nicht  aber  zu  Siä  nvtvfi.  nlcov.  gehören. 

^'•)  IJpBvu.  aloiviov  haben  m*ABKL  Min  pal  syr'  und  *  arm  Äthane 
Thdrt  Amb.  de  spir,  sanct.  I  8  (99) ;  dagegen  Ttvevft.  äyiov  h°  D  P  Min  d 
vulg  cop  basm  Ephr.  u.  a. 

'")  Die  namentlich  von  Hofm.  vertretene  Anschauung,  das  Tn'eHfia 
alaiftov  Christi  involviere  einen  Gegensatz  zu  dem  rrv.  7i(jöoxai(>ov  der 
Opfertiere,  verschiebt  den  Gedanken  des  Vf.  Abgesehen  davon,  daß  im 
Zusammenhang  der  Opferthora  nie  von  dem  Tti'Ev/na  der  Tiere  (Gen  6,  17; 
7.  ö.  [22];  Hi  34,  14  f.;  Ps  104,  29 f.;  Koh  3,  21),  sondern  nur  von  der  im  Blut 
Gott  dargebrachten  ■^'vyri  (Lev  17,  11  —  14)  die  Eede  ist,  gehört  der  Geist 
als  das  Agens,  kraft  dessen  die  Hingabe  erfolgt,  zur  Ausrüstung  dea 
Priesters,  nicht  des  Opfers.  Natürlich  bildet  der  Umstand,  daü  Christus 
sich  Ütä  Tfvevft.  aiiov.  an  Gott  hingegeben  hat,  eius  der  Momente,  auf  denen 
der  überragende  Wert  seines  Blutes  beruht,  dies  aber  doch  nur  so,  daß 
der  Tod  Christi  als  das  Sterben  des  ewig  Lebendigen  an  der  ewigen  Be- 
deutung teilnimmt,  die  der  Person  Christi  zukommt. 

'■)  Mit  Tii'eCfiu  aldtviov  ist  nach  dem  Zusammenhang  der  dem  Herrn 
als  dem  ewigen  Sohn  Gottes  auch  während  seines  irdisch -niensclilichen 
Lebeni  eignende,  sein  Personleben  begründende  Geist,  nicht  aber  der  ihm 
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Die  Verschonung  mit  dem  Tode  war  darin  für  den,  der  Fleisch 
und  Blut  an  sich  genommen  hatte,  nicht  eingeschlossen  (2,  14), 
wohl  aber  die  Unmöglichkeit,  auf  die  Dauer  im  Todeszustand  zu 
verbleiben.  Mit  dem  die  Grundkraft  seines  Wesens  bildenden 
ewigen  Geiste  war  ihm  unverlierbar  ein  Lebensprinzip  eigen,  das 
ihm  auch  in  und  nach  seinem  Tode  ein  personhaftes  Dasein  ver- 
mittelte und  selbst  die  Neubelebung  seiner  leiblichen  Natur  be- 
wirkte cf  1  Pt  3,  18;  1  Tm  3,  16;  1  Kr  15,  45.  Hätte  nun  der 
Vf  bei  Jesu  Selbsthingabe  nur  das  Sterben  des  Herrn  vor  Augen, 
so  bliebe  unerklärlich,  daß  das  7ivev(.ia  aiwviov  als  der  wirkende 
Faktor  genannt  ist,  kraft  dessen  sich  Jesus  Gott  hingegeben  hat. 
Die  Aufopferung  im  Tode  ist  ja  nicht  vom  Besitz  eines  ewigen 
Geistes  abhängig  cf  11,  17,  geschweige  daß  das  'rtvEVf.ia  aiwviov 
sich  gerade  im  Erdulden  des  Todes  auswirkte.  Der  Vf  muß  an 
ein  TtQOOcpsQSiv  eavröv  denken,  welches  nur  durch  Vermittelung 
eines  Ttvevjua  atcuviov  zustande  kommen  kann,  mithin  an  eine 
Selbsthingabe,  die  im  Sterben  noch  nicht  zur  Vollendung  gelangt, 
sondern  erst  nach  dem  Tode  ihren  Abschluß  findet.  Auf  eine 
solche  weist  auch  der  Parallelismus  mit  dem  Versöhnungstag,  an 
welchem  die  Darbringung  des  Blutes  im  Allerheiligsten  auf  die 
Schlachtung  der  Opfertiere  im  Vorhof  folgte.  Während  aber  beim 
atl  Kult  das  in  den  Tod  gegebene  Leben  des  Opfertieres  durch 
den  lebendigen  Hohenpriester  Gott  dargebracht  wurde,  fällt  bei 
Christus  beides  nicht  mehr  auseinander.  Er,  der  sich  im  Sterben 
an  Gott  hingegeben,  aber  kraft  des  ihm  eignenden  jvvevua  aiwviov 
von  neuem  ins  Leben  getreten  ist,  kann  auch  nach  dem  Tode 
seines  hohepriesterlichen  Dienstes  walten  und  das  Opfer  seines 
Todes  im  Himmel  vor  Gott  bringen.  Bei  diesem  Verständnis  der 
Worte  wird  nun  auch  durchsichtig,  inwiefern  Jesu  Selbsthingabe 
an  Gott  öict  nv€Vf.iaTog  aiwviov  die  Wirkungskraft  seines  Blutes 
verbürgt.  Auch  laier  ist  die  Analogie  mit  dem  atl  Typus  maß- 
gebend. Das  Blut  der  Sündopfer  des  Versöhnungstages  kam  mit 
der  Schlachtung  der  Tiere  noch  nicht  zur  vollen  Geltung,  es  er- 
langte seine  sühnende  Wirkung  erst  dadurch,  daß  es  von  dem 
Hohenpriester  im  Allerheiligsten  vor  die  mss  gesprengt  und  so 
Gott  zugeeignet  wurde.  Ahnlich  verhält  es  sich  bei  Christus. 
Sein  Sterben,    obwohl   an    sich    die    vollgültige    Sühne   der  Sünden 


behufs  Ausrichtung  seines  Amts  verliehene  Gottesgeist  gemeint.  In  der 
Sprache  der  Dogmatik  würde  das  nvaiiua  alxov.  als  der  gottmenschliche 
Geist  Christi  zu  bezeichnen  sein,  aber  es  bleibt  eine  offene  Frage,  wie  weit 
die  Eeflexion  des  Vf  in  der  Bestimmung  des  Göttlichen  und  Menschlichen 
in  der  Person  des  Herrn  reicht.  Über  die  verschiedenen  Auffassungen  des 
Ausdrucks  cf  Bleek  ill  S.  548 ff.;  Kurtz  S,  282—285;  Eofmann  S.  342. 
Der  Artikel  fehlt,  weil  die  Beschaffenheit  des  Geistes  als  eines  ewigen  be- 
tont werden  soll.    Zu  Sid  cf  v.  12. 
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(9,  28),  gelangt  doch  erst  damit  zu  voller  Wirkung,  daß  er,  der 
Gestorbene  und  wieder  ins  Leben  Getretene,  sich  Gott  dargibt  und 
sozusagen  sein  Sterben  Gott  zueignet.  Die  Bedeutung  Christi  er- 
schöpft sich  mit  seinem  Tode  nicht.  Als  der  Erhöhte  ist  er  der 
Vertreter  und  hohepriesterliche  Fürsprecher  der  Gemeinde  (7,  25), 
aber  das  kann  er  nur  sein  als  der,  welcher  den  Tod  hinter  sich 
hat  und  in  seiner  Person  den  Ertrag  seines  auf  Erden  vollbrachten 
Werkes  zusammenfaßt.  Der  Belativsatz  dg  öiä  Ttvevfxatog  aiwviov 
iavTOv  7tQoar]veyx8V  äficü/zov  r^  d-e(p  ist  sozusagen  die  Klammer, 
welche  das  ewige  (7,  24  f.),  himmlische  (8,1  f.)  Hohepriestertum 
Christi  mit  seinem  Selbstopfer  im  Sterben  zur  Einheit  zusammen- 
schließt. Die  Wirkung,  welche  der  Vf  dem  Blute  Christi  zu- 
schreibt, beruht  also  darauf,  daß  es  keine  isolierte  Größe  ist, 
sondern  unablösbar  der  Person  des  Herrn  zugehört.  Als  das  Blut 
dieser  Person  und  nur  als  solches  besitzt  es  eine  dem  Blut  der 
Opfertiere  analoge  und  doch  weit  darüber  hinausgreifende  Wirkung. 
Während  die  atl  Reinigungsmittel  nur  das  Fleisch,  d.  h.  den  Be- 
reich des  äußeren  Lebens  zu  reinigen  vermochten,  bewirkt  Christi 
Blut  eine  Reinigung  des  Personlebens  ^^).  Dieses  bedarf  ja  in 
noch  höherem  Maße  der  Entsündigung.  Wie  nämlich  die  Be- 
rührung eines  Toten  nach  der  atl  Kultordnung  den  Menschen 
befleckte  und  vom  Zutritt  zum  Heiligtum  ausschloß ,  so  verur- 
sachen die  toten  Werke  (6,  1)  d.  h.  die  in  der  Entfremdung 
von  Gott  vollbrachten  Handlungen  '^^)  eine  Befleckung  des  Ge- 
wissens. Die  durch  sie  hervorgerufene  Störung  des  Verhältnisses 
zu  Gott  reflektiert  sich  im  Bewußtsein  des  Menschen  und  gibt 
ihm  das  Gefühl  der  Gottesferne.  Hiervon  befreit  das  Blut 
Christi  die  Gläubigen  --),  indem  es  ihr  Schuldgefühl  beseitigt  (v.  9). 


'0)  Kn&aQiEt  ist  Futurum  der  logischen  Folge  wie  häufig  in  Sätzen 
mit  nöatp  naU.(n>  cf  Hb  10,  29;  Mt  7,  11;  Rm  11,  24. 

*')  Noch  deutlicher  als  6, 1  (cf  oben  S.  148 f.)  läGt  sich  hier  aus  dem 
Zusammenhang  erkennen,  daß  unter  den  i^ya  vexod  keinenfalls  bloß  ein 
der  rechten  religiösen  und  sittlichen  Gesinnung  ermangelnder  Kultus  zu 
verstehen  ist.  Die  Reinigung  des  Gewissens  muß  die  Befreiung  von  solchem 
sein,  was  das  Bewußtsein  um  unser  Verhältnis  zu  Gott  trübt  und  befleckt. 
Ebenso  läßt  die  Analogie  zu  13»  an  solches  denken,  das  positiv  verunreinigt, 
nicht  bloß  an  Unvollkommenes,  das  nicht  zur  Höhe  der  göttlichen  Be- 
stimmung hinanreicht.  Wenn  remer  v.  16  mit  Rückbeziehung  auf  v.  14 
die  Wirkung  des  Todes  Christi  als  Erlösung  von  den  zur  Zeit  des  AT 
begangenen  Tiapaiidoeie  beschrieben  wird,  so  müssen  die  Gesetzesübertretungen 
zum  mindesten  in  die  fpyt  vexpd  eingeschlossen,  wenn  nicht  mit  ihnen 
identisch  sein.  Auch  der  Gegensatz  von  !(>/«  rsxod  und  htrosveiv  ^h(ö 
führt  für  ersteres  nicht  auf  den  JJegriff  eines  mangelhaften  Kultus.  Viel- 
mehr ist  nach  Meinung  des  Vf  der  wahre  Dienst  Gottes  erst  dann  möglich, 
wenn  eine  Reinigung  von  alledem,  was  den  Menschen  befleckt,  erfolgt  ist. 

")  Ob  T)7»'  avveiS.  f]udif  (AD KP  Min  d  vulgfiem  sjt'  cop  ar  u.  a.) 
oder  tftav  (nL  Min  vulgcodd  basm  pal  syr'  arm  aeth  u.  a.)  zu  lesen  ist, 
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Im  Unterscliied  von  1,  3  redet  der  Vf  hier  nicht  ron  der  objektiven, 
der  Abzweckung  nach  für  alle  Menschen  bestimmten  und  vorhandenen, 
sondern  nur  von  der  subjektiven,  am  einzelnen  zum  Vollzug  ge- 
langenden Reinigung,  wie  er  auch  die  Befreiung  von  der  Sünde 
nur  nach  der  religiösen  Seite  als  Erlösung  von  der  Schuld,  nicht 
auch  nach  der  sittlichen  Seite  als  Erlösung  von  der  Ohnmacht  und 
Gebundenheit  des  "Willens  ins  Auge  faßt.  Beides  hängt  damit  zu- 
sammen, daß  er  die  Wirkungskraft  des  Blutes  Christi  in  Analogie 
und  Gegensatz  zu  den  atl  Reinigungsmitteln  aufzeigen  will.  Was 
es  um  das  Blut  Christi  ist,  bekommen  die  Angehörigen  des  NB 
dadurch  zu  erfahren,  daß  sie  persönlich  von  dem  Schuldgefühl  ent- 
lastet werden,  das  die  Opfer  des  AB  nicht  zu  heben  vermochten 
{10,  1 — 4).  Das  ist  indes  nur  die  negative  Vorbedingung  für  eine 
positive  Gabe,  die  Befähigung  zum  Dienste  des  lebendigen  Gottes. 
Da  laTQSvsiv  nicht  bloß  speziell  vom  Priesterdienst,  sondern  auch 
vom  gottesdienstlichen  Handeln  der  Gemeinde  (Hb  9,  9;  10,1; 
12,  28)  gebraucht  wird,  so  läßt  es  sich  nicht  entscheiden,  ob  der 
Vf  hier  wie  13,  15  f.  ausdrücklich  allen  Gläubigen  des  NB  ein 
Priesterrecht  zuschreiben  will.  Jedenfalls  aber  bezeichnet  er  als 
Erfolg  der  Reinigung  durch  Christi  Blut  die  Fähigkeit,  Gott  zu 
nahen  (Hb  10,  22;  12,  22)  und  einen  Kult  zu  üben,  wie  er  ihm 
entspricht.  Erst  als  die  von  der  Befleckung  durch  die  toten  Werke 
Gereinigten  können  die  Gläubigen  dem  lebendigen  Gott  den  ihm 
gebührenden  Dienst  darbringen  -**). 

Durch  die  Parallelisierung  des  Blutes  Christi  mit  dem  der  Opfer 
des  Versöhnungstages  9,  12 — 14  ist  der  Vf  bereits  dem  Anstoß  ent- 
gegengetreten, den  die  Leser  an  dem  Lebensausgang  Jesu  nahmen. 
Als  das  Sühnmittel,  das  allein  imstande  ist,  die  Übertretungen  der 
Heilsgemeinde  zu  tilgen,  ordnet  sich  Christi  Sterben  seinem  Heilands- 
beruf zweckvoll  ein  und  verliert  damit  alles  Befremdliche.  Den 
gleichen  Gedanken  veranschaulicht  der  Vf  v.  15 — 17  noch  auf 
andere  Weise,  indem  er  auf  die  Bezeichnung  Christi  als  des  (.leaiTr^g 
xgeizTOVog  öiad-i^y.rig  8,  6  zurückgreift.  Christus  erscheint  hier 
als  der,  welcher  die  längst  verheißenen,  aber  wegen  der  Sünden 
des  Volkes  nie  erlangten  Güter  der  öiaO'i]'Kr]  auf  Grund  seines 
Todes  der  Gemeinde  darzubieten  vermag.  Wichtiger  ist  aber  noch, 
daß  der  Begriff  der  öia\)-^/.rj  nicht  bloß  den  Heilswert,  sondern 
auch  die  Unerläßlichkeit  des  Todes  Christi  ins  Licht  stellt.  Das 
ist    das    neue    Moment,    auf   das    es    dem  Vf   vor   allem   ankommt. 


läßt  sich  nur  auf  Grund  der  Erwägung,  daß  sich  der  Vf  bloß  in  den  er- 
mahnenden Partien  des  Briefes  der  direkten  Anrede  bedient,  in  ersterem 
Sinn  entscheiden  ef  B.  Weiß. 

")  Zu  &efö  ■c,üvxL  fügen  AP  21.  31.  66  mg  cop  Chrys.  Mac.  Theophyl. 
x«t  ä}.r]x%vc3  bei,  eine  dem  Zusammenhang  gar  nicht  angemessene  Eintragung 
aus  1  Th  i,  9. 
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Die  Notwendigkeit  des  Todes  Christi  wird  damit  zur  be- 
herrschenden Idee  des  Abschnittes  9,  15 — 22.  Den  Übergang  zu 
der  neuen  "Wendung  des  Gedankens  markiert  der  Vf  freilich  nicht, 
sondern  fügt  die  folgende  Ausführung  mit  einem  einfachen  xat  an 
das  Vorhergehende  an:  [9,  15 — 17]  Und  dazu  ist  er  eines 
neuen  Testamentes  Mittler,  damit  nachdem  ein  Tod 
erfolgt  ist  zum  Erlaß  der  unter  dem  ersten  Testa- 
ment vorgekommenen  Übertretungen,  dieBerufenen 
die  Verheißung  des  ewigen  Erbes  empfangen.  Denn 
wo  ein  Testament  [vorliegt],  muß  der  Tod  des  Testators 
beigebracht  werden.  Denn  ein  Testament  wird  beim 
Eintritt  des  Todes  rechtskräftig,  da  es  niemals 
Gültigkeit  besitzt,  solange  der  Testator  lebt.  Für 
das  Verständnis  von  v.  15  ist  die  Auffassung  von  öicc  lovzo  ent- 
scheidend. Sprachlich  möglich  ist  es,  in  15*  eine  Folgerung  aus 
dem  Vorhergehenden  zu  finden  ^*),  wobei  es  sich  nur  fragt,  ob  öict 
TOVTO  auf  V.  12  oder  v.  14  geht^"^).  Unbequem  ist  die  Rück- 
beziehung in  beiden  Fällen,  da  in  dem  einen  diä  rodzo  über  v.  15 
und  14  hinweg  auf  12*  zurückgreifen  muß,  in  dem  anderen  sich 
öia  TOVTO  auf  einen  Satz  (v.  14)  stützt,  der  die  Form  einer  Schluß- 
folgerung, nicht  einer  einfachen  Aussage  hat.  Vor  allem  aber  ge- 
winnt man  so  keinen  passenden  Gedanken.  Daß  Jesus  dVa^TjxTyg 
xaivf^g  /.iealTr]g  ist,  ergibt  sich  weder  daraus,  daß  er  durch  sein 
eigenes  Blut  in  das  himmlische  Heiligtum  eingegangen  ist,  noch 
daraus,  daß  sein  Blut  eine  das  Gewissen  reinigende  Kraft  besitzt. 
Versteht  man  unter  öia&.  fJ.tOLT.  einen  Bundesmittler,  so  lehrt  das 
Beispiel  Mosis,  daß  die  Erfüllung  dieses  Berufes  keineswegs  den 
Tod  des  Mittlers  voraussetzt.  Denkt  man  dagegen  an  den  Mittler 
eines  Testaments,  so  bleibt  unerklärt,  inwiefern  das  Sterben  den 
Herrn  gerade  zum  Testamentsmittler  machen  soll,  da  dies  ja  keinen- 
falls  eine  Folge  des  Todes  an  sich  ist.  Die  Mittlerstellung  Christi 
läßt  sich  aus  dem  unmittelbaren  Zusammenhang  nicht  ableiten. 
Vielmehr  nimmt  der  Vf  hi^r  einen  Begriff  wieder  auf,  den  er  8,  6 
aufgestellt  und  begründet  hat.  Dort  hat  er  dargelegt,  wie  die 
Weissagung  Jeremias  von  der  y.aivrj  öiaO:  in  der  Person  des  Herrn 
ihre  Erfüllung  gefunden  habe ;  daran  anknüpfend  bestimmt  er  hier 
den  Zweck   der  Testamentsmittlerschaft  Christi  näher.     Das  nach- 


'*)  Auf  das  Vorhergehende  bezieht  sich  tV*«  toCto  trotz  folgendem 
Kausalsatz  Ps  1,  6;  Prov  6, 15  oder  Finalsatz  Sap  16,  25;  Hb  2.  1. 

•*^  Aus  der  Beziehung  von  Uta  -toa-to  auf  das  Vorhergehende  erklärt 
dch  vielleicht  die  Weglussung  des  x««'  bei  pal  und  syr'.  Nach  Thom. 
Aquin.  geht  Öiü.  toCio  auf  v.  12,  nach  Theophyl.  auf  v.  14.  Die  llUck- 
bezichnng  auf  das  Vorhergehende  wird  auch  neuerdings  meistens  bevorzugt, 
«.  B.  auf  ▼.  9—14  LUnem.,  v.  11-14  Kurtz,  Riehm,  v.  12  Hofm.,  v.  14 
Del,  Weiß,  Westcott,  Seeberg. 
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drücklich  vorangestellte  dia  tovto  weist  somit  auf  das  folgende 
brtojg  hin,  wie  es  auch  sonst  einem  otl  (Jo  5,  16.  18)  oder  iva 
(2  Kr  13,  10;  1  Tm  1,  16;  Phm  15)  voraufgeschickt  wird,  um  der 
Grund-  oder  Zweckangabe  stärkeren  Ton  zu  verleihen  2").  Die 
Bestellung  Christi  zum  i.i€GiTrjg  öiad-ijycrjg  zielte  darauf  ab,  den 
Berufenen  zum  Besitz  des  verheißenen  Erbes  zu  verhelfen.  Dazu 
war  vor  allem  erforderlich,  daß  die  früheren  Übertretungen  un- 
wirksam gemacht  wurden.  Nach  dem  Wort  Jeremias  hatte  die 
TtQwrrj  öia-d-.  darum  nicht  zum  Ziel  führen  können,  weil  die  Emp- 
fänger der  öia&rfKrj  nicht  in  ihr  geblieben  waren  und  sich  damit 
Gottes  Mißfallen  zugezogen  hatten  (8,  9).  Dementsprechend  sollte 
die  KaiVTj  öiad-.  auf  eine  vollkommene,  allumfassende  Vergebung 
von  Seiten  Gottes  gegründet  werden  (8,  12).  Der  Vf  reproduziert 
mithin  nur  die  Gedanken  der  atl  Weissagung,  wenn  er  die  d.7io- 
XvTQCOGig  der  zur  Zeit  der  ersten  öiaO".  ^')  begangenen  Übertretungen 
als  Vorbedingung  für  die  Durchführung  der  xaivij  öiad-.  bezeichnete^). 
Die  TtaQaßdaeig,  d.  h.  die  mit  Bewxißtsein  und  Willen  vollzogenen 
Handlungen  des  Ungehorsams  gegen  das  göttliche  Gesetz  (2,  2), 
hatten  eine  Schuld-  und  Strafverhaftung  des  israelitischen  Volkes 
gegenüber  Gott  zur  Folge,  deren  Aufhebung  die  Weisstigung  Jeremias 
für  die  Zeit  der  viaivi]  öiad-.  in  Aussicht  stellte.  Während  aber 
das  Wort  des  Propheten  bloß  göttliche  Vergebung  angekündigt 
hatte,  fügt  der  Vf  noch  das  Mittel  hinzu,  das  deren  Darbietung 
ermöglichte.     Es  besteht  darin,    daß    ein  Tod    erfolgt  ist,    der   als 

**)  Ein  ähnliches  Beispiel  mit  oticus  ist  Xen.  Cyrop.  II  1,  21  bei 
Delitzsch  S.  402  A  2.  —  Für  die  Beziehung  von  Ötä  tovto  auf  öttms  treten 
ein  Schlicht,  Bleek  u.  a. 

")  Zu  dem  temporalen  sTti  cf  Hb  9,  26;  2  Mkk  2,  8. 

^*)  Der  mit  änolvTpMaie  verbundene  Objektsgenetiv  führt  hier  ab- 
weichend vom  gewöhnlichen  Sprachgebrauch  nicht  die  Personen  ein,  die 
aus  der  Schuld-  und  Straf  Verhaftung  entlassen  werden,  sondern  die  Ver- 
gehungen, welche  diese  Verhaftung  herbeigeführt  haben  und  also  vor  allem 
erlassen  werden  müssen,  wenn  die  Entlassung  der  Schuldigen  stattfinden 
soll.  —  Die  dem  Gebrauch  des  medialen  dTxoKvrpovodai  entsprechende  Be- 
deutung von  &7ioXvTQO)ais  „Befreiung  aus  der  Haft  eines  anderen",  sei  es 
durch  Bezahlung  eines  Lösegelds  oder  sonstwie,  ist  weder  im  NT  noch 
anderwärts  sicher  zu  belegen  (cf  Zahn  zu  Em  3,  24  Bd  VI  S.  179  ff.)  und 
jedenfalls  an  der  vorliegenden  Stelle  nicht  anwendbar.  Gewöhnlich  be- 
zeichnet äTto^vTQcoais  im  Anschluß  an  das  Aktiv  dTtolvrpovv  (Ex  21,  8)  die 
Freilassung  aus  der  Haft,  in  der  .man  selbst  jemand  oder  etwas  hält,  sei 
es  auf  Grund  eines  dargebotenen  Äquivalents  oder  ohne  ein  solches  (Hb 
11,35;  Ps-Aristeas  12.  3d;  Philo  quod  omn.  prob.  lib.  [17]),  oder  ganz  all- 
gemein die  Befreiung  von  irgendwelchem  Druck  (Rm  8,  23;  Dan  LXX 
4,  32  u.  a.).  An  der  vorliegenden  Stelle  steht  änokvTpojois  wesentlich 
gleichbedeutend  mit  äfsai^  Hb  9,  22;  10,  18,  so  daß  sich  Eph  1,  1  iv  e5 

e^ofisp  TTjp  dno/.vTOMaiv  Stä  rov  ai/uaros  airoVj  ttjv  äfeaiv  t&v  TiaoaTmo uäTCOv 

am  nächsten  vergleichen  läßt  cf  Kl  1,  14.  Die  Übertragung  dessen,  was 
eigentlich  von  den  Personen  auszusagen  wäre,  auf  die  Sünde  hat  an  y.ada- 
Qiaiibv  Tcäv  äuaoTiMv  Hb  1,  3  eine  vollkommene  Parallele  cf  oben  S.  11  A  19. 
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die  von  Gott  verordnete  Sühne  den  Erlaß  der  Übertretungen 
möglich  gemacht  hat.  Daß  der  Yf  bei  ^avdxov  yevoixivov  den 
Tod  Christi  im  Auge  hat,  unterliegt  keinem  Zweifel,  aber  die  all- 
gemeine Fassung  des  Participialsatzes  lenkt  den  Blick  von  dem 
geschichtlichen  Ereignis  hinüber  zu  dessen  prinzipieller  Bedeutung. 
Slit  der  Tilgung  der  Übertretungen  war  das  Hemmnis  beseitigt, 
das  diiQ  TtQCJTri  diad-,  an  ihrer  Wirksamkeit  gehindert  hatte,  und 
so  konnten  jetzt  die  Berufenen  auch  in  den  Besitz  des  längst  ver- 
heißenen Erbes  gelangen.  Im  Unterschied  vom  Part.  Aor.  drückt 
das  Part.  Perf.  Pass.  ol  xeycXrjf^evot  nicht  bloß  aus,  daß  die  Be- 
treffenden einen  Akt  der  Berufung  erlebt  haben,  sondern  daß  sie 
sich  auf  Grund  dieses  Erlebnisses  dauernd  im  Zustand  des  Berufen- 
seins befinden^'').  Es  müssen  also  Personen  gemeint  sein,  die  auf 
Grund  ihrer  Vergangenheit  eine  Anwartschaft  an  die  Erfüllung 
der  Verheißung  besitzen.  Dies  sind,  mit  dem  Propheten  zu  reden, 
das  Haus  Israel  und  das  Haus  Juda  (8,  8.  10),  d.  h.  die  Ange- 
hörigen des  jüdischen  Volkes,  sofern  sie  nicht  die  mit  der  '/.aivr] 
öia&.  ihnen  angebotene  Teilnahme  an  dem  verheißenen  Gut  ab- 
gelehnt haben.  Ol  yf.ty.'kri{.ievoi  sind  also  nach  Meinung  des  Vf  die 
Judenchristen,  doch  ohne  daß  damit  eine  partikularistische  Be- 
schränkung der  Heilsgemeinde  auf  den  Bereich  des  jüdischen  Volkes 
beabsichtigt  wäre.  Freilich  erklärt  sich  diese  Benennung  der 
Christen  wie  GTtiQ(.ia  y^ßQ.  2,  16  und  Xaög  2,  17  nur  unter  der 
Voraussetzung,  daß  der  Brief  ausschließlich  an  judenchristlich© 
Leser  gerichtet  ist.  "Wenn  nun  die  längst  Berufenen  die  Ver- 
heißung empfangen  sollen,  so  muß  Xaßelv  rrjv  £7tayy.  in  gleichem 
Sinne  gemeint  sein  wie  •mXriQOvofi.Blv  6,  12  und  eTtitvxe.lv  6,  15, 
also  von  dem  Empfang  des  Verheißungsgutes,  nicht  der  -zusage 
(s.  oben  S.  164  f.  168).  Was  den  Gegenstand  der  Verheißung 
bildet,  wird  durch  den  Genit.  T^g  auovlov  ■AlrjQOVOf.iLag  angegeben^ 
der  als  Gen.  des  Obj.  zu  Trjv  enayy.  gehört  (AG  2,  33 ;  2  Pt  3,  4). 
Da  nämlich  die  Angelegenheit,  zu  welcher  man  herbeigerufen  oder 
eingeladen  wird,  bei  x€xA?j/<.  nie  durch  den  Genit.,  sondern  durch 
elg  angegeben  wird  (Mt  22,  3;  Ap  19,  9),  so  geht  es  nicht  an,  ol 
TLe'Kkrifi.  mit  tf^g  alwv.  yXtiqov.  zu  verbinden.  Der  Genit.  ist  nur 
des  Rhythmus  wegen  von  dem  ihn  regierenden  Substantiv  ge- 
trennt. Der  Tod  Christi  hat  somit  die  weitgreifendste  Bedeutung. 
Weit  entfernt,  daß  er  die  Erfüllung  der  Verheißung  durch  den  Herrn 
zweifelhaft  machte,  bewirkt  er  vielmehr  ihre  Realisierung,  indem 
die  mit  ihm  gegebene  Sühne  die  Berufenen  endlich  in  den  Besitz 
des  längst  verheißenen  ewigen  Erbes  gelangen  läßt.  Allerdings 
sind  auch  sie  vorläufig  noch  auf  das  Glauben  und  Warten  ange- 
wiesen, aber  die  in  kurzer  Frist  zu  erwartende  Parusie  wird  ihnen 


•^  Cf  Kühner-Gerth  §  889  E  /?. 
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die  Erfüllung  ihrer  Hoffnung  bringen  (9,28;  10,  25.  37  f.),  und 
vor  der  Gefahr  einer  alsdann  zu  erlebenden  Enttäuschung  sind  sie 
dadurch  geschützt,  daß  sie  in  der  Gegenwart  bereits  die  erleuchtende, 
beseligende  und  erneuernde  Wirkung  der  Kräfte  der  zukünftigen 
"Welt  erfahren  haben  (6,  4 f.). 

So  sehr  bei  der  Aussage  von  v.  15  sich  alle  Einzelheiten  zu 
einer  einheitlichen  Gesamtanschauung  zusammenschließen ,  bleibt 
doch  eine  Frage  offen.  Wie  kommt  es,  daß  darum,  weil  Jesus 
öiad:  y.aivfjg  (xealTrjg  ist,  sein  Tod  mit  allen  sich  daraus  er- 
gebenden Folgen  als  etwas  Selbstverständliches  vorausgesetzt  werden 
kann?  Eine  Antwort  auf  diese  Frage  ist  um  so  dringlicher,  als 
die  Heilsbedeutung  des  Todes  Christi  das  Moment  bildet,  welches 
die  Aussage  von  v.  15  mit  dem  Vorhergehenden  verbindet.  Die 
Antwort  gibt  der  Vf  dadurch,  daß  er  den  Begriff  der  öiaOrjXrj 
einer  genaueren  Betrachtung  unterzieht.  Das  Wesen  einer  öiad". 
fordert,  daß  der  Tod  des  dLa&ij.ievog  beigebracht  wird  ^*'),  wenn 
sie  Geltung  haben  soll.  Es  liegt  auf  der  Hand ,  daß  dia&.  hier 
nichts  anderes  als  Testament  bedeuten  kann.  Auf  einen  Bund 
findet  die  Aussage  von  v.  16  keine  Anwendung,  denn  ein  Bund 
wird  durch  den  Tod  eines  der  Kontrahenten  viel  eher  aufgehoben 
als  besiegelt.  Auch  der  Gedanke,  daß  der  Tod  der  Kontrahenten 
durch  das  Sterben  des  bei  der  Bundesschließung  dargebrachten 
Opfertieres  symbolisch  dargestellt  werde,  hilft  aus  der  Schwierigkeit 
nicht  heraus.  Abgesehen  davon,  daß  von  einem  Opfer  in  v.  16  f. 
gar  nicht  die  Rede  ist,  hat  eine  Stellvertretung  im  vorliegenden 
Zusammenhang  überhaupt  keinen  Raum  cf  17'"*^).  Niemand  würde 
in  V.  16  f.  darauf  gekommen  sein,  öiad:  durch  „Bund"  zu  über- 
setzen ,  wenn  man  nicht  meinte ,  durch  den  sonstigen  Gebrauch 
des  Wortes  im  NT  und  speziell  im  Hb  zu  dieser  Übersetzung 
genötigt  zu  sein.  In  Wirklichkeit  zeigt  sich  hier  nur  ihre  völlige 
Unhaltbarkeit.     Zwischen  v.  15    und   16  f.    besteht   kein    losrischer 


*o)  0sQeadai  würde  man  am  liebsten  nach  Analogie  von  d-avdTov 
yevofiivov  v.  15  durch  „erfolgen,  stattfinden"  wiedergeben,  aber  die  Über- 
tragung der  Lateiner:  mors  necesse  est  intercedat  testatoris  gewährt  dieser 
Übersetzung  keine  genügende  Stütze.  Am  wahrscheinlichsten  ist  die  Be- 
deutung „beibringen",  wobei  d-dvatos  allerdings  metonymisch  für  „Beweis 
des  Todes"  gefaßt  werden  muß  cf  fi^eiv  ytaifiyo^iav  Jo  18,  29;  äTtoXoyiauovs 
Polyb.  I  32,  4;  dnoSei^en  XII  5,  5;  na^aSeiyfiaia  XVIII  13,7.  Möglich 
ist  es  freilich  auch,  fCQsiv  im  Sinn  von  „melden"  zu  verstehen  cf  Aesch. 
Sept.  c.  Theb. :  rixco  oa^fj  räycsi&ev  ix  aroarov  feocov.  Die  Ersetzung  des 
Term.  techn.  6  Siad-sfievos  „der  Testator"  (cf  meine  oben  S.  204  A  63  citierte 
Abhandlung  über  den  Begriff  der  Siad^xt]  im  Hb  S.  292  f.)  durch  das  Part. 
Praes.  o  SiaTid-e/uevog  bei  5.  57.  71.  93  u.  a.  verallgemeinert  den  Gedanken 
unpassend. 

*')  Über  die  älteren  Vertreter  der  hier  abgelehnten  Auffassung  cf 
Lünem.  Neuerdings  ist  sie  namentlich  von  Westcott,  MiUigan  S.  166—170 
und  anderen  englischen  Theologen  verteidigt  worden. 
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Zusammeniiang,  wenn  öiad:  v.  15  eine  andere  Bedeutung  hat  als 
in  V.  16  f.  Man  kann  sich  auch  nicht,  wie  das  gewöhnlich  ge- 
schieht, mit  der  Annahme  eines  "Wortspiels  helfen.  Der  Doppel- 
sinn eines  und  desselben  Wortes  hätte  dem  Vf  allerdings  die  Un- 
klarheit seines  Gedankens  einigermaßen  verbergen  können,  so  daß  , 
man  keinen  Grund  hätte ,  ihm  eine  absichtliche  Täuschung  der 
Leser  zur  Last  zu  legen ;  allein  man  tut  ihm  unrecht,  wenn  man 
ihn  der  Gedankenlosigkeit  bezichtigt.  Die  allgemeine  Fassung  des 
Satzes  V.  16,  die  in  diesem  eine  Regel  ohne  Ausnahme  erkennen 
läßt  (cf  OTtov  und  ävdyxr]),  beweist  zur  Genüge,  daß  der  Vf  ÖLa-9: 
in  V.  15  ganz  im  gleichen  Sinn  verstanden  wissen  wül  wie  v.  16. 
Dafür  spricht  auch  die  Bezeichnung  des  Heilsgutes  als  xXi^QOVOjLiia 
V.  15,  die  erst  durch  die  scharfe  Fassung  des  Begriffs  der  dia-9: 
ihre  volle  Erklärung  findet  ^-).  Nicht  einmal  damit  kommt  man 
aus,  daß  man  dia&.  v.  15  und  sonst  im  Brief  durch  „Verfügung, 
Anordnung"  wiedergibt ;  denn  die  enge  Verknüpfung  zwischen 
diaS^.  und  Tod  findet  im  Gegensatz  zu  allen  übrigen  Verfügungen 
gerade  nur  beim  Testament  d.  h.  der  letztwilligen  Verfügung  statt. 
Sie  beruht  nach  v.  17  darauf,  daß  ein  Testament  als  eine  im 
Blick  auf  den  Tod  getroffene  Anordnung  nur  bei  Toten,  d.  h. 
jeweilen  nur  dann ,  wenn  die  Erblasser  gestorben  sind ,  rechts- 
kräftig wird''').  Solange  der  Testator  noch  lebt,  hat  sie  keinerlei 
Gültigkeit ,  da  der  Testator  jederzeit  das  ßecht  besitzt ,  sein 
Testament  aufzuheben ,  abzuändern  oder  durch  ein  neues  zu  er- 
setzen •^*).  Es  macht  gerade  die  Eigentümlichkeit  des  Testaments  im 
Unterschied  von  anderen  Rechtsveranstaltungen  aus,  daß  seine  Geltung 
durch  den  Tod  nicht  in  Frage  gestellt,  vielmehr  erst  bedingt  wird. 
Die  allgemeinen  Sätze  v.  16  f.  klären  auch  darüber  auf,  in 
welchem  Sinn  der  Vf  den  Herrn  einen  (xeaiTr]g  öiadi^xrig  v.  15  ge- 
nannt hat.    Der  Begriff  des  Testaments  könnte  auf  den  Gedanken 


**)  Cf  die  nähere  Ausführung  in  meiner  Abhandlung  S.  305 — 307. 

'•)  Der  Plural  im  vax^oti  dient  zur  Verallgemeinerung  des  Satzes.  — 
Bfißaioe  und  Io^vbiv  sind  juristische  Kunstausdrücke  für  die  Rechtsgültig- 
keit eines  Testaments ;  cf  die  Belege  in  meiner  Abhandlung  S.  293.  3U5,  auch 
Behm,  Der  Begriff  Öia&^xr]  im  NT,  S.  87. 

*')  Der  Anstoß  an  der  subiektiven  Negation  fiifnozs,  statt  deren  man 
die  objektive  oihioTe  erwartete,  hat  Oekum.,  Theophyl.  u  a.  (cf  auch  Blaß 
§  75,  ä)  veranlaßt,  17 ''  als  Fragesatz  zu  lesen  cf  Jo  7,  26.  Aber  diese 
Konstruktion  ist  geschraubt  und  schwächt  die  Kraft  der  Aussage.  Mit 
Recht  hat  schon  VViner  §  55,  2  darauf  hingewiesen,  daß  in  der  späteren 
Sprache  firj  häufig  in  Begründungssätzen  begegnet,  cf  auch  KUhner-Gerth 
§  öll,  Sc;  Radermacher  S.  171  f.;  Moulton  S.  270  Anm.  3.  Demgemiiü  geben 
a  vulg  cop  17''  als  Aussagesatz  wieder.  —  Statt  /«j^ttüt«  lesen  t*  1)  Itud.  v. 
Peius.  ftT]  T($T«.  Nach  Isluor,  der  diese  LA  in  alten  Hss.  gefunden  haben 
will,  ist  .TOT«  durch  HinzufUgung  eines  Uäkchens  zu  dem  i  von  röit  ent- 
•tanden.  Allein  tn/roTe,  da»  die  aasnahmslose  Geltung  der  Regel  betont, 
«Dtipricbt  dem  ZuHummenhang  besser;  röte  ist  alter  Schreibfehler. 
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führen,  der  Vf  habe  in  dem  auferstandenen  Christus  den  Garanten 
der  testamentarischen  Stiftung  Gottes  erblickt.  Aber  dem  steht 
entgegen,  daß  erstens  im  Zusammenhang  nur  vom  Tode,  nicht  von 
der  Auferstehung  Jesu  die  Rede  ist,  und  daß  zweitens  die  Rechts- 
gültigkeit  eines  Testaments  durch  den  Tod  des  Testators ,  nicht 
aber  des  Garanten  bedingt  wird.  Ließe  sich  auch  zur  Not  an^ 
nehmen,  der  Vf  habe,  um  der  Wirklichkeit  der  in  Christus  vor» 
handenen  Heilsveranstaltung  gerecht  zu  werden ,  das  Bild  nach 
zwei  Seiten  ausgeführt  und  Jesus  gleichzeitig  als  Testator  und  als 
Garanten  des  Testaments  vorgestellt,  so  fehlte  es  doch  an  dem 
Zusammenhang  zwischen  v.  15  und  16  f.  *^).  Zur  Begründung  von 
V.  15  sind  die  Sätze  v.  16  f.  nur  geeignet,  wenn  Jesus  als  Mittler 
des  Testaments  irgendwie  dem  Testator  vergleichbar  ist.  Aus 
dem  E-echtsleben  läßt  sich  das  nicht  verdeutlichen ;  hier  gibt 
©s  einen  fieaLTrjg  öiaS:  überhaupt  nicht.  Durch  f.isGLTr^g  wird 
nun  Christus  allerdings  nicht  dem  Testator  gleichgestellt ,  denn 
der  Vermittler  einer  Veranstaltung  ist  nicht  ohne  weiteres  ihr 
Urheber,  und  im  Hb  (cf  2,  10)  wird  wie  überall  im  NT  das 
Heil  im  letzten  Grunde  auf  Gott  selbst  zurückgeführt.  Indes 
ist  Christi  Mittlerstellung  ganz  anderer  Art  als  die  aller  übrigen 
Organe  des  göttlichen  Heilswillens.  Im  Unterschied  von  Engeln 
und  Propheten,  ja  auch  dem  Mittler  des  AB  steht  er  als  der  Sohn 
in  einem  einzigartigen  Verhältnis  zu  Gott,  hat  teil  an  dessen 
Wesen  und  Wirken,  an  dessen  Besitz  und  Herrlichkeit  (1,  1 — 4; 
3,  1 — 6),  so  daß  er  als  xXr^QOVÖi.iog  ttccvtiov  (1,  2)  über  Gottes 
Güter  verfügen  kann.  Vermöge  seines  besonderen  Verhältnisses 
zu  Gott  ist  er  als  Mittler  zugleich  auch  der  Urheber  des  neuen 
Testamentes  und  kann  durch  seinen  Tod  der  Gemeinde  die  Güter 
zugänglich  machen,  die  Gott  ihr  in  seinem  Testament  zugedacht 
hat.  Die  entscheidende  Bedeutung,  welche  dem  Tode  Christi  für 
den  Bestand  der  diad:  zukommt,  begünstigt  hier  noch  mehr  als 
6,  8  die  Vermutung,  der  Vf  sei  nicht  bloß  durch  die  Parallele 
mit  Moses,  sondern  durch  die  Erinnerung  an  die  Stiftungsworte 
des  Abendmahls  1  Kr  11,25  dazu  veranlaßt  worden ,  Jesus  als 
y.aivfjg  diad-.  (xeoLrrig  einzuführen.  Jetzt  wird  auch  klar,  inwiefern 
sich  dieser  Ausdruck  v.  15  in  den  ganzen  Zusammenhang  einreiht. 
Mit  der  Betrachtung  des  Werkes  Christi  als  Stiftung  einer  diad-. 
war  dem  Vf  die  Notwendigkeit  des  Todes  des  Herrn  ohne  weiteres 
gegeben,  und  er  benützt  nun  den  Begriff  der  diad-.  dazu,  dessen 
Heils  Wirkung  nach  einer  neuen  Seite  zu  entfalten.  Der  Vergleich 
mit  den  Reinigungsmitteln  des  AT  v.  13  f.  hatte  ihm  Gelegenheit 
gegeben,  die  Wichtigkeit  des  Todes  Christi  für  das  Verhältnis  der 


*'*)  Hiernach  sind  die  Ausführungen  in  meiner  Abhandlung  über  8ia- 
dij^rj  S.  307—309  zu  berichtigen. 

Riggenbach,  Hebräerbrief.  18 
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Gemeinde  zu  Gott  darzulegen,  wie  es  sich  in  der  Befreiung  vom 
Schuldbewußtsein  und  dem  ungehemmten  Dienst  Gottes  äußerte 
Die  Schätzung  des  Todes  Christi  als  Stiftung  einer  ötaS:  er- 
möglicht ihm  jetzt  den  Nachweis,  daß  die  Gemeinde  durch  das 
Sterben  Christi  auch  in  den  vollen  Besitz  der  längst  verheißenen 
Heilsgüter  gelangt.  Ist  damit  der  Zusammenhang  richtig  bestimmt, 
80  liegt  der  Nachdruck  bei  der  Aussage  15*  durchaus  auf  dta- 
■dnjy.rjg  ^^),  und  es  ist  dann  auch  klar,  daß  nicht  der  angebliche 
Doppelsinn  dieses  Wortes  den  Vf  zu  dem  Bild  v.  16  f.  geführt 
hat,  sondern  daß  sich  in  den  allgemeinen  Sätzen  v.  16  f.  nur  ver* 
rät,  was  nach  dem  Sprachgebrauch  seiner  Umwelt  für  ihn  stets 
die  Bedeutung  von  öia^.  ist,  mag  er  den  eigentlichen  Sinn  des 
"Wortes  auch  nicht  immer  so  bestimmt  herauskehren ,  wie  er  es 
hier  tut. 

"Was  nun  v.  18 ff.  weiter  folgt,  kann  an  dieser  Fassung  des 
Begriffs  nicht  irre  machen.  Allerdings  denkt  der  Vf  hier  an  die 
atl  Gottesstiftung,  also  an  das,  was  wir  im  Anschluß  an  den 
hebräischen  Ausdruck  den  Alten  Bund  zu  nennen  pflegen ;  aber 
der  überlieferte  Terminus  dia-&i]y.rj  veranlaßt  ihn  eben,  diese  Gottes- 
stiftung als  ein  Testament  zu  betrachten.  Die  Logik  der  Beweis- 
führung würde  vollkommen  hinfällig,  wenn  er  nicht  auch  hier  mit 
dem  gleichen  Begriff  der  öiad:  operierte.  Das  b^ev ,  womit  er 
v.  18  an  V.  16  f.  anknüpft,  leitet  ja  aus  der  allgemeinen  E,egel, 
daß  ein  Testament  bloß  nach  vorausgegangenem  Tode  des 
Testators  rechtsgültig  wird,  die  entsprechende  Folgerung  für  die  atl 
Gottesordnung  ab:  [9,  18 — 20j  Daher  ist  auch  das  erste 
[Testament]  nicht  ohne  Blut  eingeweiht  worden.  Denn 
nachdem  jegliches  Gebot  dem  Gesetz  entsprechend 
von  Moses  dem  ganzen  Volk  gesagt  worden  war, 
nahm  er  das  Blut  der  Kälber  und  der  Böcke  mit 
"Wasser  und  roter  "Wolle  und  Ysop  und  besprengt© 
eben  das  Buch  und  das  ganze  Volk  und  sprach: 
Dies  ist  das  Blut  des  Testaments,  das  Gott  in 
betreff  euer  verfügt  hat.  Die  Notwendigkeit  des  Todes 
Christi,  die  der  Vf  aus  der  Bestellung  des  Herrn  zum  Testaments- 
mittler abgeleitet  hat ,  mußte  den  Lesern  noch  einleuchtender 
werden,  wenn  er  ihnen  zeigen  konnte,  daß  selbst  die  atl  Gottes- 
stiftung wegen  ihres  testamentarischen  Charakters  einen  Tod  zur 
Voraussetzung  hatte.  In  der  Tat  ist  die  Begründung  wie  der  Be- 
stand des  AB  ganz  und  gar  getragen  von  mannigfaltigem  Sterben, 
spielt   doch   bei    dem   "Weiheakt   des  AB  wie   bei   seinen    anderen 


••)  Um  80  sicherer  ist  die  Wortstellung  xatpijg  Sta&i^xrje  (17.  87.  116. 
>269.  812  d  Yolg)  statt  Stafl.  xau'fii  Konformation  mit  dem  gewöhnlichen 
Sprachgebrauch  c(  1  Kr  11,  23;  2  Er  8,  6. 
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religiösen  Riten  das  Blut  die  Hauptrolle.  Der  Zusammenhang 
zwischen  v.  18  ff.  und  dem  Vorhergehenden  ist  hiernach  voll- 
kommen straff.  Die  Unverbrüchlichkeit  der  Regel,  daß  die  Rechts- 
gültigkeit eines  Testaments  ein  Sterben  fordert ,  wird  daran  er- 
härtet, daß  so  gut  wie  die  zweite  auch  die  erste  Gottesstiftung  ^") 
nicht  ohne  Blut  in  Kraft  getreten  ist.  Von  dem  Tode  des  Testators, 
d.  h.  in  diesem  Fall  Gottes,  konnte  hier  freilich  nicht  die  Rede 
sein.  An  seine  Stelle  trat  der  Tod  eines  Opfertiers.  Ein  wirk- 
licher Ersatz  war  das  nicht  ^^),  und  der  Vf  behauptet  auch  nicht, 
daß  das  Sterben  des  Opfertiers  den  Tod  des  Testators  habe  dar- 
stellen sollen.  Er  weist  bloß  darauf  hin,  wie  selbst  die  atl  Gottes- 
ordnung in  der  ihrer  Unvollkommenheit  und  Schattenhaftigkeit 
entsprechenden  Zeichensprache  die  Notwendigkeit  des  Sterbens  für 
das  in  Kraft  Treten  der  göttlichen  öiai}-i'f/,rj  angedeutet  habe.  Man 
darf  indes  nicht  den  Gedanken  der  Inferiorität  des  AB  in  v.  18 
dadurch  zum  Ausdruck  kommen  lassen,  daß  man  ovöe  durch  „nicht 
einmal"  übersetzt.  Die  Minderwertigkeit  des  AB  gegenüber  dem 
NB  liefert  kein  Beweismoment  für  die  Notwendigkeit  des  Todes 
zur  Begründung  einer  öiaO-^xrj.  Diese  Notwendigkeit  ergibt  sich 
lediglich  aus  dem  Begriff  der  öia&.  selbst  und  gilt  also  ebenso 
für  die  TCQwrr]  wie  für  die  öevrega.  Wenn  aber  der  Vf  statt 
von  dem  Tode  hier  von  dem  Blute  redet,  so  tut  er  das  im  An- 
schluß an  den  ihm  vom  AT  dargebotenen  Ausdruck  al^ia  Tr^g 
dia-dT]y.rjg  v.  20,  der  die  öiad:  in  unlösbare  Verbindung  mit  dem 
Blute  setzt.  Die  ganze  Gedankenführung  wäre  sinnlos,  wenn  aljLia 
und  S-dvarog  für  ihn  nicht  wesentlich  identische  Begriffe  wären. 
Wenn  aber  Moses  gerade  bei  der  Einweihung  d.  h.  bei  der  durch 
einen  feierlichen  Akt  erfolgenden  Inkraftsetzung  '*)  der  atl  Gottes- 
stiftung das  dabei  verwendete  Blut  als  alf^a  zf^g  öiaO:  bezeichnete, 
so  ist  vollkommen  klar,  daß  dieses  Blut,  bzw.  das  dadurch  sym- 
bolisierte Sterben  von  konstitutiver  Bedeutung  für  die  Gültigkeit 
der  öia^.  sein  mußte.  Zur  Begründung  seiner  Aussage  erinnert 
der  Vf  im  Anschluß  an  Ex  24,  3 — 8  daran,  wie  Moses  nach  vor- 


")  Zu  f]  n^cöTT]  ist  wie  9,  1  SiaD-^xrj  zu  ergänzen,  was  D  d  glossierend 
beifügen. 

***)  Diese  Schwierigkeit  empfindet  Ephr.  so  stark,  daß  er  erklärt:  ne 
fieret  et  testamentum  suum  sicut  primum,  quod  sine  sanguine  non  fuit 
validum;  sanguis  enim  vitulae  aspersus  est  super  illud,  non  sanguis 
testatoris. 

*®)  'Eyxaivil^Etv  in  der  LXX  =  tp-n  „etwas  von  neuem  herstellen  oder 
vollführen"  1  Sam  11,  14;  Sir  33  (36),  6  und  =  r^^n  „etwas  einweihen" 
Deut  20,  5;  1  Reg  8,  63;  2  Chron  7,  5.  Im  NT  außer  hier  nur  noch  Hb 
10,  19,  beide  Male  in  letzterem  Sinn  cf  lä  iyxaivia  „das  Fest  der  Tempel- 
weihe" Jo  10,  22.  Sachlich  richtig  erklären  Chrys.  XVI  S.  196:  ße/üaia 
yeyovsVj  ey.voiödq ;  Theophyl. :    ttjv  &()yi]v  r^s  ovuTÜaecos  xat  irje  ßsßatataeios 

elaßev.    Das  Pcrf.  ist  gebraucht,  weil  auf   ein  in  der  Schrift  berichtetes 
Ereignis  verwiesen  wird,  cf  Moulton  S.  223. 

18* 


276  Die  Notwendigkeit  des  Todes  Christi  9,  15—22. 

gängiger,  genau  dem  Gesetz  entsprechender  Kundgabe  aller  Ge- 
bote *^)  (v.  3.  7)  das  Blut  der  Opfertiere  feierlich  auf  das  ganze 
Volk  sprengte  (cf  Jubil.  6,  11  ff.)  zur  Entsündigung  und  "Weihe 
(cf  Hb  9,  21  f.)  und  dabei  erklärte,  es  sei  dies  das  Blut  des  von 
Gott  über  sie  verfügten  Testaments  cf  Ex  24,  8  *^).  Bei  der 
"Wiedergabe  des  Schriftworts  schließt  sich  der  Vf  nur  im  all- 
gemeinen an  den  Text  der  LXX  an ,  wogegen  er  im  einzelnen 
mehrfach  ohne  erkennbaren  Grund  von  ihm  abweicht'*^).  Das  er- 
klärt sich  sehr  einfach ,  wenn  er  die  Stelle  aus  dem  Gedächtnis 
citiert.  Hierfür  spricht  auch  der  Umstand,  daß  er  der  Erzählung 
einige  im  AT  nicht  überlieferte  Züge  beifügt,  die  er  entweder 
der  Tradition  entnimmt  oder  vermöge  ungenauer  Erinnerung  aus 
parallelen  Schriftstellen  einflicht.  Ein  erster  Zug  dieser  Art  ist, 
daß  er  das  Opferblut  in  Anlehnung  an  das  Ritual  des  Versöhnungs- 
tages (cf  Hb  9,  12)  als  das  Blut  Ttüv  (.loaywv  v.cu  rGiv  TQCcycDV 
bezeichnete^),  während  das  AT  (Ex  24,  5)  neben  den  Brandopfern 


*•*)  Karä  Töv  vöuov  verdient  nach  dem  Zusammenhang  und  dem 
Zeugnis  der  Hss.  (n'ACDL  17  Min)  den  Vorzug  vor  dem  artikellosen 
^axä  v6aov  (n*  KP  Min).  Die  Bestimmung  kann  nicht  mit  bvtoXtjs  ver- 
knüpft werden,  als  ob  t^s  xarä  tbv  vöfiov  stünde  (so  z.  B.  vulg:  lecto 
omni  mandato  legis;  Eathym. :  t^»  ev  rq>  v6fAM\  sondern  gehört  zu  laXr]- 
d-eiarjs.  aber  nicht  in  dem  Sinn,  daß  die  Vorlesung  der  Gebote  auf  die  gött- 
liche Anordnung  im  Gesetz  zurückgeführt  werden  soll  (Theophyl.) ;  vielmehr 
wird  hervorgehoben,  daß  die  Mitteilung  der  Gebote  genau  nach  dem  Gesetz 
erfolgte,  so  daß  die  Israeliten  über  ihre  Verpflichtungen  Gott  gegenüber 
vollständig  orientiert  waren  cf  7,  5.    Ganz  unmöglich  ist  die  Verbindung 

von  xarä  T.  vou.  mit  fodyTtaev  (Oekum.). 

*')  Ex  24,  8  lautet  in  der  LXX:  ^s  8ieOexo  xv^ios  tzoös  vfiäg,  wobei 
TtQös  iuäs  sich  dem  Sinne  nach  von  v/l^^'  nicht  unterscheidet  cf  Deut  5,  3; 
Jos  9,  12.  13.  18.  21.  22.  Der  Vf  des  Hb  ersetzt  äiix'hro  durch  ^veredaTo 
und  unterstreicht  damit  den  autoritativen  Charakter  des  göttlichen  Testa- 
ments. '£vje).).ea!f-ai  ötad-j]xriv  findet  sich  auch  anderwärts  cf  Deut  4,  13; 
Jos  23,  16;  Jdc  2,  20;  Jer  11,  4,  aber  dann  stets  mit  dem  Dativ,  wogegen 
byte'ü.ead-ai.  mit  Ttoös  sonst  nicht  vorzukommen  scheint.  Nicht  unmittelbar 
zu  vergleichen  ist  Sir  4B,  3:  ivKTeikmo  a^TcS  Ttgbs  ).nbv  n^inoi),  weil  hier 
der  Dativ  nicht  fehlt.  Die  lat.  Übersetzung:  quod  mandavit  ad  vos  deus 
ist  für  das  Verständnis  darum  nicht  maßgebend,  weil  mandare  sowohl  mit 
Dativ  als  mit  ad  stehen  kann. 

**)  Die  wichtigsten  Abweichungen  von  dem  Wortlaut  der  LXX  sind 
außer  der  A  41  erwähnten  die  folgenden:  yaTsaxiönne  roc  InoP  LXX,  da- 
gegen Hb  Tidt^ra  TÖV  }.a6i>  i^dviiae  cf  12,  24;  10,  22;  9,  13  —  iSov  lö  alfia 
LXX,  dagegen  Hb  toöto  x6  alfta.  Die  von  Böhme.  Bleek  u.  a.  vertretene 
Ansicht,  es  sei  hier  eine  Einwirkung  der  Einsetzungsworte  des  Abend- 
mahls zu  konstatieren  cf  Mt  26,  28,  ist  unsicher,  da  einige  Min  der  LXX 
Tovjo  auf  läov  folgen  lassen,  zwei  spätere  Zeuiifcn  sogar  den  Text  wie  im 
Hb  darbieten.  —  Kv(tioi  LXX  ersetzt  der  Hb  durch  «i  Oeöi,  schwerlich  mit 
besonderer  Absicht;  übrigens  findet  sich  auch  diese  LA  des  Hb  bei  einigen 
späteren  Zeugen  der  LXX. 

*')  Dag  von  der  Masse  der  Zeugen  dargebotene  x««'  {rav)  rpdyiav 
wird  von  h''EL  1789  und  einigen  anderen  Min  Cbrys.  Epbr.  pal  syr'  u.  ' 
wohl  mit  Rücksicht  auf  Ex  24,  6  weggelassen. 


c.  9,  19—21.  277 

nur  /.loayagia  als  Schlachtopfer  erwähnt**).  Ein  zweiter  Zusatz 
besteht  darin ,  daß  er  die  Blutsprengung  nach  Analogie  anderer 
Reinigungsriten  (Lev  14,  4.  6.  49.  51.  52;  Num  19,  6.  17  f.)  unter 
Verwendung  von  Wasser,  scharlachfarbener  Wolle  und  Ysop  vor 
sich  gehen  läßt,  lauter  Reinigungsmitteln,  welche  die  Wirkung  des 
Blutes  erhöhen  sollten*^).  Eine  dritte  Zutat  endlich  ist  die  Er- 
streckung der  Blutsprengung  auf  das  eben  vorgelesene  ßißUov  rf^g 
Öiadriytrjg  (Ex  24,  7)  *^) ,  das ,  weil  durch  Menschen  hergestellt, 
trotz  seines  göttlichen  Inhalts  einer  Reinigung  bedurfte. 

So  zeigt  die  Inauguration  der  TtQwxrj  öiad:,  welch  große  Be- 
deutung dem  Blute  zukommt.  Aber  nicht  nur  an  diesem  Punkt 
tritt  die  Wichtigkeit  des  Blutes  zutage,  sie  läßt  sich  auch  sonst 
in  der  atl  Ordnung  wahrnehmen:  [9,  21  f.]  Aber  auch  die 
Stiftshütte  und  alle  Geräte  des  Gottesdienstes  be- 
sprengte er  gleichermaßen  mit  dem  Blut.  Und  mit 
Blut  wird  beinahe  alles  gereinigt  nach  dem  Gesetz, 
und  ohne  Blutvergießung  erfolgt  keine  Vergebung. 
Beachtet  man,  daß  der  Vf  v.  21  durch  zai  —  Ö€  an  das  Vorher- 
gehende anknüpft  und  also  das ,  was  er  hier  aussagt ,  nicht  nur 
als  etwas  dem  Vorhergehenden  Gleichartiges,  sondern  zugleich  als 
etwas  Weiteres,  darüber  Hinausgehendes  bezeichnet  (cf  Mt  10,  18; 
Jo  8,  17;  15,  27;  AG  3,  24;  22,  29),  so  wird  man  vor  der  irrigen 
Meinung  bewahrt,  er  habe  die  Bundesweihe  und  die  Besprengung 
der  Stiftshütte  als  gleichzeitig  angesehen.  Die  beiden  Vorgänge 
haben  zwar  verwandte  Bedeutung,  fallen  aber  nach  der  Darstellung 


**)  Zur  Not  kann  man  die  Ziegenböcke  unter  den  Ex  24,  5  erwähnten 
Brandopfern  unterbringen  cf  Lev  1,  10;  aber  der  Anklang  an  Hb  9. 12  ist 
zu  deutlich,  als  daß  dies  gerechtfertigt  wäre.  Das  Opfer  des  Versöhnungs- 
tages steht  dem  Vf  zuvörderst,  so  daß  er  auch  andere  Opfer  unwillkürüch 
ihm  assimiliert. 

*'*)  Die  Verwendung  des  Wassers  ließe  sich  allerdings  auch  daraus 
erklären,  daß  das  Blut  durch  die  Mischung  mit  Wasser  flüssig  erhalten 
und  zugleich  auf  ein  zur  Besprengung  des  ganzen  Volkes  hinreichendes 
Quantum  gebracht  werden  sollte.  Die  Wolle  wäre  dann,  wie  schon  Chrys. 
erklärt,  als  Mittel  zum  Festhalten  der  Flüssigkeit,  der  Ysop  als  Spreng- 
wedel gedacht.  Der  Gebrauch,  der  von  allen  diesen  Dingen  bei  der  Reinigung 
des  Aussätzigen  und  des  durch  Berührung  eines  Toten  Verunreinigten  ge- 
macht wurde,  spricht  indes  für  die  oben  vorgetragene  Auffassung. 

**)  Durch  die  Übersetzung  „das  Buch  selbst"  wird  die  unrichtige 
Vorstellung  erweckt,  als  sollte  das  Buch  in  einen  Gegensatz  zu  irgend 
etwas  an  ihm  gestellt  werden.  Das  Pron.  airös  weist  wie  häufig  auf 
etwas  gerade  in  Rede  Stehendes  hin  cf  Kühner-Gerth  §  468,  2  Anm.  2  d. 
Um  das  Gesetzesbuch  nicht  auch  Gegenstand  der  Besprengung  sein  zu 
lassen,  haben  Grotius,  Bengel  u.  a.  avTÖ  te  tö  ßißliov  als  zweites  Objekt 
zu  laßdtv  V.  19  gezogen.  Man  beruft  sich  dafür  auf  den  Vorgang  der 
cop.  und  arm.  Version;  was  die  erstere  betrifft,  mit  Unrecht  cf  Homer. 
Die  ganze  Konstruktion  scheitert  aber  an  dem  x«t  vor  ndvTa  jöv  /.aöv  und 
an  der  Wiederholung  des  Verb.  iodi'Tiae  v.  21. 


278  Die  Notwendigkeit  des  Todes  Christi  9,  15—22. 

des  AT  nicht  zusammen,  da  die  Stiftshütte  zur  Zeit  der  Bundes- 
schließung noch  gar  nicht  existierte.  Gerade  als  getrennte  Er- 
eignisse veranschaulichen  sie  um  so  mehr  die  umfassende  Ver- 
wendung des  Blutes  in  der  atl  Ökonomie.  Wo  irgend  eine  "VVeihe 
zu  vollziehen  war,  mochte  es  sich  um  die  Gemeinde  v.  19  oder 
um  die  Stiftshütte  und  die  Geräte  des  hl.  Dienstes  (1  Chron  9,  28) 
handeln  i  erfolgte  sie  stets  mit  dem  Blute  der  Opfertiere  (v.  19). 
Allerdings  berichtet  das  AT  bei  der  Einweihung  der  Stiftshütte 
nicht  von  einer  Besprengung  mit  Blut,  dagegen  von  einer  Salbung 
mit  Ol  (Ex  40,  9).  Offenbar  kombiniert  der  Vf  des  Hb  wie  Jos. 
ant.  in  204—207  (8,  6)  die  Einweihung  der  Stiftshütte  Ex  40 
mit  der  Priesterweihe  Lev  8  und  ist  wie  dieser  hierdurch  ver- 
anlaßt worden ,  die  Blutmanipulation  bei  der  Priesterweihe  auch 
auf  die  Einweihung  der  Stiftshütte  zu  beziehen*").  Der  Zweck 
der  Blutsprengung  konnte  in  diesem  Fall  wie  bei  dem  Bundes- 
buch  (v.  19)  nvir  die  Reinigung  der  durch  die  Hände  sündiger 
Menschen  hergestellten  und  durch  deren  Unreinheit  befleckten  Ge- 
räte sein.  Darum  ordnet  sich  das  Verhalten  Mosis  in  diesem  ein- 
zelnen Eall  der  gesetzlichen  Regel  v.  22  ein ,  nach  welcher  das 
Blut  das  solenne  B,einigungsmittel  bei  fast  jeder  Art  von  Ver- 
unreinigung bildet.  Die  Voranstellung  von  oyßdov  hat  manche 
Ausleger  veranlaßt,  das  Adverb  auf  beide  Sätze  von  v.  22  zu  be- 
ziehen*^), wonach  zu  übersetzen  wäre  :  „und  beinahe  gilt,  daß — ". 
Allein  die  Ausnahme  erhielte  so  eine  viel  zu  starke  Betonung  und 
würde  die  Aufmerksamkeit  geradezu  von  der  Hauptsache  ablenken. 
Eyieööv  gehört  zu  Tidvxa  *")  und  ist  von  seinem  Beziehungswort 
nur  darum  getrennt,  damit  das  artikellose  iv  aif-iarc  durch  die 
Zwischenstellung  um  so  mehr  zur  Geltung  komme.  Blut  ist  das 
Mittel,    wodurch  nach  dem  Gesetz   mit    einigen  Ausnahmen    (cf  v. 


*')  Die  gleiche  Kombination  scheint  auch  Philo  IV  vit.  Mos.  II  145 
— 168  (III  16 — 18)  vorauszusetzen.  Sowohl  in  Ex  40  als  in  Lev  8  wird 
von  einer  Salbung  und  Besprengung  der  Wohnung  und  ihrer  Geräte  mit 
Öl  (Ex  40,  8.  9;  Lev  8,  lUf.)  wie  auch  von  einer  Salbung  der  Priester  mit 
()1  (Ex  40,  13.  15;  Lev  8,  12),  dagegen  Lev  8,  30  von  einer  Sprengung  von 
Ol  und  Blut  nur  auf  die  Priester  erzählt.  Faßte  man  beides  zusammen, 
so  lag  es  nahe,  die  Blutbesprengung  auch  auf  das  Zelt  zu  übertragen,  zu- 
mal Lev  8,  15.  19  auch  von  einer  Ausgießung  des  Blutes  an  den  Brand- 
opferaltar behufs  Reinigung  desselben  berichtet  wird;  cf  Jos.  ant.  III  206 

(b.  6)  :  iTtl  fi'tv  ovt>  ^fieftns  kTitä  lovjov  TÖv  r()67Tov  ninovi  re  xai  Tag  arokäi 
idagdnevB  tijv  te  axrjvrjv  xa<  tä  TtetH  airijv  oxsvrj  tXain)  re  7T(wny()ioftevq>, 
xaOdis  elnoy,  xat  rtp  nifimt  ttuv  tavocnp  yai  ic^tcüt'  ar/nyepjntv  xnx'F  kxdarrjv 
fjfiiQav  tvbe  ttmä  vivot. 

*•)  So  nach  dem  Vorgang  von  Michaelis  Bleek,  Winer  §  61, 5  Alu.  a. 

*")  In  der  Verbindung  mit  nas  begegnet  nxeööp  öfters  cf  AG  13,  44; 
19,26;  Job.  ant.  I  18  (prooem.  4).  Auch  die  Trennung  des  Adverbs  von 
seioem  Beziehungswort  ist  nicht  ungewölinlich  cf  Ps.-Aristeas  120;  Jos. 
c.  Ap.  II    172  (16):  xai  o/^eÖffv  ol  äXkoi  ndpiei  "Ekkr^vBi. 
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10.  13)  besonders  bei  leichteren  Yerunreinigungen  (cf  Ex  19,  10; 
Lev  15,  5  ff.  27;  16,  26—28;  22,  6;  Num  31,  22—24)  alles,  was 
der  rituellen  Reinigung  bedarf,  es  seien  Menschen  oder  Dinge, 
gereinigt  werden  muß  (cf  Ex  29,  20.  21;  Lev  8,  24.  30;  14,  6. 
14.  25.  51.  52;  16,  15—19).  Dem  entspricht  der  ebenfalls  nicht 
ohne  eine  vereinzelte  Ausnahme  (Lev.  5,  11 — 13)  gültige  Satz,  daß 
bei  sittlicher  Verschuldung  Vergebung  nicht  ohne  Blutvergießung 
zu  erlangen  ist.  Das  in  der  außerchristlichen  Sprache  nicht  zu 
belegende  und  vermutlich  vom  Vf  des  Hb  gebildete  "Wort  aluarex- 
Xvaia  hat  keine  kultische  Bedeutung.  Nach  dem  ständigen  Ge- 
brauch von  ly-xieLV  alfxa  im  AT  und  NT  (cf  auch  ey.yvOLg  aiuarog 
1  Reg  18,  28;  Sir  27,  15)  bezeichnet  es  die  bei  gewaltsamer  Tötung 
erfolgende  Verschüttung  des  Blutes  ^^).  Die  Schlachtung  des  Tieres 
ist  somit  für  den  Vf  nicht  ein  untergeordnetes  Moment  beim  Voll- 
zug des  Opfers,  sondern  die  entscheidende  Hauptsache.  Welche 
Bedeutung  das  für  des  Vf  Anschauung  von  der  Opfersühne  hat, 
ist  schon  oben  S.  258  A  6  dargelegt  worden :  Preisgabe  des  Lebens 
ist  unerläßliche  Vorbedingung  für  die  Erteilung  der  Vergebung. 
Demgemäß  eignet  sich  der  Vf  den  Satz  der  jüdischen  Theologie 
nnn  K^N  nnSD  l'X  (b.  Joma  5*,  Sebachim  6^,  Menachoth  93'')  nur 
in  eigenartiger  Färbung  an  ^^). 

'*°)  In  der  LXX  wird  für  die  np^nr  d.  h.  für  die  bei  Brandopfem, 
Heilsopfem  und  Schuldopfern  übliche  Schwenkung  des  Bluts  an  den  Altar 
regelmäßig  Ttooaxieiv  tö  alua  sTil  (Lev  9, 12  u.  ö.)  oder  ttoös  (Ex  29, 16  u.  ö.) 

rd  dvaiaairiQiov  und  nur  ganz  vereinzelt  inydeiv  stiI  rtS  xhiaiaaxTjpifo  (2  Reg 

16, 15)  gebraucht.  Dagegen  steht  für  die  nj'Bw  und  nj^-s»  d.  h.  für  die  bei 
der  Priesterweihe  und  den  Sündopfern  staltfindende  Xüsgießung  des  von 
den  sonstigen  Blutmanipulationen  übrigen  Blutrestes  an  den  Brandopfer- 
altar  en/hiv   rd    alfia  napä  (Ex  29,  12;  Lev  4,   7.   18.  25.  30.  34)  oder  «TT« 

(Lev  8,  15;  9,  9)  rijv  ßdaiv  rov  dvamoTrjviov.  Auf  die  letztere  Handlung 
kann  al^aisxpjoia  nicht  Bezug  nehmen;  denn  erstens  hatte  die  Aus- 
gießung des  Blutes  an  den  Grund  des  Altars  wahrscheinlich  nur  den  Zweck, 
das  Opferblut  vor  Profanation  zu  bewahren,  oder  sie  diente,  falls  der 
Handlung  selbständige  Bedeutung  zukam,  wie  die  Bestreichung  der  Homer 
des  Altars  mit  dem  Blut  oder  die  Blntsprengung  im  Heiligtum  zur 
Zueignung  des  Blutes  an  die  Gottheit.  Im  letzteren  Fall  läge  abex 
der  Nachdruck  gerade  auf  dem  Moment,  das  der  Hb  unberücksichtigt 
läßt,  nämlich  auf  der  Applikation  an  den  Altar.  Zweitens  lehrt  der 
Parallelismus  zwischen  a'ifia  22*  und  alfiaTexyyaia  22'',  daß  das  Blut  als 
solches  in  Betracht  kommt,  nicht  eine  ganz  bestimmte  damit  vorgenommene 
Kulthandlung.  Drittens  stehen  in  dem  ganzen  Zusammenhang  alua 
V.  18—22  und  Oävaros  V.  15—17  parallel.  Demnach  kann  der  Vf  bei 
aififiTexxvnia  nicht  speziell  die  Zueignung  des  Blutes  an  Gott  im  Auge 
haben.  Die  letztere  Beobachtung  führt  bereits  zu  dem  Ergebnis,  das 
auch  aus  dem  Sprachgebrauch  resultiert,  daß  mit  al/uarex/vaia  die  bei  der 
Tötung  erfolgende  Verschüttung  des  Blutes  gemeint  ist  cf  ix/Jeiv  alfia 
Mt  23,35;  2(3,28;  Em  3,15;  Ap  16,6;  Gen  9,6;  37,22;  Lev  17,  4. 13  u.  ö. 
'^')  Die  Aussage  22'*  steht  in  einer  Spannung  mit  der  sonstigen  An- 
schauung des  Briefes,  nach  welcher  durch  die  gesetzlichen  Opfer  überhaupt 
keine  Sündenvergebung  zu  erlangen  ist  (10,  4),  sondern  diese  der  Weis- 
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Durch  die  Absicht,  die  Notwendigkeit  des  Todes  Christi 
mittels  der  atl  Kultordnung  zu  veranschaulichen,  ist  der  Vf  dahin 
geführt  worden,  die  reinigende  Bedeutung  des  Blutes  für  die  atl 
Kultstätte  und  überhaupt  den  atl  Gottesdienst  darzulegen.  Hieran 
anknüpfend  lenkt  er  nun  zu  seinem  Ausgangspunkt  v.  11  zurück, 
um  jetzt  das  andere  Moment,  das  die  Eigenart  des  Opfers  Christi 
kennzeichnet  v.  12,  nämlich  die  in  ihrer  Allgenugsamkeit 
begründete  Einmaligkeit  der  Darbringung  9,  23 — 10,  18  zn 
entfalten.  Die  Überleitung  dazu  bildet  [9,  23]:  So  ist  es 
denn  notwendig,  daß  die  Bilder  dessen,  was  im 
Himmel  ist,  durch  dergleichen  gereinigt  werden,  das 
Himmlische  selbst  aber  durch  bessere  Opfer  als 
diese.  Da  v.  23  zu  dem  Inhalt  von  v.  18  —  20  ganz  außer  Be- 
ziehung steht,  so  kann  das  ovv,  wodurch  v.  23  mit  dem  Vorher- 
gehenden verknüpft  wird,  bloß  auf  v.  21  f.  zurückgreifen.  Es 
faßt  das  Ergebnis  des  dort  Gesagten  so  zusammen ,  daß  es  zur 
Grundlage  für  eine  Schlußfolgerung  dienen  kann.  Aus  der  Be- 
trachtung der  gesetzlichen  Ordnung  resultiert,  daß  nichts  zum 
Gottesdienst  verwendet  werden  darf,  ohne  zuerst  mittels  Blut  ge- 
reinigt zu  sein  ^-).  Die  Formulierung,  welche  der  Vf  23*  diesem 
Gedanken  gibt,  ist  ganz  durch  die  Folgerung  bedingt,  welche  er 
in  23*^  daraus  ziehen  will,  wie  denn  auch  die  Gegenüberstellung' 
der  beiden  Sätze  durch  (.lev  und  öi  erkennen  läßt,  daß  der  Nach- 
druck auf  dem  zweiten  liegt.  "Was  der  Vf  unter  den  VTtoöeiy^iaTa 
Tüjv  ev  Tolg  ovQavolg  versteht,  ergibt  sich  unzweifelhaft  aus  v.  24, 
denn  wenn  er  dort  erklärt,  Christus  sei  nicht  in  ein  mit  Händen 
gemachtes  Heiligtum,  das  Gegenbild  des  wahrhaftigen,  sondern  in 
den  Himmel  selbst  eingegangen,  so  erhellt,  daß  er  dort  wesentlich 
dasselbe  im  Sinn  hat.  Wie  er  8,  5  die  Stiftshütte,  um  ihr  Ver- 
hältnis zu  dem  wahren  Heiligtum  zu  charakterisieren,  ■V7iödeiy(.ia 
und  axm  rCbv  eTtovQavUov  genannt  hat,  so  bezeichnet  er  hier  das 
irdische  Heiligtum  mit  seinen  verschiedenen  Abteilungen  (9,  2  f.  6  f.) 
und  Gerätschaften  (9,  21)  als  VTtoöeiyi^ara  tCbv  Iv  %olg  ovgavolg. 


sagung  gemäß  (cf  8,  12)  erst  durch  das  Selbstopfer  des  Messias  beschafft 
wird  cf  10,6—10.  17  f.  Eine  Ausgleichung  dieser  Antinomie  findet  sich  im 
Briefe  nirgends,  dagegen  läßt  sich  aus  9,  9  f.  13  leicht  entnehmen,  wie  die- 
selbe ausgefallen  sein  würde.  Die  durch  die  üpferinstitntion  vermittelte 
Vergebung  hatte  nur  beschränkte  Gültigkeit,  sie  bezog  sich  nur  auf  das 
irdische  Leben  und  war  also  im  Grunde  nur  eine  Ttdoeoie  im  Sinne  von 
Bm  8,  26.  Unmöglich  kann  man  die  vorliegende  Schwierigkeit  dadurch 
löten,  daß  man  ä(feats  mit  Wcstcott  in  dem  allgemeinen  Sinn  „Entlassung" 
rLc  4,  18)  versteht.  Die  Bedeutung  „Vergebung"  cf  Mc  3,  29  wird  für 
atfaats,  auch  ohne  daß  ein  Genitiv  wie  üftn^ntßt'  dabei  steht  cf  Hb  10,  18, 
darch  den  ParnlleliBmus  mit  ynitupiserat  \.  22*  gesichert. 

'^*)  Da  V.  23  einen  ganz  allgemeinen  Satz  enthält,  ist  als  Verb  nicht 
^,  sondern  wie  8,  8  icnip  zu  ergänzen  cf  vulg :  neccsse  est. 
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Ist  das  irdische  Heiligtum  nur  ein  unvollkommenes  Abbild  des 
himmlischen,  so  läßt  es  sich  begreifen,  daß  dergleichen  wie  das 
Blut  der  Opfertiere  zu  seiner  Reinigung  genügt.  Tovroig  ist 
Plural  der  Kategorie,  wenn  auch  bei  der  "Wahl  des  Numerus  die 
Erinnerung  daran  mitgewirkt  haben  mag,  daß  es  Blut  verschiedener 
Tiergattungen  ist,  das  zur  Reinigung  dient  (9,  19).  Zugleich  gibt 
das  Pronomen  zu  erkennen,  daß  es  etwas  im  Vergleich  mit  anderen 
Minderwertiges  ist ,  was  hier  zur  Verwendung  gelangt  ^^).  Muß 
demnach  die  irdische  Kultstätte  mit  Tierblut  gereinigt  werden,  so 
ergibt  sich  daraus  der  doppelte  Schluß,  einmal  daß  auch  die  himm- 
lische einer  Reinigung  bedarf,  und  sodann  daß  hierzu  etwas  Wert- 
volleres und  Wirksameres  erforderlich  ist ,  als  es  die  Tieropfei 
sind.  Als  Verbum  ist  in  23'*  aus  der  ersten  Vershälfte  xad^agi- 
t&od-aL  zu  ergänzen  ^*).  Da  jedoch  avra  ict  BTtovq.  (cf.  8,  5), 
d.  h.  das  himmlische  Heiligtum  selbst  im  Gegensatz  zu  seinem 
irdischen  Abbild  23^,  Subjekt  der  Aussage  ist,  so  haben  seit 
Luther  manche  Ausleger  das  Verbum  nur  zeugmatisch  mit  23** 
verbunden  ^^)  und  etwa  bloß  den  Begriff  der  Einweihung  daraus 
erheben  wollen,  wie  ja  die  Reinigung  der  Stiftshütte  v.  21  dem 
Zweck  ihrer  Einweihung  diente  (cf  Lünemann).  Mit  dieser  Um- 
deutung  ist  indes  nichts  gewonnen.  Man  käme  so  nur  zu  dem  an- 
fechtbaren Gedanken,  das  himmlische  Heiligtum  habe  nach  Meinung 
des  Vf  mindestens  als  solches  vor  dem  Opfer  Christi  noch  gar 
nicht  existiert,  und  vor  allem  bliebe  die  Frage  offen ,  warum  es 
überhaupt  eines  Opfers  zu  seiner  Einweihung  bedurft  habe.  Aller- 
dings kann  davon  keine  Rede  sein,  daß  die  himmlische,  nicht  von 
Menschenhänden  hergestellte  Wohnung  Gottes  ähnlich  wie  die 
Stiftshütte  von  einer  ihr  von  Hause  aus  anhaftenden  Befleckung 
habe  gereinigt  werden  müssen ,  und  die  z.  B.  durch  Bleek  ver- 
tretene Vorstellung,  die  Reinigung  des  himmlischen  Heiligtums  sei 
dadurch  erfolgt ,  daß  der  Satan  aus  dem  Himmel  ausgestoßen 
wurde  (Lc  10,  18;  Jo  12,  31;  Ap  12,  7—9),  trägt  etwas  der 
Parallele  mit  23*  vollkommen  Fremdes  in  den  Zusammenhang  ein. 
Das  irdische  Heiligtum  bedurfte  nicht  bloß  wegen  seines  Ursprungs 
einer  Reinigung    (Ex  29,  36 f.;    Lev  8,  15),    sondern    auch    darum, 


")  Cf  Kühner -Gerth  I  §  467,  4.  Der  Sache  nach  richtig  Thdrt: 
rovTois'  ävti  rov  xoie  dlöyon.  Die  von  Hofm.  u.  a.  vorgezogene  Beziehung^ 
des  Pronomens  auf  die  verschiedenen  Eeinigungshandlungen  wie  Blut- 
sprengung V.  21  und  Blutvergießung  v.  22  paßt  nicht  zu  dem  parallelen 
xpeirroai  &voiatg  v.  23*",  ganz  abgesehen  davon,  daß  eine  alfiaxey.yvaia  nach 
richtigem  Verständnis  des  Wortes  bei  den  Kultgeräten  gar  nicht  vorkam. 

^*)  Bei  der  durch  D  67**  1739  nicht  hinlänghch "  bezeugten  LA 
y.ad-aoiXsiai,  in  23»  (cf  V.  22),  welche  fordern  würde,  ävayy.r  als  Dativ  zu 
lesen,  wäre  natürlich  auch  in  23^  der  Indikativ  zu  supplieren. 

'**)  Cf  Luther:  „aber  sie  selbst,  die  himmlischen,  müssen  bessere  Opfer 
haben,  denn  jene  waren". 
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weil  es,  inmitten  eines  sündlichen  Volkes  befindlich,  beständig  von 
der  Sünde  derer ,  die  in  ihm  ein-  und  ausgingen ,  verunreinigt 
wurde  (Ex  30,  10;  Lev  16,  16.  19).  In  Analogie  hierzu  kann  in- 
sofern auch  von  einer  Reinigung  des  himmlischen  Heiligtums  ge- 
redet werden,  als  dieses  den  Sündern  zugänglich  gemacht  werden 
soll  und  also  durch  ihre  Unreinheit  notwendig  befleckt  werden 
müßte,  wenn  nicht  durch  ein  vorhergehendes  Opfer  die  Sünde  ge- 
sühnt und  ihrer  befleckenden  Wirkung  beraubt  würde.  Es  handelt 
sich  also  in  diesem  Fall  nicht  um  die  Beseitigung  einer  bereits 
vorhandenen ,  sondern  um  die  Abwehr  einer  drohenden  Verun- 
reinigung. Mittel  hierzu  ist  nach  des  Vf  Meinung  selbstverständ- 
lich nur  das  Opfer  Christi ,  aber  er  verwendet  auch  hier  den 
Plural  der  Kategorie  xgelzrooi  ^oiaig,  um  dem  Satz  die  Geltung 
einer  allgemeinen  Regel  zu  wahren  ^^).  Was  er  beabsichtigt,  ist 
zunächst  bloß  den  inneren  Zusammenhang  aufzudecken ,  welcher 
zwischen  der  Beschaffenheit  des  Heiligtums  und  der  des  Opfers 
besteht.  Für  das  Verständnis  seiner  Auffassung  des  Opfers  Christi 
ist  das  von  größter  Tragweite.  Die  Jenseitigkeit  des  von  Christus 
erstrebten  Zieles  ist  für  sein  irdisches  Werk  bedingend.  Weil  er 
der  Gemeinde  den  Zugang  zu  der  überweltlichen  Wohnstätte  Gottes 
erschließen  will,  muß  sein  Opfer  ungleich  wertvoller  sein  als  die 
atl  Opfergaben,  die  nur  den  Zutritt  zu  dem  irdischen  Heiligtum 
und  also  bloß  eine  gan^  beschränkte  Annäherung  an  Gott  er- 
möglichten. 

Das  alles  liegt  jedoch  nur  im  Hintergrund.  Die  Aussage  v.  23 
enthält  nicht  mehr  als  eine  allgemeine  These.  Erst  v.  24  setzt 
der  Vf  diese  zu  dem  Werke  Christi  in  Beziehung ;  [9,  24]  Denn 
nicht  in  ein  mit  Händen  gemachtes  Heiligtum,  ein 
Abbild  des  wahrhaftigen,  ist  Christus  eingegangen, 
sondern  in  den  Himmel  selbst,  jetzt  zu  erscheinen 
vor  dem  Angesichte  Gottes.  Eine  sachliche  Begründung 
von  V.  28  bringt  v.  24  nicht.  Der  Satz ,  daß  das  himmlische 
Heiligtum  zu  seiner  Reinigung  besserer  Opfer  bedarf  als  das 
irdische ,  wird  durch  die  Tatsache ,  daß  Christus  in  eben  dieses 
Heiligtum  eingegangen  ist ,  nicht  sichergestellt,  v.  24  will  nur 
erläutern ,  warum  der  Vf  die  Regel  v.  23**  aufgestellt  hat,  und 
welche  Bedeutung  ihr  für  die  Beurteilung  des  Werkes  Christi  zu- 
kommt. Zur  rechten  Würdigung  des  Opfers  Christi  gilt  es  vor 
allem  zu  bedenken,    daß  er,  der  verheißene  Heilsmittler  (3,  6)  '^''), 


••)  JJapä  ravrae  («  ACKLP  Min)  läßt  die  vorher  nur  allgemein  durch 
ToHote  bezeichneten  Dinge  nachträglich  als  Opfergaben  erkennen;  napä 
ravTaie  (78.  118)  ist  unrichtige  Assimilation  an  \hoiaie\  Ttaoä  rreCr«  (Min) 
wüide  die  Beziehung  auf  rä  imoÖBiyfima  23"  fordern;  na(tä  xn^rrje  (D)  ist 
tinnloter  Schreibfehler.    Zu  naod  beim  Komparativ  cf  1,  4. 

*')  Statt  des  artikellosen  Xotmöi  (hACD  u.  a.)  haben  nur  KL  Min 
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picht  in  ein  von  Menschenhänden  hergestelltes  Heiligtum,  wie  es 
das  AUerheiligste  der  Stiftshütte  war ,  also  nicht  in  ein  bloßes 
Abbild  der  wahren  "VVohnstätte  Gottes  (8,  2)  eingegangen  ist.  Die 
Einschiebung  des  Verb.  slafjX^e  zwischen  xeiQOTtolrjra  und  Syia  ^^) 
verstärkt  den  Nachdruck ,  der  auf  dem  vorangestellten  Adjektiv 
liegt,  und  läßt  um  so  mehr  den  Kontrast  empfinden,  der  zwischen 
der  Mangelhaftigkeit  und  Vergänglichkeit  des  irdischen  und  der 
Vollkommenheit  des  wahren,  himmlischen  Heiligtums  besteht  (9,  11). 
Dem  gleichen  Zweck  dient  die  Beifügung  dcvrirvTia  tcüv  &}.rjS-ivü)v, 
die  nach  dem  Sprachgebrauch  wesentlich  denselben  Sinn  hat  wie 
T«  VTtoÖELyfAara  tCbv  ev  t.  ovgavolg  v.  23  ***).  Wenn  nun  im 
Gegensatz  hierzu  als  die  Stätte ,  in  welche  Christus  tatsächlich 
eingegangen  ist,  der  Himmel  selbst  genannt  wird,  so  ist  klar,  daß 
durch  avTog  nicht  eine  Sphäre  des  Himmels  einer  anderen,  sondern 
der  Himmel  schlechthin  als  das  wahre  Heiligtum  dem  bloß  ab- 
bildlichen auf  Erden  gegenübergestellt  wird  (cf  oben  S.  117).  Mit 
seinem  Eingang  in  den  Himmel  hat  Christus,  wie  vvv  bemerklich 
macht,  endlich  erreicht,  was  zur  Zeit  des  AB  nicht  zu  erlangen 
war.  Damals  konnte  der  Hohepriester  nur  in  dem  abbildlichen 
Heiligtum  vor  Gott  erscheinen  und  auch  das  nicht,  ohne  daß  die 
Bauchwolke  ihm  die  symbolische  Stätte  der  Gegenwart  Gottes 
verhüllte  (Lev  16,  2.  13).  Christus  ist  vor  das  Angesicht  Gottes 
d.  h.  in  seine  unmittelbare  Gegenwart  (Ex  33,  14 ;  Deut  4,  37) 
gelangt  ^°),  um  dort  für  die  Angehörigen  des  NB  als  ihr  Hoher- 
priester  einzutreten  (6,  20;  7,  25)^^). 

Mit  der  Aussage  24*^  ist  der  Vf  wieder  auf  dem  Höhepunkt 
(8,  1  f.)  angekommen  und  läßt  nun  folgen,  was  er  über  das  l(p- 
ccTta^  9,  12  ausführen  will.  Die  beiden  Gedanken,  daß  Jesus  in 
den  Himmel  eingegangen    ist,    und    daß   sein  einmaliges  Opfer  ab- 


und  spätere  Väter  d  X^iorög,  dagegen  vulg  Jthac.  c.  Varim,  I  37  Orig.'ntj 
Jesus. 

**)  Die  gesperrte  Wortstellung  elafilO-ev  äyia  (nAP  17.37.118)  ent- 
spricht der  sorgfältig  bemessenen  Wortfolge  des  Briefes.  Dagegen  ist 
XtiQOTtoirjia  äyia  eiaf]/.dev  (CD KL  Min  u.  a.)  vereinfachende  Korrektur. 

"**)  'Avrirvnog  „gegenüberstehend"  Polyb.  VI  31,  8,  daher  ämirvTiov 

„Abbild,  Kopie"   cf  2  Clem.  14,  3:  ovSels  oiv  tö  ävrhvTtov  ^^^ei^ag  rd  ai&ev' 

iiy.bv  fieTa^ifsTai;  im  NT  nur  noch  1  Pt  3,  21.  An  der  vorliegenden  Stelle 
wird  es  von  d  vulg  durch  exemplaria  wiedergegeben. 

^°)  "Efifavia&fivai,  rm  ixQoacöTtw  rov  xfeov  steht  hier  von  dem  Hinzu- 
treten zu  Gott  ganz  in  demselben  Sinn,  wie  es  Ps  42,  3  heißt:  töte  tj^m 
xni  dfx^rjaofiai  rep  nnoocöTKo  roi)  O'eov,  WO  das  Erscheinen  des  Frommen 
heim  Tempel  so  bezeichnet  wird  (cf  auch  die  Parallele  aus  Oxyrh.  Pap. 
260 ''*■•:  Expos.  1909  I  S.  94).  Dem  vvv  entsprechend  markiert  der  Aor. 
sfifayiadrjvat  den  Akt  des  Binzutretens.  Statt  des  Inf.  scheinen  die  Abend- 
länder ivefavio&Tj  gelesen  zu  haben  cf  d :  sed  in  ipso  caelo  modo  apparuit 
pers[on\ae  dei  pro  nohis;  ähnlich  Ithac.  c.  Varim.  1  37. 

^')  Statt  f]fiü>v  lesen  C  17.  431  infolge  itacistischer  Verwechslung  *,mö5»'. 
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schließenden  Charakter  hat,  sind  innerlich  aufs  engste  verknüpft. 
Der  vollendete  Hohepriester  im  Himmel  kann  Jesus  nur  sein,  wenn 
er  sein  Werk  auf  Erden  vollkommen  vollbracht  hat.  Aber  obwohl 
dem  Vf  diese  Verbindung  der  beiden  Gedanken  nicht  fremd  ist 
(cf  9,  23),  läßt  er  sie  hier  doch  nicht  zum  Ausdruck  kommen, 
sondern  fügt  ähnlich  wie  v.  12  das  zweite  Moment  mit  ovde  bloß 
als  ein  weiteres  bei  ^-).  Dadurch  wird  der  Übergang  zu  dem 
neuen  Gegenstand  noch  bestimmter  markiert.  Der  These  selbst 
V.  25  folgt  V.  26"  eine  negative  und  26^ — 28  eine  positive  Be- 
gründung: [9,  25 — 28]  Auch  nicht  [ist  er  in  den  Himmel  ein- 
gegangen] ,  um  sich  oftmals  darzubringen,  wie  der 
Hohepriester  in  das  Heiligtum  eingeht  alljährlich 
mit  fremdem  Blut.  Sonst  hätte  er  oftmals  leiden 
müssen  von  Grundlegung  der  Welt  an.  Nun  aber  ist 
er  einmal  am  Ende  des  Weltlaufs  zur  Beseitigung 
der  Sünde  durch  sein  Opfer  erschienen.  Und  wie 
ja  den  Menschen  bevorsteht,  einmal  zu  sterben, 
nachher  aber  Gericht,  so  wird  auch  der  Christus, 
einmal  dargebracht,  um  die  Sün  den  vieler  zu  tragen, 
zum  zweitenmal  außer  Beziehung  zur  Sünde  er- 
scheinen zum  Heil  für  die,  welche  auf  ihn  warten. 
Der  mit  ovdä  beginnende,  aber  nicht  ausgeführte  Hauptsatz  25" 
muß  in  der  Weise  ergänzt  werden,  daß  aus  v.  24  mindestens  das 
Verb.  eiafjX&ev  herübergenommen  wird  *^).  Wie  Christus  nicht  in 
ein  von  Händen  gemachtes  Heiligtum,  sondern  in  den  Himmel  ein- 
gegangen ist,  so  hat  er  das  auch  nicht  mit  der  Bestimmung  und 
Absicht  getan,  sich  oftmals  Gott  darzubringen.  Der  Zusammen- 
hang mit  V.  24  und  die  Analogie  zu  dem  Handeln  des  atl  Hohen- 
priesters am  Versöhnungstag  legen  es  nahe,  Christi  ngoacpegeiv 
iavTOV  auf  die  Selbstdargabe  des  Erhöhten  zu  beziehen  "*).  Allein 
wie  in  anderen  Fällen,  wo  der  Vf  bei  seiner  Schilderung  des  Werkes 
Christi  nur  die  ihm  durch  den  atl  Typus  dargebotenen  Ausdrucks- 
mittel verwendet,  darf  man  sich  auch  hier  bei  der  Feststellung  des 
Gedankens  nicht  allzu  ängstlich  an  den  Wortlaut  des  einzelnen 
binden.  Die  gleich  folgende  Begründung  (v.  26  und  namentlich 
V.  28)  läßt  erkennen,  daß  der  Vf  das  Opfer  Christi  im  Sterben 
vollzogen  findet.  Die  Selbstdarstellung  Christi  vor  Gott  im  Himmel 
bildet  demgegenüber  nicht  einen  Akt  von  gesonderter  Bedeutung; 
sie  bringt  nur  das  Todesopfer  zur  Vollendung,  indem  der  Erhöhte 


•')  Die  LA  oi  ydo  (P)  ist  ein  Versuch,  die  vermißte  Gedankenverbindung 
berzastellen.  ('hristi  Eingang  in  den  Himmel  wird  damit  begründet,  daß 
ChriBtuH  denBelben  nicht  mit  dem  Bewußtsein  vollzog,  seine  nQoatfood 
wiederholen  zu  müssen. 

•»)  Cf  Oekutn.,  Theophyl. 

•*)  So  schon  Theophyl.,  Euthym. 
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in  und  mit  seiner  Person  seine  Todesleistung  Gott  darbringt  und 
dauernd  wirksam  macht.  Jedenfalls  will  der  Vf  durch  die  Aus- 
sage V.  25  feststellen,  daß  das  als  einheitlicher  Akt  gedachte  Selbst- 
opfer Christi  keiner  Wiederholung  bedarf  ^^),  wie  das  von  dem 
Opfer  des  atl  Hohenpriesters  gilt,  der  Jahr  für  Jahr  das  Alier- 
heiligste  *'^)  mit  dem  Blut  der  Opfertiere  betreten  mußte  ^').  Daß 
hier  eine  einmalige  Darbringung  nicht  genügte,  erklärt  sich  schon 
daraus,  daß  das  von  dem  atl  Hohenpriester  verwendete  Blut  ein 
ihm  fremdes,  minderwertiges  war,  das  als  solches  keine  dauernde 
Sühne  zu  beschaffen  vermochte.  Anders  verhält  es  sich  bei  Christus . 
Die  Vorstellung  einer  Wiederholung  seines  Selbstopfers  erscheint 
sofort  unmöglich,  sobald  man  ihre  Konsequenzen  bedenkt.  Hätte 
Jesu  in  der  Gegenwart  d.  h.  nach  des  Vf  Überzeugung  am  Ende 
der  Weltzeit  vollzogene  Selbstdargabe  an  Gott  nur  eine  beschränkte 
Wirkung  gehabt  und  etwa  nur  die  Sünden  einer  Generation  getilgt, 
so  hätte  Christus  seit  Grundlegung  der  Welt  (4,  3),  also  seit  es 
eine  sündige  Menschheit  gibt,  der  Vielzahl  der  Generationen  ent- 
sprechend oftmals  das  Todesleiden  erdulden  müssen.  Man  braucht 
diese  Möglichkeit  nur  auszusprechen,  um  sofort  zu  erkennen,  daß 
sie  nicht  bloß  der  Geschichte  widerstreitet,  sondern  auch  eine  un- 
denkbare Vorstellung  enthält.  An  die  Stelle  des  ngoacpegeiv  iavtöv 
V.  25  setzt  der  Vf  v.  26  das  nox^elv  ^^).  Daraus  erhellt  was  ihm 
bei  dem  Opfer  Christi  das  Entscheidende  ist.  Die  Selbstdargabe 
Christi  fällt  mit  seinem  Todesleiden  (2,  9;  13,  12)  wesentlich  zu- 
sammen "^).     Bei   der  Aussage    v.  26^   setzt    der  Vf  unzweifelhaft 

**)  Eine  erneute  Selbstopferung  des  Erhöhten  würde  nach  Meinung 
des  Vf  selbstverständlich  eine  erneute  Menschwerdung  und  ein  wieder- 
holtes Sterben  voraussetzen.  Das  ergibt  sich  aus  v.  26  unzweifelhaft  und 
läßt  sich  nicht  anders  vorstellen,  wenn  die  Analogie  mit  dem  Opfer  des 
atl  Hohenpriesters  gewahrt  bleiben  soll.  Absichtlich  läßt  jedoch  der  Vf 
diese  Konsequenz  erst  v.  26  a  zu  Worte  kommen,  um  die  Vorstellung  einer 
wiederholten  Selbstopferung  des  Herrn  damit  ad  absurdum  zu  führen. 

"")  Tä  äyca,  das  wahre  Heiligtum  8,  2,  ist  hier  wie  13,  11  Bezeichnung 
des  AUerheiligsten  der  Stiftshütte.  Dieses  Verständnis  haben  n"  Min  sah 
basm  arm  aeth  durch  die  Beifügung  von  rcöv  äykov  sichern  wollen  cf  9,  3. 

*'■')  ElasQx-  **'.  hier  vom  atl  Hohenpriester  ausgesagt,  gibt  an,  womit 
ausgerüstet  er  in  das  Heiligtum  geht  cf  1  Jo  5,  6;  1  Kr  4,  21 ;  2  Kr  10,  14; 
cf  Blaß  §  38,  3. 

"*)  Die  LA  änod-aveiv  (47. 120  sah  basm  aeth)  statt  -nadstv  verwischt 
den  sorgfältig  gewählten  Ausdruck  des  Vf  durch  nachlässige  Wiedergabe, 
wogegen  sich  Ttokld  (D)  für  Tiokkäxis  aus  der  Beziehung  des  Tiaöeif  auf 
das  gesamte  Leiden  Christi  (Mt  16,  21)  erklärt,  wenn  nicht  bloß  ein 
Schreibfehler  vorliegt,  enei  „denn  sonst"  (cf  1  Kr  5,  10;  7,  14,  Blaß 
§  78,  6)  fordert  die  Ergänzung :  wenn  Christus  in  den  Himmel  eingegangen 
wäre,  um  sich  oftmals  zu  opfern.  Das  bei  eÖei  nach  klassischem  Sprach- 
gebrauch zu  erwartende  äu  ist  in  der  späteren  Gräcität  entbehrlich  cf  Blaß 
§  63,  4;  Radermacher  S.  126  f. 

**)  Hätte  der  Vf  unter  Christi  TtQoafeoeiv  eavröv  v.  25  bloß  die  Selbst- 
dargabe  des   Erhöhten   verstanden,   so   ließe   sich   erwarten,   daß   er   das 
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voraus,  daß  durch  Christi  Tod  auch  die  Sünden  der  früheren 
Generationen  gesühnt  sind,  und  da  er  im  Unterschied  von  9,  15  hier 
nicht  bloß  die  Zeit  des  AB,  sondern  den  ganzen  Verlauf  der 
Menschheitsgeschichte  von  Anfang  an  ins  Auge  faßt,  tritt  deutlich 
zutage,  daß  er  dem  Werke  Christi  eine  universelle  Geltung  füi* 
das  ganze  Menschengeschlecht  zuschreibt  cf  2,  9.  Dem  was  er  in 
26*  als  absurde  Konsequenz  einer  eventuellen  Wiederholung  des 
Opfers  Christi  abgelehnt  hat,  stellt  er  in  26^  mit  dem  logischen 
vvvl  Ö€  (cf  8,  6)  den  wirklichen  Tatbestand  gegenüber.  Christus 
ist  am  Ende  des  Weltlaufs  (cf  1  Kr  10,  11)  '**) ,  also  in  einem 
Zeitpunkt,  der  den  Gedanken  an  eine  beabsichtigte  Wiederholung 
seines  Opfers  ausschließt,  in  die  geschichtliche  Existenz  und  damit 
in  die  Sichtbarkeit  getreten  (1  Pt  1,  20;  1  Jo  1,  2;  3,  5) 'i). 
Dem  entspricht  der  Zweck  seiner  Erscheinung,  welcher  darin  liegt, 
die  Sünde  durch  sein  Opfer  zu  annullieren  d.  h.  ihrer  störenden 
Wirkung  auf  das  Verhältnis  zu  Gott  zu  berauben '-).  Der  Sin- 
gular rfjg  afiagriag  faßt  die  Menschheitssünde  zu  einer  Einheit 
zusammen  '^).  Durch  Christi  Opfer  wird  die  Sünde  in  ihrem 
ganzen  Umfang  beseitigt,  so  daß  kein  Bedürfnis  nach  erneuter 
Sühne  vorliegt.  Allerdings  steht  der  einmaligen  Erscheinung 
Christi  in  der  Welt  noch  eine  zweite  gegenüber,  welche  den 
durch  seine  Erhöhung  der  Sichtbarkeit  entrückten  wieder  in 
die  diesseitige  Welt  einführen  wird.  Diese  zweite  Erscheinung 
dient  jedoch  nicht  mehr  der  Sündensühne,  sondern  bringt  nur  diö 


Korrespondenzverhältnis  zwischen  dem  Tcooofeoeiv  eaxnöv  und  dem  Ttadeiv 
durch  ein  dem  TiolkdHis  v.  26  vorausgeschicktes  y.ai  bemerklich  gemacht 
hätte:  auch  nicht,  daß  er  sich  oftmals  darbringe,  sonst  hätte  er  auch  oft- 
mals leiden  müssen.  Überdies  wäre  «tiö  xaraßoltje  yöo/uov  dann  ein  ziemlich 
überflüssiges  Anhängsel,  das  die  Meinung  des  Vf  eher  verdunkelte. 

")  Im  Unterschied  von  1,  2;  11,  3  bewahrt  aicHves  hier  seine  temporale 
Bedeutung,  wenngleich  mit  Einschränkung  auf  den  Verlauf  der  gegen- 
wärtigen Welt.  Cf  fi  ovfTiXeia  Toc  alcövoi  Mt  13,  39  f.  49;  24,  3;  28,  20; 
amnU.eia  xai^cäv  LXX  Dan  9,  27 ;  fjfieowt^  Dan  12,  13 ;  xaiod^  ovifreXeias 
Dan  12,  4. 

")  Wie  in  den  angegebenen  Parallelen  setzt  fave^onadai  voraus,  daß 
der  auf  der  Erde  bekannt  und  offenbar  gewordene  Christus  vorher  schon 
eine  überirdische  Existenz  gehabt  habe  cf  2,  14 ;  10,  5. 

'*)  ^tä  7TJe  Svaiae  avtov  gehört  ZU  sls  älHirjoiv  und  nicht  zu  nsfavi- 
QU)Tai  (Chrys.),  da  26''  einen  Gegensatz  zu  26',  nicht  zu  25"'  enthält.  Die 
Fassung  des  Pron.  «^too  als  Gen.  obj.  ist  gezwungen  und  unnötig.  Daß 
Christus  sich  selbst  dargebracht  hat,  brauchte  nach  2ö'  nicht  nochmals 
gesagt  zu  werden.  Die  freie  Wiedergabe  von  «Vm  t.  iYvoLai  aHoa  durch 
per  sanguinem  auum  (d)  sichert  die  richtige  Beziehung  des  Ausdrucks  auf 
das  Opfer  am  Kreuz.    Zu  (HNjrjai«  7, 18  cf  oben  S.  200. 

'*)  Der  Plural  ä^iuoxt&v  (D  Aug),  i&v  ä/n.  (Orig.  de  orat.  27,  16 
Bd  II  8.  874)  ist  ungenügend  bezeugt  gegenüber  dem  Sing,  (d  vulg),  der 
eher  mit  (hAP  6.  17.  73  sah  basm  cop)  als  ohne  Art.  (CKL  Min)  zu 
lecen  iit. 
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Vollendung  des  durch  Christi  einmaliges  Opfer  begründeten  Gnaden- 
und  Heilsstandes.  Diesen  die  Ergänzung  zu  26**  bildenden  Ge- 
danken führt  der  Vf  v.  27  f.  in  der  Weise  aus,  daß  er  ihn  durch 
die  Analogie  mit  dem  menschlichen  Schicksal  begründet.  Im  Unter- 
schied von  xaS-iüQ  leitet  zad-'  baov  (Hb  3,  3;  7,  20;  Ex  22,  17) 
nicht  eine  einfache  Vergleichung  ein ,  sondern  dient  gleichzeitig 
zur  Begründung  (cf  tcp'  baov  Mt  25,  40.  45;  Em  11,  13)'*). 
Christi  Geschick  vollzieht  sich  in  der  Analogie  und  nach  Maßgabe 
des  menschlichen  Schicksals,  Für  die  Menschen  gilt  die  durch 
vereinzelte  Ausnahmen  (cf  Hb  11,  5.  34)  nicht  in  Frage  gestellte 
Regel,  daß  nach  ihrem  einmaligen  Ableben  ihnen  nichts  anderes 
mehr  bevorsteht  '^)  als  ein  Gericht,  das  den  Ertrag  ihres  nunmehr 
abgeschlossenen  Lebens  bewertet  und  die  entsprechenden  Kon- 
sequenzen daraus  zieht.  Ob  dieses  Gericht  unmittelbar  nach  dem 
Tode  oder  erst  bei  der  Endvollendung  eintritt ,  bleibt  unaus- 
gesprochen. Nach  den  sonstigen  Äußerungen  des  Briefes  (6,  2; 
10,  27)  setzt  der  Vf  das  letztere  voraus;  aber  dies  kommt  hier 
nicht  in  Betracht ,  wo  nur  daran  erinnert  werden  soll ,  daß  das 
irdische  Lebenswerk  mit  dem  Tode  seinen  endgültigen  Abschluß 
findet.  In  dieser  Beziehung  gilt  von  dem  Christus  (9,  14),  der 
als  der  gottgesandte  Heilsmittler  den  gleichen  Lebensbedingungen 
unterstellt  ist  wie  seine  Brüder  (2,  10 — 18),  das  gleiche.  Nach- 
dem er  einmal  dargebracht  ist,  um  die  Sünden  zu  tragen,  bleibt 
kein  Raum  mehr  für  eine  erneute  Selbstopferung,  vielmehr  wird 
sein  abermaliges  Kommen  ganz  außer  Beziehung  zur  Sünde  stehen 
und  nur  dem  Zweck  dienen ,  den  durch  sein  Sterben  von  der 
Sündenschuld  Befreiten  mit  der  endgültigen  Errettung  von  Tod 
und  Verderben  den  vollen  Ertrag  seines  Werkes  zu  vermitteln. 
Die  passive  Wendung  TtQOoeveyid-eig  ist  gewählt ,  um  das  Opfer 
Christi  in  möglichst  vollkommene  Analogie  mit  dem  passiv  er- 
duldeten Todesgeschick  der  Menschen  27*  zu  stellen.  Hier  wie 
dort  gelangt  eine  göttliche  Fügung  zur  Auswirkung,  was  jedoch 
keineswegs  ausschließt,  daß  die  Ttgoocpogä  zugleich  Christi  eigenste 
Tat,  ein  Akt  freiwilligen  Gehorsams  (5,  7)  ist  ^^).  Der  Gebrauch 
des  gleichen  Verb,  wie  v,  25  in  einem  und  demselben  Zusammen- 
hang wäre  geradezu  irreleitend,  wenn  die  Bedeutung  des  Wortes 
an  den  beiden  Stellen  eine  ganz  verschiedene  wäre.  Bleek  will 
es  daher  auch  v.  28  von  der  im  Himmel  sich  vollziehenden  Selbst- 


'*)  Die  lat.  Verss. :  quemadmodum  (d  vulg),  sicut  (Aug.  de  peccat. 
merit.  et  remiss.  1,  50)  verwischen  diesen  Unterschied. 

")  Cf  4  Mkk  8,  11.  Zahlreiche  Parallelen  zu  27"  aus  den  Griechen 
gibt  Wettstein  z.  St. 

■'*)  Die  Erklärung  des  Chrys.  XVII  S.  205:  iTiö  rivos  nQoasveyßeie; 
■bf  iavTov  drjlovöri  wird  der  besonderen  Färbung  des  Ausdrucks  nicht 
gerecht. 
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hingäbe  verstehen,  wobei  „das  Erleiden  des  Todes  nur  mit  darunter 
befaßt  oder  als  notwendig  vorhergegangen  vorausgesetzt"  werde. 
Der  handgreifliche  "Widerspruch ,  in  welchen  diese  Exegese  mit 
dem  UTta^  ö.Ttod'avelv  v.  27  gerät,  illustriert  am  besten  die  Miß- 
lichkeit der  zwiespältigen  Beziehung  des  TCQoacpeQElv  eavtöv.  Als 
Zweck  des  Opfers  Christi  nennt  der  Vf  mit  unverkennbarer  An- 
spielung, auf  Jes  53,  12  das  ävev£yy.£lv  der  Sünden  vieler.  An 
der  atl  Stelle  ist  der  Sinn  des  Ausdrucks  nicht  zweifelhaft.  Die 
israelitische  Volksgemeinde  bekennt  durch  den  Mund  des  Propheten 
im  Gegensatz  zu  ihrem  früheren  Urteil,  daß  das  schwere  Leiden 
des  Knechtes  Jahves  nicht  die  Strafe  für  eigene  Verfehlungen, 
sondern  die  Folge  der  Versündigungen  seines  Volkes  sei.  Mit 
dem,  was  er  erduldet,  büßt  er  die  Verschuldung  der  Gemeinde  ''). 
Ob  der  Vf  des  Hb  den  Ausdruck  ganz  in  demselben  Sinn  ver- 
wendet, wie  er  im  AT  gemeint  ist,  läßt  sich  allerdings  fragen, 
zumal  nicht  ein  eigentliches  Citat  vorliegt.  Auf  der  anderen  Seite 
widerstrebt  im  Zusammenhang  des  Hb  nichts  dem  Verständnis  der 
Worte  nach  Maßgabe  der  atl  Stelle.  Im  Gegenteil  empfiehlt  sich 
dieses  als  das  dem  Kontext  am  meisten  entsprechende  '^).  Der 
eine  Christus  hat  damit  die  Sünden  vieler  getragen  '^),    daß  er  in 


'^  Der  Gedanke,  daß  der  Knecht  Jahves  die  Sünden  der  Gemeinde 
trage,  kehrt  in  Jes  53  LXX  dreimal  wieder,  nämlich  außer  v.  12  noch  v.  4t 
ovtos  ras  äfiaorias  fjuwv  (hebt.  "J'^n  cf  Mt  8,  17)  fsosi  =  tWi  wie  V.  12; 
ferner  V.  11:  anl  rag  äua^Tiae  ait&v  airds  dvoiaet=:b2D.  Die  Meinung 
des  Propheten  ist  namentlich  v.  12  gar  nicht  zu  verkennen:  dvü^  (Iv  Tia^s- 

86i)r]  ei»  O'dvarov  i]  yni^fj  aitrov  xai  iv  rols  ävöfiois  kXoyiad't},  xai  avrds 
duaojias  TioXXßv  dvrjveyxe  y.at  Sid  rde  dvofiins  nvrdiv  Ttatyeoöd'T;.    Es  beruht 

auf  absichtlicher  Umdeutnng,  wenn  im  Targum  des  Pseudo-Jonathan  Jes 
58,  11  f.  das  Tragen  der  Sünde  durch  ein  „Fürbitte  tun  für  die  Sünden" 
ersetzt  wird,  cf  A.  Wünsche,  Die  Leiden  des  Messias.  Leipzig  1870,  S.  42; 
Dalman,  Der  leidende  Messias  nach  der  Lehre  der  Synagoge.  Leipz.  Diss. 
1887  S.  23.  Im  NT  klingt  auch  1  Pt  2,  24  an  Jes  53,  12  an.  Ob  dagegen 
auch  Jo  1,  29  eine  Bezugnahme  auf  diese  Stelle  vorliegt,  ist  streitig.  Der 
Sinn  der  im  AT  häutigen  Wendung  Nun  ntPi  ist  da  besonders  deutlich,  wo 
bestimmte  Strafen  wie  Krankheit  (Num  5,  31),  Kinderlosigkeit  (Lev  20,  20), 
Tod  (Nam  18,  32;  Lev  22,  9)  und  gewaltsame  Ausrottung  (Lev  20,  17- 
Num  9,  13)  als  die  Folgen  des  Sündetragens  genannt  werden.  Hesekiel 
muß  auf  seinem  Krankenlager  symbolisch  die  Sünde  seines  Volkes  tragen 
und  ihm  damit  das  drohende  Gericht  vor  Augen  stellen  (Ez  4,  4 — 6).  Bas 
Exil  gibt  dann  Veranlassung  zur  Erörterung  der  Frage,  inwiefern  es  sitt- 
lich berechtigt  sei,  dalS  die  Kinder  die  Schuld  der  Väter  tragen  d.  h.  büßen 
(Ez  18,  19.  20;  Thren  5,  71  Die  LXX  gibt  an  diesen  Stellen  «ifJ  meistens 
dorch  Xn/iißdyeiv,  vereinzelt  (Lev  20,  17)  durch  xo/uii^eaOnt  wieder,  einmal 
(Num  14,  33)  indes  auch  durch  dpaiiiosiv^  cf  meine  Abhandlung:  Jesus 
trog  die  Sünde  der  Weit.    Neue  kirchl.  Zeitschr.  XVIII  S.  295  ff. 

'•)  Cf  Thdrt :  läs  fifiari^ag  dfiagxlas  ävalaßtöv ;  ferner  die  zweite  Br- 
Itlärunff  dei  Oekam. :  iv  rqf  aravptp,  frjaiv,  Iva  airäe  xai  ofHon,  Siöovg  ti}v 
^Ttkff  nirdiv  8i)tm>;  ebenBO  r:  ut  multorum  peccata  portaret. 

")  Zo  nokkap  cf  2,  10  oben  S.  49. 
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seinem  Sterben  die  Straffolge  der  Sünde  erduldete.  Sein  Leiden 
hat  stellvertretende  Bedeutung  und  zwar  gerade  als  Opfer.  Die 
beiläufige  Bemerkung  läßt  erkennen,  worin  für  den  Vf  die  sühnende 
Wirkung  des  Opfers  begründet  liegt.  Mag  er  auch  lange  nicht 
überall,  wo  er  den  Kanon  9,  22  handhabt,  daß  Sündenvergebung 
nicht  ohne  Blutvergießen  zu  erlangen  ist,  sich  darüber  Rechen- 
schaft geben,  warum  die  al(j.a%ev.%vaia  die  Vergebung  ermöglicht, 
sondern  sich  mit  der  durch  das  AT  und  die  Opferpraxis  gegebenen 
Tatsache  begnügen,  so  zeigt  sich  hier  doch,  daß  sofort  der  Ge- 
danke an  die  Stellvertretung  auftaucht,  sobald  die  Reflexion  über 
den  Grund  der  Opfersühne  erwacht.  Im  Judentum  ist  die  Kom- 
bination beider  Vorstellungen  zur  Zeit  Christi  noch  nicht  die 
herrschende  Auffassung  wie  späterhin,  aber  es  fehlt  doch  nicht  an 
Spuren  derselben  ^°).  Daß  das  Erleiden  der  Sündenstrafe  von 
Seiten  Christi  die  Vergebung  der  Sünden  ermöglichen  soll ,  ist 
selbstverständlich,  aber  es  geht  nicht  an,  &vev£yy.elv  rag  ä^aqriag 
geradezu  auf  die  Hinwegnahme  der  Sünde  zu  deuten  ^^),  da 
&va(f}iQUV  niemals  in  diesem  Sinn  vorkommt.  Noch  weniger  frei- 
lich darf  man  mit  syr^  in  Anlehnung  an  den  kultischen  Sprach- 
gebrauch (cf  7,  27;  13,  15;  Jk  2,  21)  unter  &vaq)BQ.  rag  äixaQt, 
eine  Opferung  der  Sünden  verstehen  ®^.  Schon  der  Zusammen- 
hang verwehrt  das.     Zweck  der  Selbstopferung  Christi  kann  nicht 

*°)  Schmitz  (Die  Opferanschauung)  hat  nachgewiesen,  daß  die  Frage 
nach  dem  Grund  der  Opfersühne  im  Spätjudentum  meistens  gar  nicht  auf- 
geworfen wird,  und  daß  die  Zurückführung  der  Opfersühne  auf  die  Stell- 
vertretung in  dem  von  ihm  behandelten  Zeitraum  zum  mindesten  stark 
zurücktritt.  Bei  den  iüd.  Exegeten  des  Mittelalters  liegt  sie  dagegen 
unzweifelhaft  vor  (cf  Wünsche,  Leiden  des  Messias,  S.  7 — 13).  Das  legt 
die  Frage  nahe,  ob  vereinzelte  Spuren  jener  Kombination  nicht  doch  eine 
etwas  andere  Beurteilung  verdinen,  als  ihnen  Schmitz  zuteil  werden  läßt, 
so  4  Mkk  6,  28 f.;  7,  22,  femer  bei  Philo  die  Verwendung  des  Begriffs  der 
Sühne  sowohl  im  kultischen:  IV  vit.  Mos.  II  149  (III  17);  V  spec.  leg.  I 
229  (vict.  10)  als  im  juridischen  Sinn:  V  spec.  leg.  III  150  (28)  cf  III 
mutat.  nom.  241—245  (42  f.) :  minder  wichtig  Jos.  bell.  I  84  (3,  6)  •  cf 
Schmitz  S.  129—131.  168.  187.  Im  NT  ist  die  kultische  Vorstellung  des 
Opfers  mit  der  juridischen  des  Loskaufs  verknüpft  1  Pt  1,  18 f.;  Ap  5,  9. 

*^)  Von  gnech.  Exegeten  scheint  Joh.  Damasc.  die  Stelle  so  verstanden 
zu  haben,  wenn  er  erklärt:  aif^h]  slg  iö  Sloui  -läi  ä/ua^riai  fjfi&f.  Daß 
sich  aber  für  einen  Griechen  das  ävafeQeiv  nicht  in  einer  Hinwegnahme 
erschöpfte,  zeigt  des  Chrys.  Auslegung:  iqev  ainä  (sc.  rä  äfia^zTjuaTa) 
änd  Tcöv  ävd^concov  xal  dv^vsyxs  t(3  narQi,  Zweifelhafter  Deutung  ist:  aa> 
multorum  exhaurienda  peccata  (d  vulg). 

8*)  Nur  sehr  bedingt  dürfen  Chrys.  und  im  Anschluß  an  ihn  Oekum., 
Theophyl.,  Euthym.  als  Vertreter  dieser  Auslegung  genannt  werden.  Nicht 
als  ein  Opfer  im  eigentlichen  Sinn,  sondern  als  eine  vor  Gott  gebrachte 
und  ihm  bekannte  Schuld  betrachtet  Chrys.  die  Sünde,  wenn  er  erklärt 
XVII  S.  205:  ÖGTte^  iTtl  T^s  TtQoatpoQäi  dvafSQOfiev  rä  d^aotriuaxa  xal 
keyofiev  s'irs  kxövrss  eXre  äxovres  TiftäoTOf.iEv,  avyxäiorjaop'  tovrioTi,  fieuvri- 
fis&a  avx&v  noaixov,  xal  röre  rfjv  avy%u)Qr]otv  ahovfiev  ovtco  Stj  xal  it^ravd'a 
yeyove. 
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die  Opferung  der  Sünden  sein.  Überhaupt  aber  kann  eine  Opfer- 
gäbe  immer  nur  in  etwas  Gott  Wohlgefälligem  und  für  ihn  "Wert- 
vollem, niemals  dagegen  in  etwas  ihm  Mißfälligem  wie  der  Sünde, 
bestehen.  Die  Beziehung  des  äveveyKSlv  auf  die  Erduldung  der 
Sündenfolgen  empfängt  dadurch  eine  Bestätigung,  daß  der  Vf  von, 
der  zweiten  Erscheinung  Christi  im  Gegensatz  zu  der  ersten  ein 
ötpdTjVai  X^Q'-S  0[fj.aQTiag  aussagt.  Die  Reinheit  Christi  von^ 
eigener  Sünde  ^^)  kann  damit  nicht  gemeint  sein,  denn  diese  eignete- 
dem  Herrn  schon  bei  seinem  ersten  Kommen  (4,  15)  Nur  in; 
seinem  Beruf  ist  das  Verhältnis  Christi  zur  Sünde  ein  anderes, 
geworden.  War  er  das  erstemal  erschienen,  um  die  Sünden  vieler, 
zu  tragen,  so  wird  er  bei  seinem  zweiten  Kommen  außer  Beziehung- 
zur  Sünde  stehen,  weü  er  nicht  mehr  die  Aufgabe  besitzt,  die  ein 
für  allemal  beseitigte  ^ünde  von  neuem  zu  sühnen  ^*).  Seine  Er-' 
scheinung  hat  jetzt  nur  noch  den  Zweck ,  denen  die  endgültige. 
Rettung  vom  Verderben  und  den  Besitz  des  ewigen  Lebens,  also 
die  acüTr]Qia  im  umfassendsten  Sinn  (cf  10,  39)  zu  vermitteln,  die. 
sich  durch  ihr  sehnsüchtiges  Warten  auf  ihn  als  die  Seinen  aus-, 
weisen  cf  1  Kr  1,  7;  Phil  3,  20  86). 

War  9,  25 — 28  bereits  gezeigt  worden,  daß  Christi  Opfer  der 
Natur  der  Sache  nach  bloß  ein  einmaliges  sein  kann,  so  wird  dies 
nunmehr  10,  1 — 14  durch  eine  Kontrastierung  der  atl  Opfer  mit 
dem  Opfer  Christi  gerechtfertigt.  Während  die  gesetzlichen  Opfer- 
an  ihrer  stetigen  Wiederholung  das  Siegel  ihrer  Unkräftigkeit 
hatten  (10,  1 — 4),  ist  die  Darbringung  des  Leibes,  die  Christus  in 
seinem  Sterben  vollzogen  hat,  das  wahrhaft  Gott  wohlgefällige,  zur 
Erfüllung  seines  Heils  willen  dienliche  und  darum  wirksame  Opfer 
(10,  5 — 10).  Als  solches  besitzt  es  abschließenden  Charakter,  was 
sich  darin  zeigt,  daß  der  zu  Gott  erhöhte  Christus  im  Unterschied 


**)  So  Chrys.  XVII  S.  206 :  ri  ion  „x^pis  äfia^rias" ;  olov  oix  dfta^- 
rdvef  o'dSe  yuo  öfsü.mv  AnodavElv  cLTTedavev  oiiSe  Si'  äuagriag,  auch   Menken. 

III  S.  373,  der  ans  dieser  Auffassung  die  Konsequenz  zieht,  Jesus  sei  bei 
seiner  ersten  Erscheinung  in  dieser  Welt  nicht  ohne  Sünde  erschienen.      ' 

**)  Cf  Euthym, :  x^qis  äfiaprias'  rovreari  /iTjxejt  dvafiQwv  äfinoriae' 
oi  yäo  iXaa/noV  yaiohe  <i  xörs,  dXXä  xgiascoe  xal  ämaTtoSöaecos]  im  wesent- 
lichen ebenso  Oeknm.  Falsch  ist  die  zweite  Erklärung  des  Euthym.:  ^  äuag- 
Tiav  liyet  rijv  irtfo  üfiaoruHi'  O^voini'^  denn  im  Hb  hat  ä/in(>Tia  niemals 
diese  Bedeutung.  Ganz  unhaltbar  ist  auch  die  Beziehung  des  x""A«  äuao- 
T/as  auf  den  Zustand  der  Menschheit  bei  der  Parusie  Christi  cf  Thdr  v, 
Mops.:  TÄ  zwC'ff  ä/iapjias  raCjo  liyei,  ort  fiij  xonroi'iarji  ^rt  rfji  äfiagriae, 
oüro)  xrti  adrds  lf<w  Tiavrde  ivd'{>co7ilvov  rrddovs  Sfd^asrat  zdre-  ebenso 
Thdrt,  aber  auch  schon  Ephr. :  ut  appareat  in  mundo  novo,  ubi  non  erunt. 
peccatn  eorum,  qui  speranten  expcctant  salutem  eins. 

•")  Ele  oM-iTjolnr  ist  wegen  des  Gegensatzes  zu  28»  notwendig  mit 
dfi^oirat  zu  verbinden  (cf  syr'  Theophyl.).  —  Der  Zusatz  (V«i  Tthneios  vor 
(Min  arm)  oder  hinter  (AP  Min  syr*)  eis  aanr^olaf  beruht  auf  unzeitgemäßer 
Erinnemnff  an  panlinische  Formeln  wie  Rm  1,  16;  Eph  2,8. 
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von  den  atl  Priestern  aller  weiteren  Opferdarbringungen  überhoben 
ist  (10,  11 — 14).  Der  Zweck  des  Vf  bei  dieser  Ausführung  ist 
nicht  rein  theoretisch.  Die  Ausführlichkeit  der  ganzen  Erörterung 
und  ihre  fast  polemische  Zuspitzung  v,  9  erklärt  sich  aus  bloß 
dialektischem  Interesse  nicht  genügend.  Zwar  kann  der  Vf 
nicht  von  der  Absicht  geleitet  sein,  die  Leser  von  der  Beteiligung 
am  Opferkult  im  Tempel  abzuhalten.  Eine  Forderung  dieses 
Inhalts  findet  sich  im  ganzen  Abschnitt  nirgends.  Dagegen  soll 
der  Nachweis,  daß  der  Wille  Gottes  gar  nicht  auf  die  gesetzlichen 
Darbringungen,  sondern  auf  das  Opfer  Christi  abzielt,  die  Leser 
von  der  Gebundenheit  an  die  Autorität  des  Gesetzes  befreien.  Die 
Frage,  ob  der  Opferdienst  zur  Zeit  der  Abfassung  des  Briefes 
noch  fortbestand,  kommt  dabei  gar  nicht  in  Betracht.  Er  war 
durch  die .  hl  Schrift  angeordnet  und  bestand  als  göttliche  Vor- 
schrift zu  Recht,  auch  wenn  zurzeit  deren  Ausführung  nicht 
möglich  war.  Sollten  die  Leser  rückhaltlos  auf  das  Opfer  Christi 
vertrauen,  so  mußten  sie  davon  überführt  werden,  daß  es  den 
gesetzlichen  Opfern  überlegen,  ja  der  gottgewollte  Ersatz  für  diese 
sei.  Den  Beweis  hierfür  bereitet  der  Vf  vor,  indem  er  v.  1 — 4 
zeigt,  daß  die  atl  Opfer  unfähig  sind,  den  Heilsatand  zu  garantieren: 
[10,1]  Das  Gesetz  nämlich,  das  nur  einen  Schatten 
der  zukünftigen  Güter  hat,  nicht  dasBild  selbst  der 
Dinge,  ist  niemals  imstande,  alljährlich  mit  den- 
selben Opfern,  welche  man  unaufhörlich  darbringt, 
die  Hinzutretenden  zu  vollenden.  Für  das  Verständnis 
von  V.  1  ist  von  wesentlicher  Bedeutung,  welcher  von  den  ver- 
schiedenen Überlieferungen  des  Textes  man  den  Vorzug  gibt.  Vor 
allem  fragt  es  sich,  ob  dvvavTai  oder  övvarai  als  echt  zu  gelten 
hat^").  Da  der  Plural  stärker  beglaubigt  ist  als  der  Singular, 
wird  man  geneigt  sein,  ihn  als  ursprünglich  anzusehen  und  dem- 
gemäß die  gesetzlichen  Verwalter  des  priesterlichen  Dienstes,  welche 
allein  das  Subjekt  von  Tcgoarpegovai  sein  können  (cf  8,  4),  auch 
als  das  Subjekt  von  övvavrai  zu  betrachten  *')  Allein  hiergegen 
spricht,  daß  der  Hb  immer  nur  den  Institutionen  des  AB  wie  dem 
Gesetz  7,  19,  dem  Priestertum  7,  11  und  den  Opfern  9,  9,  nicht 
aber  den  priesterlichen  Funktionären  die  Fähigkeit,  die  Vollendung 


»«)  Den  Plural  Swavxat  bieten  nACP  17.  67**  u.  a.  cop  syri  «-3  arm 
Ephr.  Dagegen  haben  den  Sing.  Svvarai  DHKL  044.  1739  Min  d  r  vulg 
basm  Orig.iiit  cf  Oekum:  ovStrcoTe  Svvaiaf  6  vö^oi  rovTiuTiv.  Theophyl, 
hat  im  Text  der  Hss.  nur  Svvavrai  gefunden,  dagegen  eine  Randglosse, 
welche  övvuxru  fordert.  Er  selbst  entscheidet  sich  für  dv^ap-iai,  obwohl  er 
weiß,  daß  die  grammatische  Richtigkeit  den  Sing,  ^rheischte,  denn  die  hl. 
Schrift  verlege  sich  nicht  auf  Künsteleien. 

^')  In  diesem  Sinne  erklärt  Thdrt:  7ToV.äs  yao  frjo\  d-voias  xal  ras 
ayräg  xar  triavrdv  Tiooafä^ovxes  rBletcJoai,  rovs  xuiä  vöuov  TioXnevofthovs 
ov  Svvavxai-  ebenso  Theophyl.:  Svvavxaf  ol  Troooffioovxes  S?]laSrj. 
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herbeizuführen,  abspricht.  Dazu  kommt,  daß  bei  der  LA  dvvavtai 
die  Participialbestimmung  ffztav  ey^cov  6  vöuog  -/.tX.  sich  dem  Satz- 
bau nicht  einfügen  läßt.  Sind  nun  auch  derartige  Anakoluthien 
namentlich  bei  Participialkonstruktionen  in  der  späteren  Gräcität 
nichts  Unerhörtes  ^^) ,  so  fehlt  es  innerhalb  des  mit  besonderer 
Sorgfalt  stilisierten  Hb  doch  an  jeder  Analogie  hierfür ;  denn  auch 
8,  1  kann  nicht  als  eine  solche  gelten.  Wohl  kann  die  verhältnis- 
mäßig beschränkte  Bezeugung  der  LA  övvarai  immer  wieder  Be- 
denken gegen  sie  erwecken.  Aber  das  bis  jetzt  erforschte  Zeugen- 
material gewährt  noch  keinen  genügenden  Überblick  über  die 
Verbreitung  der  LA  *^).  Wären  in  v.  1  die  Opfer  Subjekt  von 
dvvavrai,  wie  sie  in  v.  2  das  grammatische  und  in  v.  3  wenigstens 
das  logische  Subjekt  der  Aussage  bilden,  so  wäre  dvvavrai  ent- 
schieden zu  bevorzugen  cf  9,  9 ;  10,  11.  Aber  einen  diesbezüg- 
lichen Inhalt  kann  man  aus  1''  und  **  nur  gewinnen,  wenn  man 
den  Text  in  sehr  eingreifender  und  doch  nicht  einleuchtender  Weise 
umgestaltet  *°).  Hiernach  ist  die  LA  dvvarai,  die  einzig  haltbare. 
Damit  ist  auch  gegeben,  daß  das  Relativpronomen  alg  oder  ag 
hinter  S^vöiaig  als  echt  festgehalten  werden  muß  "^).  Obwohl 
sich  der  Vf  über  die  Opfer  äußern  will,  schickt  er  1^  eine  all- 
gemeine Aussage  über  die  Beschaffenheit  des  Gesetzes  voraus,  weil 
alle  Einrichtungen  des  atl  Kultus  vom  Gesetz  bedingt  sind  und 
dessen  Eigenart  an  sich  tragen.  Die  dem  Gesetz  überhaupt  an- 
haftende   Unvollkommenheit   bietet   den   Erklärungsgrund   für    die 


8«)  Cf  Blaß  §  74,  6;  79,  8;  Radermacher  S.  178 f.;  Moulton  S.  356. 

8")  v.  Soden,  NT  I,  S.  1998  betrachtet  Sih>arai  als  aus  Orig.  stam- 
mende Sonderlesart  seiner  jerusalemischen  Recension,  weist  aber  einige 
Zengen  dieser  Variante  auch  den  Recensionen  Hesychs  und  Lucians  zu. 
Seine  Konstruktion  ist  indes  in  mehrfacher  Beziehung  anfechtbar. 

®°)  Einen  Versuch  dieser  Art  repräsentiert  die  Einschiebung  des  Re- 
lativpron.  al  vor  ovÖinoTs  bei  A**  31.  366.  472.  1319  syr'  arm;  cf  Ephr.: 
8%  pcrfecti  fuiascnt,  non  utique  üsdeni  hostiis  per  aingulos  annos  coluissent 
quotidie,  quae  7iunquam  poterani  accedentes  perfcctos  facere.  Bei  dieser 
Gestaltung  des  Textes  wird  nicht  bloß  1*  zu  einem  Anakoluth,  sondern 
man  verliert  überhaupt  jede  Möglichkeit  einer  erträglichen  Konstruktion. 
Nach  A  wäre  z.  B.  1''  und  "  zu  übersetzen:  alljährlich  vollziehen  sie  mit 
denselben  Opfern  unaufhörlich  Darbringungen,  welche  die  Herzutretenden 
niemals  vollkommen  machen  können.  —  Hort,  Appendix  S.  131  vermutet. 
V.  1  möge  ursi)rllnglich  gelautet  haben:  axiäv  —  7i(jnyfi droit',  xaO'fir  xar 
iviavröp  räi  aircce  Ovalas  n^oaifiQOvaiv,  a'i  ah  tö  Siijrexet;  ovSenoxe  Svvatnni 
Toii  TiQoasQxoftivovs  releidiani.  Auch  bei  dieser  den  überlieferten  Teit- 
bestand  stark  altoriorcnden  Konjektur'  gewinnt  man  keinen  erträglichen 
Satzbaa,  da  das  Hauptverb  gänzlich  fehlt. 

"•)  Die  UrsprUnglichkeit  des  Relativnron.  steht  außer  Zweifel  cf  r 
Tulg  basm  cop  aeth,  nur  fragt  es  sich  ob  «/*•  (DHL  Min  d)  oder  iii  (nCKP 
Min)  zu  lesen  ist.  Für  letzteres  spricht,  daß  der  Vf  auch  8,  2  die  Assi- 
milation des  Relat.  ohne  erkennbaren  Grund  unterläßt,  cf  Hlaß  i;  50,  2; 
aber  bei  der  LA  «J;  erklärt  sich  der  Ausfall  des  Relat.  hinter  'hmnn  (A  17 
Min  syri  u.  8  arm)  besser,  und  üi  kann  erleichternde  Korrektur  sein. 
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Mangelhaftigkeit  aller  mit  ihm  zusammenhängenden  Institutionen 
cf  7,  18  f.  Für  das  Gesetz  ist  es  kennzeichnend,  daß  es  die 
künftigen  Güter  bloß  andeutend  abbildet,  nicht  ihrem  Wesens- 
bestande nach  in  die  Erscheinung  treten  läßt.  Zxicc  ist  nach- 
drücklich vorangestellt,  um  den  Kontrast  zwischen  dem  nur  die 
Umrisse  markierenden  Schattenbild  (8,  5)  und  der  den  Gegenstand 
in  seiner  konkreten  Wirklichkeit  lebensvoll  veranschaulichenden 
ei'ACüV  zu  steigern  ®^).  Wie  der  Artikel  und  mehr  noch  das  Pronomen 
avTr]v  lehren,  ist  mit  er/.ü)v  hier  nicht  wie  mit  ffzm  ein  vom  Gegen- 
stand verschiedenes,  ihn  nachahmendes  Abbild  gemeint,  sondern 
der  Gegenstand  selbst,  wie  er  sich  in  seiner  Eigenart  der  Wahr- 
nehmung und  Vorstellung  darbietet  oder  als  Urbild  und  Muster 
der  nachbildenden  Darstellung  zugrunde  liegt  cf  Gen  1,  26 f.;  Kl 
3,  10 ;  ßm  8,  29  '^^).  Der  Ausdruck  avrrjv  rijv  eUöva  tCjv  Jigay- 
(.laviov  ist  in  seiner  Formulierung  dem  parallelen  öx/a  TWVjUfcÄAovTwv 
dya&wv  angepaßt,  um  die  7rQdyf.iara  als  das  Original  erscheinen 
zu  lassen,  das  in  der  ax/a  des  Gesetzes  seine  unvollkommene 
Reproduktion  gefunden  hat.  Hiernach  versteht  es  sich  von  selbst, 
daß  die  Ttgäyf-iata  der  Sache  nach  mit  den  i.i£kkovTa  dya^ä 
identisch  sind,  nur  daß  der  letztere  Ausdruck  das  Himmlische  und 
Ewige  als  Gegenstand  der  Heilserwartung  bezeichnet.  Das  Gesetz 
kann  mit  seinen  gottesdienstlichen  Einrichtungen  wohl  andeuten, 
daß  es  eine  Stätte  wirklicher  Selbsterschließung  Gottes  gibt,  und 
daß  eine  Annäherung  an  Gott  möglich  ist  (9,  6  f.),  aber  es  kann 
die  volle  Gottesgemeiuschaft  nicht  darbieten  und  die  ihrer  Ver- 
wirklichung entgegenstehenden  Hemmnisse  nicht  beseitigen.  Es 
ist  demnach  verkehrt,  wenn  manche  Ausleger  unter  der  eixwv  den 
gegenwärtigen  Heilsstand  der  Gläubigen  des  NB  im  Unterschied 
einerseits  von  seiner  schattenbildlichen  Vorausdarstellung  durch  das 
Gesetz    und    andererseits    von    seiner  zukünftigen  Ausgestaltung  in 


^*)  Den  Unterschied  zwischen  axid  und  elycor  verdeutlicht  Chrys.  durch 
die  Differenz  zwischen  einer  nur  die  Umrisse  aufweisenden  Zeichnung  und 
einem  in  Farben  ausgeführten  Gemälde. 

»'')  Ähnlich  stellt  Philo  II  plantat.  27  (6);  III  somn.  I  206  (35)  den 
ay.iai  gegenüber  ai)T«,-  t«»-  äoxejvTTov^  (f vasig;  cf  II  migr.  Abr.  12  (2);  conf. 
Ung.  190  (38).  eiy.wt'  scheint  er  nur  im  Sinn  von  Abbild  zu  gebrauchen 
cf  I  opif.  mund.  69  (28);  III  quis  rer.  div.  her.  112  (23),  so  daß  eiy.(ö^'  und 
oy.iä  gelegentlich  zusammenfallen  können  I  leg.  alleg.  III  96  (31).  Abbild 
heißt  ely.cüv  auch  Plato  Cratyl.  439  A:  tlxdras  itöv  Tiouyfidrojr.  —  Für  den 
Gegenstand  selbst  steht  eiycöi',  wenn  es  ähnlich  wie  in  „Mannsbild"  von 
der  Gestalt  gebraucht  wird:  Km  1,  23;  Sap  13,  13.  Im  Sinne  von  „Urbild" 
begegnet  das  Wort  im  AT  und  NT  außer  Hb  10,  1  nur  an  den  zahlreichen 
Stellen,  wo  von  der  Erschaffung  des  Menschen  nach  Gottes  Bild  geredet 
wird;  cf  auch  1  Clera.  33,4:  uvO'^mtiov  .  .  Tfjg  eavjov  tixövoä  /«^«xt^««. 
Chrys.  erklärt  daher  in  der  Hauptsache  richtig,  wenn  er  bemerkt:  ovy.  uvii;v 
TTjp  eiy.övw  Tovrtariv,  ovy.  avrrjv  ttjv  dlijO'eiav  (XVII  S.  206);    cf  syr':  Sllb- 

stantia.    Zu  dem  Genit.  der  Apposition  rcHv  Ti^ayfxdicov  cf  Blaß  §  35,  5. 
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der  jenseitigen  Vollendung  verstehen  ''*).  Allerdings  werden  die 
äyad-d  hier  so  wenig  als  9,  11  bloß  vom  Standpunkt  des  AB  als 
■fieV.ovra  bezeichnet.  Sie  sind  es  auch  für  die  Gläubigen  des  NB, 
aber  doch  nicht  darum,  weil  diese  erst  die  eiy.üiv  im  Unterschied 
Von  den  rrgayuara  besäßen,  sondern  weil  man  die  himmlischen 
und  ewigen  Dinge  in  den  Schranken  der  irdischen  und  zeitlichen 
AVeit  nicht  anders  als  durch  Glauben  und  Hoffnung  zu  eigen  haben 
kann  (6,  19  f.;  10,  19).  Ein  Besitzverhältnis,  wie  es  durch  Christus 
im  NB  ermöglicht  ist,  konnte  das  Gesetz  noch  nicht  herbeiführen, 
und  seiner  Unvollkommenheit  in  dieser  Beziehung  entsprach  die 
Mangelhaftigkeit  seiner  Kultmittel.  Am  stärksten  zeigte  sich  diese 
in  der  alljährlichen  Wiederholung  derselben  Opfer  ^^).  An  sich 
könnte  xar'  kviavrov  recht  wohl  darauf  verweisen,  daß  der  Cyklus 
der  gesetzlichen  Opferdarbringungen,  besonders  der  täglichen  Brand- 
opfer (10,  11)^^)  Jahr  für  Jahr  wiederkehrte.  Aber  die  ßück- 
beziehung  auf  9,  25  (cf  10,  3;  3  Mkk  1,  11;  Ez  15,  4)  verrät, 
daß  der  Vf  den  Versöhnungstag  im  Auge  hat,  an  den  auch  das 
10,  4  erwähnte  Opfermaterial  erinnert.  Daß  das  höchste  gesetz- 
liche Sündopfer,  das  alle  Verfehlungen  der  ganzen  Gemeinde  tilgen 
sollte  (Lev  16,  16.  21.  30),  einer  alljährlichen  AViederholung  be- 
durfte, bekundete  deutlicher  als  alles  andere  die  Ungenüge  der  atl 
Opferinstitution.  Das  war  besonders  darum  der  Fall ,  weil  die 
"Wiederkehr  desselben  Opfers  nicht  auf  einen  bestimmten  Cyklus 
von  Jahren  eingeschränkt  war,  sondern  wie  der  lielativsatz  alg 
7iQ0O(piQ0voiv  €ig  10  önjvexig  betont,  in  unabsehbarer  Folge  ohne 
Unterbruch  und  ohne  Ende  andauerte.  Zieht  man  entgegen  den 
grieebiscben   Exegeten    und    den    alten    Versionen*')    Eig   tb  dir^v. 


***)  Cf  Thdrt:  Ttod/ftarn  y.nXel  ibv  fiiD.ovrn  ßiov^  elxöva  St  rdiv  Tioay- 
fidrojp  ttjv  eiayyehyriv  TroXtreiav,  axiäv  de  tfjg  t&v  noayfidroiv  eiy.övos  irjv 
zkOmmv  ötaO/jy.riv.    Wesentlich  ebenso  Oekum.  nach  Greg.  Naz.,  Theophyl. 

"^)  Die  Stellung  von  y.at"  h'tnvröf  vor  statt  hinter  jan  ninais  gibt 
der  adverbialen  Bestimmang  mehr  Nachdruck  und  Selbständigkeit.  —  Die 
Beifügung  von  ninöiv  hinter  ffvoiats  (nP)  oder  die  Ersetzung  von  avtaie 
durch  aiißv  (37)  erklärt  sich  aus  dem  Bestreben,  das  fehlende  Subjekt  von 
TiooofiooviH  und  Svfnvrni  anzudeuten.  Sinnstörend  ist  die  gänzliche  Weg- 
lassang von  nitnts  (Min). 

"")  An  diese  denken  z.  B.  Ephr.,  Chrys.  u   a. 

*')  Die  Verbindung  von  th  rö  Öirjvsxij  mit  dem  Vorhergelienden  ist 
bei  Chrys.  und  Thdrt  sehr  wahrscheinlich,  bei  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym. 

vollkommen  sicher,  cf  Oekum :  xar'  ivinmov  yäo  7Tonae<jiootno  fi^  Antonvror. 

Die  gleiche  Beziehung  ergibt  sich  bei  syr»  "•  n  ann,  auch  Ephr.  aus  der 
JfclinHchiiltung  des  Relativpnm.  vor  n^tiimnt  und  bei  den  lat.  Verss.  aus 
ihrer  Übertragung:  in  freqnvntiam  (d);  jn-rpeino  (r);  indemnenier  (vulg); 
ebenso  cop  nach  Homers  Übersetzung  {contlnually)  und  ar.  Die  sprach- 
liche Berechtigung  el^  ib  ötr,vhyit=±  Sit}i'tyt/i>i  zw.  verstehen,  wird  nach  allen 
diesen  Zeugnissen  kaum  zu  beanstanden  sein  cf  nie  rö  Öt>]rexi,:  l's  48,  15 
Symmacbus.  Ein  mit  dem  IJofmannschen  Übereinstimmendes  Verständnis 
dt«  Textes  acheint  nur  aeth.  vorauszosctzen :  quia  umbra  lex  erat  futu- 
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•nach  Lachmanns  Vorgang  mit  Hofmann,  Westcott  u.  a.  zum 
Folgenden  statt  zum  Yorhergebenden,  so  beraubt  man  den  Relativ- 
satz ganz  seines  Inbalts.  Das  läßt  sieb  nicbt  dadurcb  gutmacben, 
daß  man  xar'  Iviaw.  der  Sache  nach  ihm  zuweist,  denn  die  Ein- 
schaltung mehrerer  Wörter  zwischen  einem  zu  dem  Relativsatz 
gehörigen  Ausdruck  und  dem  Relativpronomen  ist  ohne  Analogie  ''*), 
und  hatte  der  Vf  xar^  kviavt.  einmal  vorangestellt,  so  hatte  die 
Beifügung  des  Relativsatzes  schlechterdings  keinen  Zweck  mehr, 
•wenn  derselbe  nicht  eine  weitere  Bestimmung  einführen  sollte. 
Freilich  kann  man  sich  für  die  Verbindung  von  eig  xo  öirjveyiig 
mit  relsLcbaac  auf  10,  14  berufen,  aber  dort  ist  die  Betonung  des 
•abschließenden  Charakters  der  reXeiiooig  durch  den  Kontrast  mit 
dem  einen  Opfer,  das  sie  herbeiführt,  wohl  motiviert,  während 
V.  1  ein  solcher  Gegensatz  fehlt.  Daß  sich  der  Vf  außerdem  sehr 
•mißverständlich  ausgedrückt  hätte,  wenn  doch  gerade  diejenigen 
seiner  Leser,  denen  das  Griechische  geläufige  Umgangssprache  war, 
ihn  ganz  anders  verstanden  haben,  sei  nur  beiläufig  erinnert.  In 
Wirklichkeit  genügt  es  ihm  festzustellen ,  daß  das  Gesetz  die, 
"welche  mittels  der  kultischen  Institutionen  den  Zutritt  zu  Gott 
erlangen  wollen  (cf  7,  25),  nicht  zu  vollenden  vermag.  Da  die 
Vollendung  hier  als  Wirkung  der  Opfer  erwartet  wird,  so  schränkt 
sich  der  Begriff  des  TeXeiCbaaL  von  selbst  auf  die  Herstellung  eines 
normalen  Verhältnisses  zu  Gott  ein.  Die  Entledigung  des  Opfern- 
tien  von  der  Schuld  und  dem  Schuldbewußtsein  (9,  9)  und  seine 
Versetzung  in  die  volle  Gemeinschaft  mit  Gott  ist  ja  der  Erfolg, 
den  das  Opfer  haben  müßte,  wenn  es  seiner  Bestimmung  gerecht 
werden  sollte  '^^),  Daß  der  Vf  unter  den  TtQOOSQXouevoi  wie  unter 
den  XuTQevovTSg  (10,  2 ;  9,  9)  die  Gemeindeglieder  versteht,  welche 
durch  ihre  Opfergaben  die  Gemeinschaft  mit  Gott  zu  erlangen 
suchen,  bedarf  keines  Beweises.  Natürlich  aber  sind  die  Priester, 
sofern  es  sich  wie  am  Versöhnungstag  um  Gemeindeopfer  handelt, 
in  die  TtQOOSQXoi-ievoi  miteingeschlossen. 

Die  Begründung  für  .die  These,  daß  die  Wiederholung  der- 
selben Opfer  die  Vollendung  nicht  zu  beschaffen  vermag,  folgt 
[10,  2]:  Denn  würden  sie  sonst  nicht  aufgehört  haben, 
dargebracht  zu  werden,  weil  die  den  Gottesdienst 
tjbenden,  einmal  gereinigt,  kein  Sündenbewußtsein 
mehr  hätten?  Da  die  LA  ov'k  ßv  eTtavoavro  nach  dem 
Zeugnis  der  Hss.  zweifellos  den  ursprünglichen  Text  repräsentiert, 


rorum  bonorum,  non  erat  ipsa  forma:  faciendo  vietimas  quas  continenter 
offerebant,  ideo  non  potuit  omnino  perficere  o/ferentes. 

»**)  Eine  solche  liegt  nicht  vor  Jo  4,  18:  1  Kr  15,  36:  cf  überhaupt 
Blaß  §  80,  4. 

*•*)  Die  LA  ya&aoiaai  (Dd)  statt  Telsiäoat  beruht  auf  Angleiehung 
an  2''. 
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so  ist  V.  2  nach  Anleitung  des  Oekum.  als  Frage  zu  betrachten. 
Die  Verkennung  der  Struktur  hat  teils  zu  unrichtigen  Aus- 
legungen ^°^),  teils  zur  Streichung  der  Negation^)  geführt.  Wenn 
die  Opfer  imstande  wären,  eine  abschließende  Regelung  des  Ver- 
hältnisses zu  Gott  zu  bewirken,  so  hätte  ihre  Darbringung  von 
selbst  ein  Ende  genommen,  da  mit  der  Tilgung  des  Schuldbewußt- 
seins ^)  das  Bedürfnis  nach  erneuter  Darbringung  in  Wegfall  ge- 
kommen wäre.  Ihre  fortdauernde  Wiederholung  ist  der  Beweis 
ihrer  Unfähigkeit.  Der  Einwand,  daß  die  stets  von  neuem  vor- 
kommenden Sünden  auch  eine  stetige  Erneuerung  der  Opfersühne 
forderten,  wäre  nur  dann  stichhaltig,  wenn  die  Sünden  isolierte 
Handlungen  ohne  Bückwirkung  auf  die  Person  und  deren  Ver- 
hältnis zu  Gott  wären.  In  diesem  Fall  könnte  jede  einzelne  Ver- 
fehlung für  sich  erledigt  werden,  und  eine  stetige  Wiederholung 
der  Opfer  wäre  imstande,  das  normale  Verhältnis  zu  Gott  zu  er- 
halten oder  stets  von  neuem  herzustellen.  Eine  solche  atomisierende 
Betrachtung  der  Sünde  ist  dem  Vf  jedoch  fremd.  Darum  erwartet 
er  auch  von  einem  seinem  Zweck  entsprechenden  Opfer,  daß  es 
eine  die  ganze  Person  umfassende  und  ihr  Verhältnis  zu  Gott  um- 
gestaltende Reinigung  bewirke.  Die  XazQSvovzeg  müßten  Sfta^ 
'/.(.Y.a^aQLOaivOL  sein,  sie  müßten  durch  den  einen  Opferakt  eine 
personhafte  und  fortwirkende  Reinigung  erlangt  haben,  wenn  die 
Opfer  die  teksiiooig  sollten  herbeiführen  können. 

Diese  Wirkung  ist  von  ihnen  nicht  zu  erwarten,  aber  gleich- 
wohl sind  sie  nicht  zwecklos.  Worin  ihr  positiver  Nutzen  besteht, 
sagt  [10,  3]:  Sondern  durch  sie  [erfolgt]^)  alljährlich 
eine  Erinnerung  an  die  Sünden.  Obwohl  die  Aussage  v.  3 
in  einem  Kontrast  mit  der  hypothetisch  gesetzten  Wirkung  der 
Opfer  2''  steht  und  ävduvrjaig  ä^iaqriCbv  an  aweiör^aig  a^ioQTiwv 
anklingt,  bildet  v.  3  doch  einen  Gegensatz  zu  v.  1  und  stempelt 
damit  v.  2  nachträglich  zur  Parenthese  ^).  Dem,  was  die  Opfer 
nicht  zu  leisten  vermögen,  v.  1  stellt  der  Vf  v.  3  gegenüber,  was 
sie  tatsächlich  zustande  bringen,  und  das  ist  allerdings  das  gerade 


'"")  Betrachtet  man  v.  2  als  Aussage,  so  denkt  man  sich  das  Auf"- 
hören  der  Opfer  mit  dem  Eintritt  des  NB  erfolgt  cf  Thdrt:  ö'tä  roHxo  ti- 

Xoi  ixetva  Xafißdvet,  äa  oii  Öut'd/ievn  avh'eibtjatv  xaO'aodp  d7zo<ffjpat. 

')  Oi  fehlt  bei  H  Min  Codd  der  vulg  syri  u.  3  ar  Ephr.  Euthym.  Der 
Sinn  der  LA  ist  kein  wesentlich  anderer.  Daß  sie  nicht  ursprünclich  ist, 
verrät  die  unbequeme  Stellung  des  äv  am  Anfang  des  Satzes,  der  man 
nicht  dadurch  abhelfen  kann,  daß  man  dveTtavaavio  liest,  da  das  äf  nicht 
leicht  zu  entbehren  ist. 

*)  IvftiSrjaie  dfiaprtdip  das  Bewußtsein  um  die  Sünden  als  unver- 
gebene  Schuld  wie  owttS.  ddtxTjftdrajv  Philo  V  spec.  leg.  II  49  (septen.  5) ; 
ov%'it8.  fiijaovs  Diod.  Sic.  IV  ßö;  etwas  anders  1  Pt  2,  19. 

')  liverfu  (D  131.  221.  315  d  vulg  arm)  ist  sinngemäße  Ergänzung. 

*)  So  mit  Kurtz  Hofm.,  aber  iiucTi  Hchon  Euthym. 
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Gegenteil  dessen,  was  man  von  ihnen  erhofft.  Statt  daß  die  all- 
jährlich stattfindenden  Sündopfer  des  Yersöhnungstages  eine  Tilgung 
der  Sünden  zu  bewirken  vermöchten,  rvifen  sie  der  Gemeinde  all- 
jährlich die  Sünden  ins  Gedächtnis,  indem  die  solenne  Opfer- 
darbringung  verhindert,  daß  die  Sünde  je  als  etwas  Gleichgültiges 
und  für  das  Verhältnis  zu  Gott  Irrelevantes  betrachtet  werde. 
Noch  weniger  als  v.  1  läßt  sich  yi.at'  eviavTÖv  hier  auf  die  gesamte 
Jahr  um  Jahr  wiederkehrende  Opferdarbringung  beziehen.  Dagegen 
gilt  von  den  Opfern  des  Versöhnungstages  ganz  besonders,  daß 
mit  ihrer  Darbringung  eine  üva/ivr^aig  af.iaQTiCüV  erfolge.  Wenn 
sie  nämlich  nach  Lev  16,  16.  21.  30  nicht  bloß  die  bis  dahin  noch 
ungesühnt  gebliebenen,  sondern  alle  Sünden  schlechthin  bedecken 
sollen ,  so  liegt  darin  ein  unausgesprochenes  Zugeständnis  ihrer 
Unfähigkeit,  die  Sünde  zu  tilgen.  Tatsächlich  wird  nur  die  Not- 
wendigkeit der  Sühne  alljährlich  von  neuem  dokumentiert.  Da 
ävdj^ivrjaig  nicht  bloß  Erinnerung  (1  Kr  11,  24  f.),  sondern  auch 
Erwähnung  (conmiemoratio  vulg)  bedeutet,  haben  Euthym.  u.  a. 
hier  eine  Anspielung  auf  das  am  Versöhnungstag  vom  Hohen- 
priester abgelegte  Sündenbekenntnis  (Lev  16,  21 ;  M.  Joma  IV  2) 
gefunden  *).  Aber  bei  dieser  Auffassung  geht  der  offenkundige 
Gegensatz  zu  v.  1  verloren.  Auch  erfolgt  die  &vaf.iv.  auagr. 
nach  der  Aussage  des  Vf  nicht  bei  Gelegenheit  der  Opfer,  sondern 
in  und  mit  deren  Darbringung  *). 

Warum  die  Opfer  versagen,  wenn  es  sich  um  die  Sünden- 
vergebung handelt,  erklärt  der  Vf  [10,  4]:  Denn  es  ist  un- 
möglich, daß  Blut  von  Stieren  und  Böcken  Sünden 
wegnimmt.  Durch  eine  quantitative  Häufung  kann  ein  quali- 
tativer Mangel  nicht  gehoben  werden,  und  ein  solcher  liegt  bei 
den  Opfern  des  AB  vor,  da  sie  zur  Sühnung  nichts  anderes  als 
Tierblut  darzubieten  haben.  Warum  dieses  selbst  bei  seiner  Ver- 
wendung an  der  heiligsten  Stätte  des  Kultus ')  die  Sünde  nicht 
tilgen  kann,  sagt  der  Vf  nicht.  Er  setzt  voraus,  daß  dies  den  Lesern 
ebenso  einleuchtend  sei  wie  ihm  selbst,  doch  hat  er  die  Gedanken, 


^j  Cf  Euthym.:  äXXä  fii^v  oix  enavaav^o,  fr;air,  al  y.aT  eviavrbv  &vaiai, 
aXf.'ef  aiials  .  .  .  dvd/uvT]Ots  /ntfivrjay.Ofxivov  tov  doy^ieoiios  svcbTHoy  lov  deaS 

iä>v  äuaoticüv  toD  Xaov;  ebenso  Grotlus,  Schlichting. 

ö)  Nur  scheinbare  Parallelen  zu  Hb  10,  3  sind  Philo  II  plantat.  108 
(25);  IV  Vit.  Mos.  II  107  (III  10);  V  spec.  leg.  I  2 14 f.  (vict.  7),  denn 
iPbilo  sagt  nur  von  den  Opfern  der  Gottlosen,  daß  sie  Gott  die  Sünden  ins 
Gedächtnis  rufen  cf  Riehm  S.  256—259:  Schmitz,  Die  Opferansebauunflr 
S.  142  A  2. 

')  Wie  9,  13  hat  der  Vf  auch  hier  die  Opfer  des  Versöhnungstages 
vor  Augen.  Aber  da  hier  nicht  die  Böcke,  die  Sündopfer  par  excellence 
(cf  Jabil.  6,  2),  sondern  die  Stiere  voranstehen  (Todycot^  y.al  mvowv  «  37 
basm  Aug.  ist  Angleichung  an  9,  13),  so  hat  die  Aussage  noch  'mehr  als 
9,  13  prinzipielle  Geltung  für  das  Tierblut  überhaupt. 
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die    ihm    dabei    vorschweben,    bereits    9,   13 f.    wenigstens    ange- 
deutet *). 

Den  Gegensatz  zu  dem  v.  1 — 4  nachgewiesenen  Unwert  der 
atl  Opfer  bildet  der  unvergleichliche  Wert  des  Opfers  Christi,  zu 
dessen  Schilderung  der  Yf  v.  5 — 10  übergeht.  Er  tut  das  so,  daß 
er  eine  Selbstaussage  des  Messias  in  der  heiligen  Schrift  anführt : 
1^10,5 — 7]  Darum  sagt  er  bei  seinem  Eintritt  in  die 
"Welt:  Opfer  und  Darbringung  hast  du  nicht  gewollt, 
einen  Leib  aber  hast  du  mirzubereitet;  an  Ganz  opfern 
"und  Sündopfern  hast  du  kein  "Wohlgefallen  gefunden. 
Da  sprach  ich:  Siehe,  ich  bin  gekommen  —  in  der 
Buchrolle  ist  von  mir  geschrieben  —  zu  tun,  Gott, 
deinen  Willen.  Der  Zusammenhang  mit  dem  Vorhergehenden 
ist  durchsichtig.  Darum,  weil  die  atl  Opfer  nicht  zu  leisten  ver- 
mögen, was  man  von  ihnen  erwarten  sollte  (v.  4),  erklärt  sich  der 
Messias  bereit ,  das  Opfer  zu  bringen ,  das  dem  Willen  Gottes 
wahrhaft  entspricht  und  deshalb  auch  die  von  dem  Opfer  zu  er- 
wartende Wirkung  besitzt.  Subjekt  von  keyu  kann  nur  Christus 
•sein,  den  der  Vf  hier  wie  2,  12  f.  mit  Worten  der  Schrift  redend 
einführt.  Der  40.  Psalm,  aus  dem  das  Ci£at  stammt,  ist  aller- 
dings keine  messianische  Weissagung,  sondern  das  Danklied  eines 
hervorragenden  Gliedes  der  Gemeinde  nach  erfahrener  Rettung 
aus  schwerer  Lebensgefahr  ^).  Die  Übertragung  der  Aussage  des 
Psalms,  dessen  Überschrift  David  als  Dichter  nennt,  auf  den  ver- 
heißenen Davidsohn  war  dem  Vf  durch  den  Inhalt  des  Liedes  an 
die  Hand  gegeben.  Was  der  Psalmist  (Ps  40,  7 — 9)  von  sich  be- 
zeugt, hat  in  seinem  Munde  nur  relative  Wahrheit ;  dagegen  ist 
«8  in  vollkommenem  Sinne  durch  den  verwirklicht  worden,  der  die 
Erfüllung  des  göttlichen  Willens  wie  kein  anderer  zu  seiner  Lebens- 
aufgabe gemacht  und  zur  Durchführung  gebracht  hat.  Überdies 
gab  der  Wortlaut  des  Psalmes,  namentlich  in  der  Übersetzung  der 
LXX,    welcher    der  Vf   auch    hier   folgt  ^^),    zu    der  Deutung    auf 


8)  'Affaioeiv  steht  im  AT  von  der  Vergebung  (Ex  34,  7.  9;  Num  14,  18; 
Sach  3,  4)  wie  von  kultischer  Wegschaffung  der  Sünde  (Lev  10,  17),  hier,  wo 
tb  nJfia  Subjekt  ist,  im  letzteren  Sinn  cf  Jes  27,  9;  Jer  11,  15.  —  Infolge 
nachlässiger  Aussprache  ist  Afmoeiv  zuweilen  äffsneiv  gesprochen  und  dann 
auch  geschrieben  worden,  so  nH  109  (cf  Mayser  S.  107),  woraus  sich  die 
weitere  Variante  dfeletv  (L  Min)  erklärt. 

")  Die  Fraj^e  nach  aer  Einheitlichkeit  und  der  Abfassungszeit  vou 
Ps  40  ist  hier  nicht  zu  erörtern.  Daß  der  Psalm  so,  wie  er  vorliegt,  nicht 
messianisch  ist,  ergibt  sich  aus  seinem  ganzen  lulialt  und  insbesondere  aus 
dem  SUndenbekenntnis  v.  13. 

'")  Das  Citat  üb  10,  B— 7  stimmt  im  Wortlaut  ganz  genau  Ubereiu 
mit  Ps  40,  7 — 9  nach  dem  von  Heiurici,  iieitrilge  z.  ({esch.  u.  Erkl.  des 
NT  IV.  Leipzig  1903  herausgegebenen  PapyruHfnigmcnte  der  Psalmen  aus 
dem  4.  Jahrb.,  von  Heinrici  durch  A,  von  llahlfs,  Septuaginta-Studien  2.  Heft 
GOttingen  1907  durch  L  bezeichnet.     Heinrici  S.  27  scheint  geneigt,  die 


« 
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Christus  Anlaß.  So  wird  das  iöov  ij^ico  Ps  40,  8  den  Vf  mit- 
Taestimmt  haben,  das  Citat  als  Äußerung  des  in  die  "Welt  kommenden 
Christus  einzuführen.  Der  Sinn  von  üotqy^Eod-ai  eig  rhv  '/.öoi-WV 
modificiert  sich  je  nach  dem  Zusammenhang  in  der  Weise,  daß 
der  Ausdruck  bald  den  mit  der  Geburt  erfolgenden  Eintritt  in  das 
irdische  Dasein  (Jo  9,  39;  12,  46;  16,  28;  1  Tm  1,  15),  bald  den 
Eintritt  in  die  Wechselbeziehung  mit  der  Menschenwelt  (Jo  6,  14; 
11,  27;  18,  37)  bezeichnet.  Hier  hat  man  keinen  Grund,  von  der 
im  NT  vorherrschenden,  im  jüd.  Sprachgebrauch  allein  nachweisbaren 
Bedeutung  „ins  irdische  Dasein  treten"  ^^)  abzugehen,  wenn  man 
nur  das  Psalmwort  nicht  als  eine  bloß  für  den  Moment  der  Mensch- 
•werdung  geltende  Äußerung  Christi,  sondern  als  Ausdruck  seiner 
dauernden  Gesinnung  betrachtet.  Es  ist  sozusagen  die  Devise, 
unter  welche  der  in  die  Welt  eintretende  Christus  sein  ganzes 
irdisches  Leben  stellt.  Als  Motiv  für  den  Messias,  Gott  ein  besseres 
Opfer  darzubringen,  erscheint  seine  Einsicht  in  die  Unzulänglichkeit 
der  bisher  üblichen  Opfer.  Sie  alle,  mögen  sie  nach  ihrem  Material 
als  blutige  oder  unblutige  v.  5^  ^-)  oder  aber  nach  ihrer  Be- 
stimmung als  zur  Erhaltung  oder  zur  Wiedergewinnung  des  gött- 
lichen Wohlgefallens  dienliche  v.  6  ^^)  in  Betracht  gezogen  werden, 
sind  keineswegs  das,  was  Gott  begehrt.  Er  hat  sie  nicht  gefordert, 
ja  sie  sind  nicht  einmal  Gegenstand  seines  Wohlgefallens,  wie  wenn 
materielle  Spenden  mehr  als  symbolischen  Wert  besäßen  oder  Gott 
etwas   geben   könnten ,     was    ein    bei    ihm    vorhandenes   Bedürfnis 


Übereinstimmung  aus  Angleichung  des  LXX  Textes  an  den  Hb  zu  erklären ; 
aber  solange  die  handschriftliche  Überlief erang  der  LXX  noch  nicht  ge- 
nauer erforscht  ist,  als  das  bis  jetzt  geschehen,  bleibt  die  Annahme  min- 
destens ebenso  berechtigt,  das  Citat  des  Hb  stütze  sich  auf  eine  Text- 
gestalt, wie  sie  uns  in  Ä  vorliegt.  Daß  dies  die  ursprüngliche  Form  des 
LXX-Textes  sei,  soll  damit  natürlich  nicht  behauptet  werden.  So  wird 
Ps  40,  7°  .nbsfiy  tih  n'jiv  in  der  LXX  ursprünglich  gelautet  haben:  oKo/.avxujfia 
ovY.  iTj]aag  B  (in  Hb  10,  5  6/.o-xaviiaun  Sing  nur  bei  D  d),  wogegen  ökoxav- 
iMuata  (ARTA)  . .  .  ovx  r]vdoxi]aai  (/. D  Verss.)  auf  Einwirkung  von  Ps  50, 16: 
bXov.nvimuaia  ovx  s-6doy.rjOsis  beruht.  Die  am  stärksten  bezeugte  LA  der 
LXX  s^riTrjime  (nAET)  ist  ebenfalls  Textverderbnis,  da  die  LXX  'rniä  sehr 
häufig,  im  Psalter  sogar  regelmäßig  durch  aheif,  niemals  aber  durch  ^r;- 
teiv  oder  evÖoy.eiy  übersetzt.     Cf  auch  Rahlfs  S.  156.  195  ff.  207.  222  f. 

")  In  der  rabbinischen  Literatur  sind  n^iyn,  c^ipS,  B?iyn  «in  geläufige 
Ausdrücke  für  das  Geborenwerden  cf  Schlatter,  Beitr.  z.  Ford,  christl.  Theol. 
VI  Heft  4,  S.  18.  41.  48.  lOOf.;  Dalman,  Worte  Jesu  L  S.  141,  auch  Zahn 
zu  Jo  1,  9  (Bd  IV»  S.  66). 

^*)  Obwohl  rcooafood  der  Wortbedeutung  entsprechend  von  Opfer- 
gaben jeder  Art,  auch  vom  blutigen  (Sir  46,  16)  gebraucht  wird,  bekommt 
es  hier  wie  Dan  3,  38  LXX  durch  den  Zusammenhang  die  engere  Be- 
deutung Speisopfer. 

")  In  der  LXX  ist  tisoI  äuaoriai  (Lev  5,  6f.  11;  7,  27)  oder  rd  tieoI 
ä(j.aoriai  (Lev  5.  8 f.;  6,  25  u.  ö.)  technische  Bezeichnung  des  Sündopfers. 
In  Verkennung  dieses  Sprachgebrauches  übersetzt  r:  holocaiista  etiani  pro 
^eccatis  und  vulg :  liolocautomata  pro  peccato;  beide  ebenso  v.  8. 
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beseitigen  und  ihn  befriedigen  würde.  "Was  er  begehrt,  ist 
ein  ganz  anderes.  Worin  es  besteht,  erkennt  der  Messias  aus 
der  ihm  zuteil  gewordenen  Ausstattung.  Nach  dem  Grundtext  von 
Ps  40,  7:  ""V  nns  D'^TN  erblickt  der  Psalmist  in  dem  Umstand, 
daß  Gott  ihm  Ohren  gegraben  d.  h.  den  Gehörsinn  verliehen  hat, 
einen  Hinweis  darauf,  daß  das  wahre,  Gott  wohlgefällige  Opfer  in 
dem  Gehorsam  gegen  das  göttliche  "Wort  besteht  (cf  1  Sam  15,  22). 
Demgemäß  tritt  er  vor  Gott  hin  nicht  mit  Opfergaben,  sondern 
mit  der  Rolle  des  Gesetzes,  in  welcher  ihm  vorgeschrieben  ist,  was 
er  zu  tun  hat,  und  erklärt  seine  freudige  Bereitschaft,  den  gött- 
lichen "Willen  zu  erfüllen  ^*).  "Während  die  übrigen  griech.  Verss. 
Ps  40,  7  D'jTX  durch  wTia  wiedergeben,  übersetzt  die  LXX  das 
"V^ersglied  mit  oCbiia  de.  y.arv^Qrioo)  f^ioi.  Man  streitet  darüber,  ob 
dies  freie  Übertragung  oder  Textverderbnis  ist.  Jedenfalls  aber 
rührt  die  vorliegende  Gestalt  des  Textes  nicht  vom  Vf  des  Hb  her, 
sondern  ist  von  ihm  bereits  in  der  LXX  vorgefunden   worden  ^^). 


")  Über  die  verschiedenen  möglichen  Auffassungen  des  hebr.  Texte» 
cf  die  Kommentare  von  Delitzsch,  Baethgen  u.  a.,  auch  v.  Orelli,  Die  atl 
Weissagung  S.  199  f. 

^'^  Ein  anonymes  Scholion  der  Londoner  LXX  Ausgabe  von  1653 
(Scholia  S.  73),  das  von  keinem  Geringeren  als  Thdr  v.  Mops,  herrührt  (cf 
Lietzmann,  S.B.A.  1902,  S.  339),  bemerkt  zu  Ps  40,  8:  tö  „cbria  Sf  xarr;<nioct> 

itoi"  ö  fiaxdpios  rinvXoi  elg  rö  acöfta  fiera^alcbr  tcor^xev  oiix^  d.yyo(öi>  ib  'Eß- 
oaiy.dv,  d/J.ä  ttoös  iöv  oly.slav  ay.onbv  rotjrcp  ')^nr,aä/.ievos.  Übereinstimmend 
äußert  Thdr  zu  Hb  10,  5:  /usTaXf.d^ns  ovp  ainrjp  (US  ix  TipootÖTiov  rov  X()Cfnov 
raiTf]  ifrjaiy^  dml  rov  ojTta  atä/ua    slnibf   xarrjoTiaco  /uot.     Diese    Ansicht  ist 

ganz  imhaltbar;  denn  hätte  der  Vf  des  Hb  ein  ihm  vorliegendes  cöjia  durch 
ocüiia  ersetzt,  so  bliebe  es  ganz  unerklärlich,  daß  sämtliche  Hss.  und  Tochter- 
versionen der  LXX,  von  wenigen  gleich  zu  nennenden  Ausnahmen  abge- 
sehen, odjfta  de  xairjQriau)  ftoi  darbieten,  ebenso  die  Psalmenkommentare  des 
Äthan.,  Hesychius  v.  Jer.  (durch  Antonellus  Rom  1746  irrig  unter  dem 
Namen  des  Athanasius  publiciert),  Thdrt  und  Euthym.  Da  der  des  He- 
bräischen unkundige  Thdr  nicht  auf  den  Grundtext  zurückgegangen  sein 
kann,  so  fragt  es  sich  indes,  ob  der  ihm  bekannte  LXX  Text  nicht  dnia 
geboten  hat.  Zugunsten  dieser  Annahme  spricht,  daß  wenigstens  eine 
Hs.  der  LXX,  der  jetzt  verschollene  Cod.  E  (=  39  Holmes)  saec.  IX  (biia 
liest,  zwei  andere  Codd.  näml.  D  (=  156  Holmes)  saec.  IX  und  142,  sowie 
der  Psalmenkomraentar  des  Euseb.  <5t«  darbieten;  cf  ferner  aurvs  autem 
perfeciati  mihi  Psalterinm.  Gallic.  des  Hieron.;  Psalt.  Sangerman.  bei  Sabatier 
und  Iren.  adv.  haer.  IV  17,  1,  ebenso  aures  als  Randglosse  zu  Hb  10,  5 
bei  syr*.  Als  Zeugen  für  die  L.\  Mzia  in  der  LXX  betrachtet  Bleek  auch 
die  hexaplarischen  Verss.  cf  Theodotion,  Quinta  u.  Sexta:  unin  ()e  xmi^oiiocn 
ftot,  ebenso  nur  mit  anderem  Verbum  Aquila  {i'oxai^'a^)  und  Symmachus 
(xaTtmevuaae).  Ließe  sich  onia  bei  der  LXX  als  alte  LA  nachweisen,  so 
wäre  o<ö/m  mit  Lambert  Bos,  Animadversiones  zu  Ps  40,  G  in  seiner  Aus- 
Rabe  der  LXX  Fraueker  1709;  Bleek  III  S.  632;  Lagarde,  Psalt.  Graeci 
Qainquagena  prima  Göttingen  1892  8.  53  u.  a.  als  bloßer  Schreibfohler  an- 
ZQseben,  der  durch  HerUbernahme  des  -  von  iOi/.rjnaa  zum  folgenden  Wort 
and  die  Verlesung  von  77  in  M  entstanden  wäre.  So  bestechend  diese  Kon- 
jektur ist,  entbehrt  nie  doch  einer  völlig  gesicherten  Textunterlage.    Die 
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Die  Differenz  gegenüber  dem  hebräischen  Grundtext  ist  nicht  so 
groß,  wie  es  auf  den  ersten  Blick  scheinen  mag.  Bei  beiden 
Fassungen  ist  der  Gehorsam  das  von  Gott  geforderte  Opfer,  nur 
tritt  an  die  Stelle  des  Ohres  als  des  Organs  zur  Aufnahme  des 
göttlichen  Willens  der  Leib  als  das  Organ  zur  Erfüllung  desselben 
(cf  Em  12,  1).  Dem  Vf  des  Hb  gewährt  der  Wortlaut  der  LXX 
die  Möglichkeit,  die  Aussage  noch  bestimmter  auf  den  Messias  zu 
deuten.  Durch  den  Leib,  den  Gott  ihm  bereitet  hat,  sieht  Christus 
sich  auf  das  Opfer  hingewiesen,  das  er  mit  der  Dahingabe  eben 
dieses  Leibes  zu  bringen  hat  (cf  10,  10 ;  2,  14).  Der  ihm  bewußt 
gewordenen  Aufgabe  entspricht  auch  völlig  sein  Verhalten.  In  der 
LXX  haben  die  Sätze :  roTfi  elrtov  •  iöov  ijxiü,  ev  xecpaUöi  ßißUov 
y^ygartrai  Ttegi  e/.wv'  rov  Ttoif^aai  to  -d^iXrjfid  aov  6  d^eög  (xov 
'^jßovXi]d7jv  wesentlich  den  gleichen  Sinn  wie  im  Grundtexte.  Der 
Vf  des  Hb  gibt  ihnen  dagegen  gemäß  seinem  messianischen  Ver- 
ständnis der  Stelle  eine  etwas  andere  Deutung.  Indem  er  das 
Verbum  r]ßovXi]S^rjV  wegläßt,  verbindet  er  die  Worte :  tov  TtOLf^aai 
ö  ^eög  To  &iXrii.iä  aov  ^^)  mit  Iöov  fj'/.io,  wodurch  Iv  y.erpaXiöi 
ßißXiov  yeyQUTtzai  Ttegl  ef.iov  den  Charakter  einer  Parenthese  er- 
hält. Statt  Opfer  zu  bringen,  stellt  Christus  sich  selbst  Gott  dar, 
bereit,  durch  die  Hingabe  seines  Leibes  in  den  Tod  den  ihm  kund 
gewordenen  göttlichen  Willen  zu  tun.  Der  Gegensatz  zwischen 
dem  Selbstopfer  Christi  und  den  dinglichen  Opfergaben  wäre  noch 
stärker  markiert,  wenn  die  allerdings  bloß  vereinzelt  bezeugte  LA 

lat.  Überlieferung  ist  zwiespältig.  Das  Psalt.  ßomanum  des  Hieron.  sowie 
die  Psalmenkommentare  des  Amb.  und  Aug.  haben  corpus  autem  perfecisti 
mihi,  und  bei  den  übrigen  Lateiuem  bleibt  es  eine  offene  Frage,  ob  ihrer 
Version  ein  griech.  (oria  oder  toia  zur  Vorlage  gedient  hat.  Die  letztere 
LA  läßt  sich  aber  für  die  vorgeschlagene  Konjektur  nicht  verwerten.  Wenn 
nun  Thdr  behauptet,  die  LA  o&fin  sei  aus  Hb  10,  5  in  den  Text  der  LXX 
hineinkorrigiert  worden  (cf  Lietzmann  a.  a.  0.),  so  beweist  das,  daß  in 
den  ihm  bekannten  Hss.  der  LXX  odiua  zum  mindesten  die  häutigere  LA 
war.  Wahrscheinlich  ist  sogar,  daß  er  ibria  überhaupt  nicht  in  der  LXX 
vorgefunden,  sondern  nur  aus  den  hexaplarischen  Verss.  als  richtigen  Text 
erschlossen  hat.  Dann  kann  aber  auch  bei  den  übrigen  Zeugen  der  LXX 
die  LA  wt/«  auf  der  Einwirkung  hexaplarischer  Verss.,  namentlich  des 
Theodotion  beruhen,  wenn  in  einzelnen  Fällen  nicht  geradezu  Korrektur 
nach  dem  Gruiidtext  vorliegt.  Nach  der  Konkordanz  von  Hatch  and  Red- 
path  begegnet  in  der  LXX  oh  180  mal,  chriov  nur  16  mal  und  zwar  außer 
Sir  21,  5;  27,  14;  43,  24  und  einer  Variante  in  Jes  55,  3  stets  nur  im  Sing. 
Demnach  ist  es  nicht  wahrscheinlich,  daß  cbria  ursprünglich  in  Ps  40,  7 
LXX  gestanden  hat;  vielmehr  wird  die  LXX  c\i\h  frei  durch  aäua  wieder- 
gegeben haben,  wie  sie  auch  sonst  acö/ua  für  speziellere  Begriffe  wie  Kraft 
Hi  3,  17  oder  Nabel  Prov  3,  8  einsetzt. 

'*)  In  der  Weglassung  des  fiov  hinter  6  d-eds  und  in  der  Stellung 
dieser  Worte  vor  statt  hinter  rd  d-elr^/nd  aov  trifft  der  Hb  nur  mit  ).  der 
LXX  zusammen,  weshalb  aeth  und  einige  Min  den  Wortlaut  des  Hb  in 
beiderlei  Beziehung  dem  gewöhnlichen  LXX  Text  assimilieren ;  die  Min  423 
schreibt  sogar  den  ganzen  Wortlaut  von  Ps  40,  9  aus. 
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iöov  iycü  ijxa)^'^  ursprünglich  sein  sollte.  Vermöge  der  messi; 
anischen  Deutung  der  Stelle  gewinnt  nun  auch  der  parenthetiscli© 
Satz :  «V  'Ae(paKlöt  ßißXLov  yiyqaTtrai  Ttegl  sj-iov  einen  veränderten 
Sinn.  Die  Buchrolle  ^^)  ist  nicht  mehr  das  Gesetz,  das  dem 
Frommen  sein  Verhalten  vorschreibt,  sondern  das  AT  als  Buch 
der  Weissagung,  das  von  dem  Messias  und  seinen  Schicksalen  im 
voraus  Zeugnis  ablegt  (Jo  5,  39.  46)  ^*). 

"Was  der  Vf  aus  den  in  der  Schrift  enthaltenen  "Worten  Christ^ 
erheben  will,  stellt  er  nun  selbst  heraus:  [10,  8 f.]  "Während  er 
weiter  vorn  sagt:  Opfer  und  Darbringungen  und  Ganz- 
opfer und  Sündopfer  hast  du  nicht  gewollt,  auch 
nicht  Gefallen  daran  gehabt,  die  doch  gesetzes- 
gemäß  dargebracht  werden,  hat  er  aodann  gesprochen:. 
Siehe,  ich  komme  zu  tun  deinen  "Willen.  Er  hebt 
das  Erste  auf,  um  das  Zweite  in  Geltung  zu  setzen. 
Mit  dvwTSQOV  Myixiv  und  %6%e  e'iQtjyiEV  stellt  der  Vf  die  beiden 
Hauptgedanken  des  Citats  in  Kontrast  miteinander  -^).  Das  Präsens 
Xiyiov  ist  durchaus  am  Platze,  da  die  Gegenüberstellung  nicht  so- 
wohl zeitlich  als  logisch  gemeint  ist.  Dem,  was  Christus  in  der 
Schrift  am  einen  Ort  sagt,  steht  gegenüber,  was  er  am  anderen 
ausspricht-').  Das  eine  ist  das  ablehnende  Urteil  über  die  Opfer, 
bei  dessen  Reproduktion  der  Vf  die  im  Psalm  getrennten  Glieder 
gleichen  Inhaltes  zusammenstellt  und  der  Symmeti'ie  zuliebe  sämt- 
liche Begriffe  in  den  Plural  setzt,  wodurch  die  Aussage  verallge- 
meinert  wird  ^^).      Um    die    Tragweite    dieses    Urteils    richtig    ab- 

'^  ^iSov  iyoj  haben  D  syr*  Ephr.,  ego  ecce  d. 

18)  KsfaXii  „Köpfchen",  sodann,  wie  es  scheint,  der  „Knauf"  an  dem 
hölzernen  Stab,  auf  den  die  KoUe  aufgewickelt  wurde,  und  daher  die  „KoUe" 
selbst  =  n^iD  Eara  6,  2;  Ez  1,  1.  2.  3;  Symm.  Sach.  5,  1,  xe^allg  ßißXiov 
Ez  2,  9  u.  Aqnila  Jer  36,  4 ;  cf  Euthym. :  Ol  'Eß^atoi  ßißXia  fiev  xaXovai 
TU  avyyQäfifiaja,    xe^aXiHas   8e    ta    eikrjrdoia  .   .  slXrjxaoioie   yäo    iviyomrov 

xai  oi)  ref'xeai  TetoayMvois  ibg  ^ifieii.  Richtig  Übersetzt  d:  in  volumine  libri. 
Unrichtig  r  vulg:  in  capite  libri,  ebenso  syr',  wobei  die  Ausleger  in  Ver- 
legenheit darüber  geraten,  welches  Buches  Anfang  gemeint  sei.  Hesych, 
zu  Pb  40,  8  erklärt  sogar:  S  t'hös  ?.öyoe  Xiyet'  iv  d^y/j  natnös  eiayyeklov 
Ttepl  ifiov  yiyganrai  und  citiert  Jo   1,   1. 

")  Den  Zusammenhang  zwischen  Weissagung  und  Erfüllung  hebt  D 
durch  Einschiebung  eines  yäo  hinter  yeynuTnai  hervor.  Der  Sache  nach 
richtig  bemerkt  Orig.  (in  Joh.  tom.  V,  o  Bd  IV  S.  103):  sl  toiwv  Ava- 
Ttiftnei  fjftüs  i^ii  läi  y^afäi  ibg  fiaoxvQovaag  7ie(h  a-öio-D,  oix  inl  Tj/jfSe  fiev 
TidftTiit,  iTi'i  ttft^Se  Si  oif,  äXf.'  ini  Tidaae  räe  otTtayyelkovaas  nepi  airoi},  äarivas 
iv  tote  yf>ai.ftott  xefrtUSa  dyofid^et  ßißXiov  Xiy(op'  ip  ye<f.  ßißX.  xrX. 

*°)  lAvtüTapop  adverbiell  gebraucht  =  AvcarfQa)  (P  Min)  steht  auch 
sonst  bei  der  Zurückweisung  auf  frühere  Stellen  eines  Werkes  cf  Polyb. 
\i\  \,  \'.  iv  Tfi . . .  r(jiTj]  rrtvTrji  dv(ore()ov  ßißXq»  „weiter  oben  in  dem  vor- 
letzten Buch";  Job.  c.  Ap.  II  18  (2,  7):  läe  nloxett  dvioripio  naQiayflv, 

")  Zur  Einführung  eines  Citats  dient  tXfiTixev  auch  1, 13;  4,  3f.;  18,  6; 
AG  18,  84.    Die  LA  dixi  r  ist  Übel  angebrachte  Anpassung  an  v.  7. 

•*)  Der  nur  durch  späte  Autoritäten  («"KL  1739  Min  syr"  aeth)  ge- 
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zuschätzen,  gilt  es,  wie  der  Relativsatz  8^  erinnert'-^),  im  Auge 
zu  behalten,  daß  die  Ablehnung  der  Opfer  nicht  etwa  darum  er- 
folgt, weil  sie  Produkte  willkürlicher,  eelbsterwählter  Frömmigkeit 
wären,  vielmehr  wird  ihnen  die  Geltung  versagt,  trotzdem  ihr», 
Darbringung  auf  gesetzlicher  Anordnung  beruht  '■^*).  Die  Zurück- 
weisung gilt  der  Opferinstitution  selbst,  nicht  ihrer  mißbräuchlichen. 
Ausübung.  Dadurch  bekommt  das  zweite  Moment  der  in  dem, 
Psalmwort  enthaltenen  Äußerung  Christi  grundsätzliche  Bedeutung. 
Christi  Kommen  zur  Erfüllung  des  göttlichen  Willens  -^)  ist  nicht. 
Ergänzung,  sondern  Ersatz  der  gesetzlichen  Opfer.  In  dem  Psalm- 
wort hebt  Christus  selbst  die  Opfer  auf,  um  an  deren  Stelle  ein 
anderes,  nämlich  seine  Vollbringung  des  göttlichen  Willens,  als  das 
der  Forderung  Gottes  entsprechende  Verhalten  und  das  wahr© 
Heilsmittel  zu  setzen  ^o).  So  kündigt  das  AT  an,  daß  die  gesetz- 
liche Ordnung  der  Dinge  in  der  messianischen  Zeit  durch  eine 
andere  höhere  abgelöst  werden  soll  '^'). 


deckte  Sing,  dvalar  xal  Tt^ootpoodv  beruht  auf  Angleichung  an  v.  6  und 
LXX  und  kommt  gegen  das  Zeugnis  aller  alten  Hss.  und  Verss.  nicht  in 
Betracht.    Den  Plur.  erstrecken  D  d  r  sogar   auf   das   letzte  Glied:  Ttegi 

kfiaQii&v, 

>**)  Obwohl  zu  allen  vorhergehenden  Substantiven  gehörig,  richtet  sielv 
das  Pron.  aixivEi  im  Genus  nach  dem  Hanptbegriff  Ovaiat  cf  Kühner-Gerth, 
§  370,  3.    Zu  aiTivee  cf  oben  S.  222  A  14. 

'S»)  Kaxä  vöfiov  verdient  nach  hAC  17.  1739  Min  den  Vorzag  vor' 
xarä  Töv  vöuov  (DKL?  Min)  und  steht  in  gleichem  Sinn  wie  8,  4  cf  oben 
S.  222  A  13. 

^^)  Die  Einschaltung  von  ö  d-eös  (n'L  Min  vulg  syr*  u.  a.)  /^ov  (Min) 
vor  oder  hinter  tö  rHXrifid  oov  ist  überflüssige  Vervollständigung  des  Citats 
nach  V.  7  und  LXX. 

*8)  'Avaioeii'  annullieren",  „außer  Geltung  setzen"  cf  Polyb.  XV  7,  6 ; 
XXXH  1,  3;  Jos.  c.  Ap.  II  41  (4,  2);  II  180  (19,  2)  bildet  einen  direkten, 
Gegensatz  zu  arfjaai  „in  Kraft  setzen",  „zur  Geltung  bringen"  cf  Rm  3,  31; 
Gen  6,  18;  26,  3;  1  Mkk  10,  54.  Zu  9"  bemerkt  Thdrt  gut:  Tto&ror  sine 
rrjv  rcöv  aXöycov  dvaiav  öevitoov  Se  rr^v  koytxrjv,  ttjv  tri  avroü  ■jtgooevexO'elaav. 

")  Die  Beweisführung  ist  ganz  dieselbe  wie  8,  7 — 13.  Die  atl  Schrift 
weist  über  sich  selbst  hinaus  und  erklärt  ihre  eigenen  Institutionen  für 
unvollkommen  und  vorübergehend,  indem  sie  ein  anderes,  Besseres  an  deren 
Stelle  zu  setzen  verspricht.  Während  aber  der  Vf  bei  seiner  Verwendung 
der  Weissagung  einer  x«*»^  Stad^xt]  durchaus  dem  Sinn  der  atl  Stelle  ge- 
recht wird,  läßt  es  sich  fragen,  ob  dies  auch  von  seiner  Benützung  von 
Ps  40,  7 — 9  gilt.  Die  nach  echt  semitischer  Ausdrucks  weise  absolut  lautende 
Ablehnung  der  Opfer  kann  im  Psalm  bloß  relativ  gemeint  sein,  so  daß  von 
einer  Abrogation  der  Opfer  nicht  die  Rede  ist.  Allein  die  Entwertung  der 
kultischen  Opfer  zugunsten  einer  sittlichen  Gehorsamstat  bahnt  zum  min- 
desten die  endliche  Beseitigung  der  Opfer  an,  und  was  der  Vf  über  das 
Verhalten  Christi  als  exegetische  Folgerung  aus  der  Psalmstelle  erhebt, 
entspricht  dem  tatsächlichen  Verlauf  der  Geschichte.  Trotz  seiner  kon- 
servativen Stellung  zum  Gesetz  und  zum  Opferkult  hat  Jesus  durch  seine 
Zustimmung  zu  der  prophetischen  Kritik  des  Opferdienstes  (Mt  9,  13)  seine 
Gemeinde  innerlich  von  der  Gebundenheit  an  die  gesetzlichen  Kultformen 
gelöst  und  durch  die  Darbietung  des  vollkommenen  Sühnopfers  in   seiner 


304        Das  einmalige,  allgenugsame  Opfer  Christi  9,  23—10,  18. 

Die  Christen  wissen,  wodurcli  diese  neue  Ordnung  verwirklicht 
worden  ist:  [10,  10]  Vermöge  dieses  Willens  sind  wir 
geheiligt  durch  die  Darbringung  des  Leibes  Jesu 
Christi  ein  für  allemal.  Während  der  Vf  bisher  sich  darauf 
beschränkt  hat,  Christi  Absicht  und  Werk  mit  Worten  des  Psalms 
zu  beschreiben ,  und  nur  einige  deutende  Winke  beigefügt  hat, 
erinnert  er  jetzt  daran,  wie  das  die  Zukunft  prophetisch  voraus- 
nehmende Wort  der  Schrift  in  der  geschichtlichen  Person  Jesu 
Christi  seine  Erfüllung  gefunden  hat  ^^).  Der  Wille,  den  zu  tun 
der  Messias  sich  bereit  erklärt  hat,  ist  kein  anderer  als  der,  welcher 
in  der  Darbringung  des  Leibes  Jesu  Christi  zur  Ausführung  ge- 
langt ist^^).  Gerade  daß  die  TtQOOCpOQd  Christi  diesen  göttlichen 
Willen  reedisiert,  verbürgt  ihren  einzigartigen  Wert.  Wenn  der 
Vf  nur  hier  im  Brief  das  Selbstopfer  Christi  ala  TtQOOcpoQCc  rov 
Gwf.iarog  kennzeichnet,  so  will  er  auf  die  genaue  Übereinstimmung 
hinweisen,  die  zwischen  dem  in  der  Schrift  kundgegebenen  Ent- 
schluß des  Messias  und  dessen  tatsächlicher  Ausführung  durch  die 
Person  Jesu  besteht  ^°).  Mit  Christi  Opfer  ist  nun  auch  erreicht, 
was  durch  die  atl  Darbringungen  nicht  zu  erlangen  war :  die 
Christen  sind  von  der  Befleckung  der  Sünde  gereinigt  und  Gott 
wahrhaft  geweiht  (cf  2,  11)  und  das  nicht  bloß  vorübergehend, 
sondern  so,  daß  ihr  Verhältnis  zu  Gott  ein  für  allemal  ein  Ver- 
hältnis der  Zugehörigkeit  geworden  ist^*^.  Daß  icpccTta^  zu  fjyiaO' 
fidvoi,  nicht  zu  TtQOOcpoQ&g  gehört,  ergibt  sich  nicht  nur  daraus, 
daß  sonst  der  Artikel  vor  dem  nicht  einmal  bei  seinem  Substantiv 
stehenden  Adverb  wiederholt  sein  müßte,  sondern  ebenso  deutlich 
aus  der  Gedankenfolge.  Nicht  darauf,  daß  das  Opfer  Christi  ein 
einmaliges  ist,  liegt  hier  der  Ton,  vielmehr  auf  der  Tatsache,  daß 
die  durch   dieses  Opfer   bewirkte  Heiligung   ein   für   allemal   voll- 


Person  (Mt  26,  26 — 28)  ihr  einen  das  Frühere  tiberbietenden  und  dadurch 
entwertenden  Ersatz  für  die  atl  Kaltformen  geschaffen. 

**)  Durch  den  relativischen  Anschluß  von  v.  10  an  9»  wird  9**  formell 
zur  Parenthese  gestempelt. 

'•)  Durch  iv  wird  der  göttliche  Wille  als  Grund  der  Heiligung  an- 
gegeben, dem  sich  die  n^omjoQÖ.  als  das  Mittel  zu  seiner  Durchführung 
anreiht  (cf  zw  iv  1  Mkk  16,  3;  2  Mkk  7,  29;  Sir  30,  25,  Blaß  §  41,  1). 

'")  Die  Kückbeziehung  auf  v.  6  läßt  die  ohnehin  ungenügend  be- 
glaubigte LA  i'<ä  T.  Ttooof.  toü  alfiaioe  (D  d)  als  unrichtige  Korrektur  er- 
kennen. Von  einer  Darbringung  des  Blutes  redet  der  Hb  überhaupt  nur 
bei  dem  Opfer  des  jüdischen  Versöhnungstages  (9,  7),  nicht  aber  bei  dem 
Opfer  Christi. 

'*)  Die  nnr  darch  späte  Hss.  (KL  Min)  empfohlene  Einschaltung  von 
ol  hinter  iouh>  würde  die  Ergänzung  von  &Yiaax^ivxte  fordern  cf  Theophvl. 
Bleek  III  8.  648  erklärt  die  Entstehung  der  LA  ansprechend  durch  die 
Vermutung,  es  seien  die  Buchstaben  auev  von  ia^fv  als  zu  f^ytaoftivot  ge- 
hörig angefehen  und  darum  zu  ofterot  ergänzt  worden. 
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zogen    ist    (cf  10,  2)    und    darin    die    Gewähr   unbedingter   Zuver- 
lässigkeit besitzt. 

Hat  das  Opfer  Christi  die  Fähigkeit,  die  Gemeinde  für  immer 
zu  heiligen,  so  ist  von  selbst  klar,  daß  es  abschließende  Bedeutung 
für  sich  in  Anspruch  nehmen  kann  und  keiner  Wiederholung  be- 
darf. Dieser  v.  10  nur  angedeutete  Gedanke  kommt  v.  11 — 14 
zu  voller  Aussprache.  Die  erhabene  Ruhe,  zu  welcher  Christus 
nach  Ps  110,  1  mit  seiner  Erhöhung  gelangt  ist,  schließt  jede 
weitere  Opferdarbringung  aus  und  bildet  so  einen  wirksamen 
Kontrast  zu  der  ununterbrochenen  Geschäftigkeit  der  atl  Priester '^^). 
Wie  7,  5.  8.  15.  20.  23;  9,  15  reiht  der  Vf  den  neuen  Gedanken 
einfach  durch  '/.ai  ans  Vorhergehende  an:  [10,  11  — 14]  Und 
jeder  Priester  steht  täglich  da  den  Dienst  verrichtend 
und  dieselben  Opfer  oftmals  darbringend;  dieser 
aber,  nachdem  er  einOpfer  fürSünden  dargebracht, 
hat  sich  für  immer  gesetzt  zur  Rechten  Gottes, 
fortan  wartend,  bis  seineFeinde  zumSchemel  seiner 
Füße  gelegt  sind;  denn  mit  einer  Darbringung  hat 
er  auf  immer  vollendet  die,  welche  geheiliget  w  erden. 
Statt  mit  dem  Hohenpriester  vergleicht  der  Vf  (nach  richtiger 
LA)  ^^)  Christus  diesmal  mit  dem  gewöhnlichen  Priester,  zu  dessen 
Aufgaben  die  Darbringung  der  täglichen  Brandopfer  gehörte. 
Zwar  hatte  nicht  jeder  Priester  täglich  dieses  Geschäft  zu  voll- 
ziehen, sondern  nur,  wenn  seine  Ordnung  an  der  Reihe  war  und 
das  Los  ihm  die  Darbringung  des  Opfers  zuteilte.  Aber  der 
Vf  hat  hier  weniger  die  Person  als  den  Amtsträger  im  Auge. 
Für  den  Dienst  des  Priesters  wie  des  Leviten  war  es  kennzeichnend, 
daß  er  ihn  stehend  verrichten  mußte  (Deut  17,  12;  Jdc  20,  28; 
Deut  10,  8;  18,  7).  Das  entsprach  nicht  bloß  der  Stellung,  die 
der  Priester  als  Diener  Gottes  dem  Herrn  gegenüber  einnahm  ^*), 
sondern  bekundete  auch  seine  beständige  Bereitschaft ,  die  ihm 
obliegenden     Pflichten    zu     erfüllen.       Demgemäß'^'')    brachte    er 


**)  Der  Gedankenfortschritt  gegenüber  10,  1 — 10  besteht  nicht  in  dem 
Übergang  von  den  jährlichen  zu  den  täglichen  Opfern  (Herv.  u.  a.,  B.  Weiß) ; 
denn  die  größere  oder  geringere  Häufigkeit  der  Wiederholung  bedingt 
keinen  wesentlichen  Unterschied.  Die  im  Text  vorgetragene  Auffassung 
des  Zusammenhangs  schließt  sich  wesentlich  an  Kahler  an. 

**  'A(j/i,eoevi  (ACP  Min  syri  u-  3  m«  basm  arm  aeth)  ist  augenschein- 
lich Korrektur  nach  5,  1 ;  8,  'A,  wogegen  man  den  Abschreibern  zu  viel 
Nachdenken  zutraut,  wenn  man  annimmt,  sie  hätten  äuyitgtv-;  wegen  x«i9* 
fjuiuuv  in  Uoevi  verwandelt,  wozu  sie  ohnehin  nach  7,  27  keinen  Grund 
hatten.  Demnach  kann  Isfjtvi  (p^*?  nDKL  17  Min  d  r  vulg  cop  syr^  txt) 
als  gesichert  gelten. 

**)  Cf  Chrys.  XVIII  S.  216:  "A^a  tö  iaxdvai  rov  Xenovoysif  ian  ar;- 
fisZov  •  ovxovv  tb  y.ad'-fiad'ai  tov  ksirovoyeladai. 

^*)  Das  /.EiTovoyetv  besteht  eben  in  der  Darbringung  der  Opfer.    Dea- 
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auch  immer  aufs  neue  dieselben  Opfer  dar,  die  doch^^)  ihrer  Be- 
schaffenheit nach  (cf  v.  4)  unvermögend  waren,  die  Sünden  wirk- 
lich hinwegzunehmen  ^'').  Im  Gegensatz  dazu  hat  Christus  (v.  10), 
auf  den  das  ovrog  wie  3,  8  hinweist  ^^),  mit  dem  einzigen  Opfer, 
das  er  zur  Sühnung  der  Sünden  (cf  5,  1)  gebracht  hat  ^^),  seinen 
Opferdienst  ganz  erledigt  und  sich  für  immer  zur  Rechten  Gottes  *^) 
niedergesetzt  (1,  3;  8,  1;  12,  2),  nun  nicht  mehr  als  Priester 
Dienst  leistend,  sondern  an  der  Herrschaft  des  göttlichen  Welt- 
regiments teilnehmend.  So  stark  durch  den  Gegensatz  von  eorr^/.ev 
und  ixad-iuev  der  Kontrast  zwischen  der  Geschäftigkeit  des 
levitischen  Priesters  und  der  erhabenen  Ruhe  Christi  hervorgehoben 
wird,  soll  damit  doch  nicht  in  Abrede  gestellt  werden,  daß  der 
erhöhte  Christus  noch  fernerhin  des  Priesteramts  waltet.  Er  tut 
es  nur  nicht  mehr  nach  Art  der  levitischen  Priester.  Er  hat 
nicht  mehr  ein  Opfer  darzubringen  für  die  Sünden  der  Gemeinde. 
Seine  Aufgabe  besteht  nur  noch  darin,  die  in  seinem  einen  Opfer 
vollzogene  Sühne  für  die  Seinen  geltend  zu  machen  und  ihnen  in 
ihren  Versuchungen  zugute  kommen  zu  lassen  (7,  25 ;  9,  24 ; 
2,  18;  4,  16).  Daß  nur  dies  die  Meinung  des  Vf  ist,  ergibt  sich 
mit  daraus,  daß  er  dem  xad-^  fiaegav  EGir^y-evai  der  levitischen 
Priester  ein  €ig  rb  öir]V€y.€g  xad-ioca  Christi  gegenüberstellt.  Der 
Dienst  jener  setzt  sich  Tag  für  Tag  in  derselben  Weise  fort, 
Christi  analoger  Dienst  ist  für  immer  abgeschlossen.  Verbindet 
man  elg  rb  dnqve'/.ig  mit  rCQOoeveyy.ag  statt  mit  iy.dO'ioev,  so  ver- 
kennt man  die  Symmetrie  des  Satzgefüges  und  die  Pointe  des 
Gedankens**).     Mit    der  Erhebung    zu  Gottes  Thron    ist   Christus 

halb  lassen  D  d  cop  das  die  beiden  Participialbestimmnngen  verbindeude 
xa*  weg. 

*•)  Airiree  „welche  als  solche"  wie  8,  5. 

")  Uepiaioetv  etwas  wie  ein  Ring  (Gen  41,  42;  Esth  3,  10)  oder  ein 
Kleid  (Jona  3,  6;  2  Mkk  4,  38)  Umschließendes  wegnehmen,  auch  Zeph  3, 15; 
1  Chron21,8  von  der  Sünde  gebraucht,  ist  stärker  als  ätfaiQeiv  10,  4.  — 
Statt  des  Plur.  dnaoriae  setzen  P"  cop  den  Sing,  äfiaotinv,  wodurch  die 
prinzipielle  Geltung  des  Urteils  noch  geschärft  wird. 

**)  Gegenüber  dem  stark  bezeugten  oijoe  (P^'nACD  u.  a.)  kommt 
airöi  (KL  Min  cop)  nicht  in  Betracht. 

'")  In  merkwürdiger  Übereinstimmung  scheinen  cop   und  Ephr.  als 

Text  vorauszusetzen:  iuvrdv  /uiav  vttf.o  Aunonüii'  TioooEviyxas  üvniap]  aber 

die  Einschaltung  des  Pron.  iavröy,  das  ein  Gegenstück  zu  dem  Relativsatz 
nlrivee  xtX.  11"  bilden  soll,  lenkt  die  Aufmerksamkeit  von  der  Hauptsache 
ab  und  macht  den  Satzbau  schwerfällig. 

*")  'L'x  SeStdff  (A  31  Äthan.)  statt  iv  Se^iQ  ist  Angleichung  an  Ps  110, 
1  lÄX. 

*•)  Bei  der  Verbindung  von  t/V  rö  dtrjv.  mit  dem  Vorhergehenden  er- 
llilbe  dch  der  Gedanke,  Christus  habe  ,«/«*'  eh  tö  liirjvtxh  doxodony  ,'haiaf 
gebraclit  (Oekum.,  Theophyl.,  Alkain  u.  a.).  Damit  wäre  aber  vorweg- 
genommen, was  v.  14  als  Begründung  von  v.  12  folgt.  Für  die  Ver- 
knüpfung mit  ixdOtoBv  (d  syr'  cop  Euthym.  Herv.  u.  a.)  spricht  auch  die 
Asilogie  Ton  7,  8.  24.  28. 
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für  die  ganze  Folgezeit  von  seiner  Erhöhung  bis  zu  seiner  Parusie*^) 
60  völlig  alles  mühevollen  Dienstes  überhoben,  daß  er  auch  die 
Bchließliche  Überwindung  der  seiner  Herrschaft  noch  entgegen- 
stehenden feindlichen  Mächte  gelassen  abwarten  kann,  wie  es  Ps 
110,  1  (cf  Hb  1,  13)  dem  Messias  anbefohlen  wird.  Durch  seine 
Selbsthingabe  in  den  Tod  hat  er  den  Satan  und  die  diesem  unter- 
stehenden Gewalten  entmächtigt  (2,  14),  so  daß  deren  endgültige 
Unterwerfung  nur  noch  eine  Frage  der  Zeit  ist.  Diese  äußerste 
Grenze,  bis  zu  welcher  sich  die  Wirkung  des  Opfers  Christi  er- 
streckt, wird  indes  nur  berührt.  Die  Betrachtung  verweilt  bei  dem 
Ertrag  für  die  Gemeinde.  Demgemäß  gibt  der  Vf  v.  14  als  Grund 
dafür,  daß  sich  Christus  für  immer  zur  Rechten  Gottes  hat  nieder- 
setzen können  und  keine  weiteren  Opfer  darzubringen  braucht 
(v.  12),  nur  die  auf  die  Gemeinde  ausgeübte  Wirkung  an.  Mit 
einer  einzigen  Darbringung  hat  Christus  die ,  welche  geheiligt 
werden,  für  immer  zur  Vollendung  geführt*^).  Das  zeitlose  Part. 
Praes.  rovg  ayia^Of.t€vovg*^)  beschreibt  lediglich  den  immer  und 
überall  von  dem  Opfer  zu  erwartenden  religiösen  Erfolg.  Das 
wahre  Opfer  reinigt  von  der  Sünde  und  verleiht  die  AVeihe,  welche 
zur  Gemeinschaft  mit  Gott  berechtigt  und  befähigt.  Der  Nach- 
druck liegt  ganz  auf  den  Worten  reTsXeiamev  elg  rb  öir]V€'A€g. 
Was  die  atl  Priester  mit  ihrer  gehäuften  Opferdarbringung  nicht 
zu  erreichen  vermochten,  hat  Christus  durch  sein  einziges  Opfer 
zuwege  gebracht,  nämlich  die  für  immer  ausreichende  Vollendung. 
Mag  hier,  wo  die  rsleiioaig  wie  10,  1  die  Wirkung  des  Opfers 
benennt,  hauptsächlich  an  die  Vollendung  der  Gemeinschaft  mit 
Gott  gedacht  sein  *^),  so  ist  der  Begriff  doch  in  keiner  Beziehung 
einzuschränken.  Christus  hat  die  Gläubigen  an  das  Ziel  gebracht, 
das  Gottes  Wille  ihnen  steckt.  Ihr  Heilsstand  ist  vollendet  und 
keiner  Ergänzung  mehr  bedürftig.  Daß  der  Vf  durch  das  Perfekt 
Terelsltünev   das   als    einen   in   und  mit  dem  Opfer  Christi  bereits 


*-^)  Tö  Xoi7t6v  kann  hier  nicht  de  cetero  (vulg)  bedeuten  wie  Eph  6,  10 ; 
Phl  3,  1;  4,  8  (Kurtz),  da  nicht  von  einer  zu  der  Hauptaufgabe  Christi 
V.  12  hinzukommende  Nebenaufgabe  die  Rede  ist,  sondern  ist  temporal  ge- 
meint wie  Mo  14,  41 ;  1  Kr  7,  29  cf  postea  d,  rdiquum  r. 

**)  Bengel  schlägt  vor  /uia  x%aia  zu  accentuieren,  wodurch  das  Opfer 
Christi  Subjekt  von  rezelsicoxs  würde  und  der  Kontrast  zu  den  atl  Opfern 
(cf  9,  9;  10,  1.  11)  direkter  hervorträte.  So  liest  auch  cop  wirklich.  Dabei 
wird  jedoch  übersehen,  daß.  v.  11  ff.  nicht  mehr  das  Opfer,  sondern  das 
Verhalten  der  Opfernden  in  Vergleich  gestellt  wird,  wie  denn  auch  v.  12 
Christus  Subjekt  der  Aussage  ist. 

**)  Ganz  wie  Substantive  werden  auch  gebraucht  ol  aa}t.6uevot  und  ol 
änoUvfjsvoi  1  Kr  1,18;  2  Kr  2,  15  und  häutig  Partieipia  Praes.  Act.  cf 
Gl  1,  23;  2,  2;  Eph  4,  28,  Winer  §  45,  7.  Die  Differenz  zwischen  dem 
Praes.  äyiatöfievoi  und  dem  Perf.  reTskeicoxsv  steht  dieser  Auffassung  nicht 
im  Wege  (gegen  Moulton  S.  206). 

*^)  Cf  Oekum. :    rskeiovs  dneioydaaTO,  releicos  d,T//AAa|e  röiv  kfiaozicbv. 

20* 
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verwirklichten  Tatbestand  hinstellt,  zeigt,  welch  entscheidende  Be- 
deutung er  demselben  beimißt.  Was  erst  bei  der  endgültigen  Er- 
füllung aller  Verheißungen  Gottes  zu  voller  Durchführung  gelangt 
sein  wird  (11,  40;  12,  23),  ist  nur  Entfaltung  dessen,  was  prinzipiell 
schon  jetzt  durch  Christi  Opfer  erreicht  ist. 

Zur  Bestätigung  seines  in  v.  11 — 14  zum  Abschluß  ge- 
kommenen Nachweises  der  AUgenugsamkeit  des  Opfers  Christi 
erinnert  der  Vf  nochmals  an  das  schon  8,  8 — 12  angeführte  "Wort 
der  hl  Schrift:  [10,  15 — 18]  Zeugnis  gibt  uns  aber  auch 
der  heilige  Greist.  Nachdem  er  nämlich  gesagt  hat: 
„D ies  ist  das  Testament,  welches  ich  für  sie  er- 
richten werde  nach  diesen  Tagen",  spricht  der  Herr: 
„Ich  gebe  meine  Gesetze  in  ihr  Herz  und  werde  sie 
in  ihren  Sinn  schreiben,  und  ihrerSünden  und  ihrer 
Frevel  werde  ich  nicht  mehr  gedenken."  Wo  aber 
Vergebung  dieser,  da  gibt  es  nicht  mehr  Darbringung 
für  Sünde.  Das  Schriftwort,  das  der  Vf  citiert,  führt  er  als 
ein  ihm  selbst  und  den  Lesern  geltendes  Zeugnis  des  hl  Geistes 
ein  (cf  3,  7).  Nach  dem  Gebrauch  von  f^iaQTVQelv  rivi  könnten 
die  Anfangsworte  von  v.  15  allerdings  auch  besagen :  der  hl  Geist 
stimme  dem  Vf  bei  d.  h.  er  bestätige,  was  dieser  v.  11 — 14  aus- 
geführt habe  *^).  AUein  trotzdem  i]i.ilv  recht  wohl  schriftstellerischer 
Plural  sein  könnte  (cf  2,  5),  würde  man  statt  des  Pronomens  doch 
eher  rolg  fifXExiQOLg  /.öyoig  erwarten  * ').  Auch  verdient  Beachtung, 
daß  die  griechischen  Exegeten,  die  sich  über  die  Konstruktion 
äußern,  nach  dem  Objekt  von  (.laQTVQSlv  fragen,  dieses  also  nicht  in 
fjf4.lv  gefunden  haben  ***).  i.iaQ%vqüv  steht  absolut  und  charakterisiert 
den  Inhalt  des  Schriftwortes  als  feierlichen  und  autoritativen  Aus- 
spruch des  hl.  Geistes*®).  fi(.ilv  ist  Dativus  commodi  und  schließt 
den  Vf  mit  den  Lesern  zusammen.  Wie  dieser  v.  11 — 14  aus 
der  Erhöhung  Christi  gefolgert  hat,  daß  das  Opfer  des  Herrn 
keiner  Wiederholung  fähig  sei,  so  bezeugt  auch  der  heilige  Geist 
in  der  Schrift  des  AT  den  Chi-isten  dasselbe.  Aus  der  Weis- 
sagung Jeremias  vom  NB  Jer  31  (LXX  38),  31 — 34,  die  der  Vf 
8,  8 — 12  in  vollem  Umfange  mitgeteilt  hat,  hebt  er  hier  nur  einige 
für  den  unmittelbaren  Zusammenhang  bedeutsame  Sätze  in  gedächtnis- 


*«)  Cf  die  Nachweise  bei  Bleek  III  S.  654. 

*")  Cf  Polyb.  XVIII  28,  8:  fia^xv^si  Sk  xon  fi^iBiiQoie  köyon;  Philo  I 
opif.  mand.  100  (38):  fta(}rv(jel  Si  fiov  ttp  Xöytp  xal  <PiM/.aoe. 

*")  Cf  Theophyl. :  t«  ftao7V(>eI',  ön  rekelios  fj/iäi  äfiapiuHv  AjtrjkXa^a 
8iä  rfjs  ftiäs  n^oofOffäe,  &ate  fi^  Serjdfj^fai  Sevripas]  ähnlich  Oekum.  U. 
Entbym. 

*•)  Cf  Philo  I  leg.  alleg.  III  4  (2) :  /unQ7vp$i  Sk  xai  iv  hi^ote  Xiyatv 
(m  folgen  Deut  4,  39  u.  Ex  17,  6);  III  217  (77):  tbs  fthv  oh>  b  oofbt  xai- 
ptov  dX).' oi  Ivnorjfiavoi  yew^,  fiaorvoi^ati  Hyuiv  oürios  ö  t%loi  Xöyos:  Gen 
17,  16 f.;  cf  auch  III  214  (76). 
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mäßiger  Reproduktion  heraus  ^^).  Durch  die  "Worte  fi€ta  to 
eiQTiyJvaL^^)  kennzeichnet  er  den  ersten  Teil  des  Citats  als  bloße 
Einleitung  ^''^).  Aber  die  Frage,  wo  der  zweite  eigentlich  in  Betracht 
kommende  Teil  beginne,  ist  nicht  so  leicht  zu  beantworten.  Da 
die  entscheidenden  Worte  des  Citats  zweifellos  in  v.  17  enthalten 
sind  und  der  Vf  des  Hb  gerade  zwischen  v.  16  u.  17  drei  Sätze 
des  Jeremia  übergangen  hat,  so  scheint  es  sich  eu  empfehlen, 
den  zweiten  Teil  des  Citats  bei  v.  17  anzusetzen,  und  wirklich 
finden  sich  hier  auch  in  einigen  Hss.  und  Verss.  Einführungs- 
formeln wie  vazEQOV  Xiyei  u.  dgl.  ^*).  Die  betreffenden  Zeugen  sind 
jedoch  ausnahmslos  späten  Datums  und  stimmen  untereinander 
nicht  überein,  auch  erklärt  sich  die  Einschaltung  der  Formel 
leichter  als  ihre  Auslassung,  so  daß  sie  nicht  ursprünglich  sein 
kann.  Daß  der  auf  Richtigkeit  und  Schönheit  des  Ausdrucks  so 
sorgfältig  bedachte  Vf  die  dem  fieta  tÖ  EiQr/.ivai  entsprechende 
Hinweisung  auf  den  zweiten  Teil  der  Schriftstelle  aus  Nachlässig- 
keit zu  setzen  unterlassen  habe,  ist  wenig  glaublich.  So  bleibt 
nur  die  Annahme  übrig,  er  habe  die  dem  Citat  angehörigen  Worte 
XeysL  TivQiog  sich  selbst  angeeignet  und  zur  Einführung  der  zweiten 
Hälfte  der  Schriftstelle  verwendet.  Natürlich  ist  dann  auch  y.vgtog 
und  nicht  to  Ttvevfia  to  üyiov  bei  f.ieca  to  eiQi^xevai-  als  Subjekt 
vorauszusetzen.  Die  erste  der  drei  Verheißungen,  durch  welche 
Jeremia  den  neuen  Bund  charakterisiert:  öiöoig  xtA. '"'*)  erwähnt 
der  Vf  nur,  um  die  Stelle  zu  bezeichnen,  bei  der  er  einsetzen  will, 


»0)  Zu  8,  8—12  cf  oben  S.  229  A  32.  Daß  der  Vf  10,  16  f.  nach  dem 
Gedächtnis  citiert,  zeigt  sich  in  der  Ersetzung  von  rtö  oixqt  ^laoarff.  8,  10 
durch  nobi  abxovi  10,  16  (cf  Jer  11,  10;  41,  Ib  LXX),   der  Umstellung  von 

eni  xaobiae  aircäv  und  snl  xt}v  SiAvotav  airdiy  10,  16  gegenüber  8,  10  und 

der  Beifügung  von  xai  iüv  A^ofticUp  hinter  tcHf  äuaoruöv  10,  17  gegenüber 
B,  12  (doch  cf  hierzu  auch  oben  S.  232  A  43). 

*')  Die  LA  7iQoeiQr,xivai  findet  sich  nur  in  späten  Zeugen  (KL  Min 
arm  Thdrt  Dam.)  und  ergibt  keinen  anderen  Sinn,  da  noo-  nicht  temporal 
=  im  voraus,  sondern  lokal  =  an  früherer  Stelle  gemeint  ist  cf  2  Mkk  6,  29 : 
3  Mkk  6,  35  f. 

'^^)  Die  LA  avTi]  Se  (pi»  D  vulg  Amb.)  statt  des  bloßen  «vt»?  will  den 
Beginn  des  Citats  deutlicher  markieren. 

*')  'YareQav  Xeyei  findet  sieh  in  zahlreichen  Min  z.  B.  31.  37.  55.  67, 
71.  73.  80.  161,  auch  bei  Euthym  und  syr3  mg;  x«i  vareoov  keysi  116.  258. 
1739,  letzterer  mit  der  Kandglosse:  ön  rcp  dyicp  Ttrevunn  to  /Jyet  yvotog 
Tipoarjye'',  zöre  ei^Tjxev  (cf  V.  9)  469.  472  syrS  txt  basm  arm.  —  Chrys.,  Thdrt, 
Theophyl.  und  die  älteren  Verss.  lassen  nicht  erkennen,  wie  sie  v.  15  ff. 
konstruiert  haben,   dagegen  fügt  Oekum.  vor  v.  17  die  Worte   ein  ti^oos- 

■d^xev  y.ai  ^rjoiv. 

**)  Wie  8,  10   (cf  oben  S.  231   A  40)   begegnet  auch    10.  16  neben 

enl  xapSias  in  Min  die  LA  inl  xapSiav.  —  'EttI  raff  Üiavoimv  (KL Min  d  r 
syriu.  3  cop  basm  arm)  statt  stiI  tt]v  Sidvoiav  (P"kACDP  17  1739  Min 
vulgcodd   aeth)   ist  Angleichung  an   das   unrichtig  als   Plur,    verstandene 

xaQoiae. 
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und  eilt  dann  mit  tjbergeliung  der  dazwischenliegenden  Sätze  gleich 
zu  dem  Schluß  des  Citats,  auf  den  es  ihm  jetzt  ankommt.  Wenn 
Gott  durch  den  Propheten  verspricht,  der  Sünden  und,  wie  der 
Vf  des  Hb  hinzufügt,  der  Frevel  seines  Volkes  ^^)  nicht  mehr  zu 
gedenken  ^")  und  sie  also  auch  nicht  zu  ahnden,  so  macht  er  damit 
eine  vollkommene  Vergebung  zum  Merkmal  der  künftigen  Heils- 
zeit. Mit  der  Vergebung  aller  Sünden  ist  dann  aber  auch  jeder 
weiteren  Opferdarbringung  der  Grund  entzogen.  Das  gilt  in  erster 
Linie  von  einem  erneuten  Opfer  Christi,  nicht  minder  aber  auch 
von  den  gesetzlichen  Opfergaben,  welche  die  allgemeine  Fassung 
des  Satzes  v.  18  miteinbegreift.  So  stellt  der  Vf  bei  der  zweiten 
Anführung  der  Weissagung  vom  NB  für  einen  einzelnen  Punkt 
fest,  was  er  bei  der  ersten  im  allgemeinen  dargetan  hat,  daß 
nämlich  mit  dem  Eintritt  der  neuen  Gottesordnung  die  alte  grund- 
sätzlich abgetan  ist. 


5.  Ermahnung  zur  Beharrlichkeit  im  Glauben 
10,  19—12,  29. 

Mit  einer  Mahnung  ganz  verwandten  Inhalts  wie  die ,  mit 
welcher  der  Vf  4,  14 — 16  die  Ausführung  über  das  Hohepriestei-tum 
Christi  begonnen  hat,  schließt  er  sie  nunmehr  auch  wieder  ab 
10,  19 — 25.  Aber  während  er  dort  sich  mit  einer  kurzen  Auf- 
forderung begnügt  und  dann  gleich  zur  ausführlichen  Erörterung 
seines  Gegenstandes  übergeht  (5,  Iff.),  läßt  er  nunmehr  den  Brief 
in  eine  umfassende  Ermahnung  ausmünden,  welche,  mit  der  un- 
mittelbaren Anwendung  des  eben  behandelten  Lehrstücks  beginnend, 
den  Lesern  die  ernste  Gefahr  ihrer  Lage  und  die  Notwendigkeit 
eines  unter  Trübsalen  ausharrenden,  der  Erreichung  seines  Ziele» 
gewissen  Glaubens  vor  die  Augen  stellt.  Vor  allem  sollen  sie  sich 
der  Pflicht  der  Bewährung  ihres  Glaubens  in  Eifer  und  Treue 
bewußt  werden,  wie  sie  ihnen  aus  den  dargebotenen  Gnaden- 
gütern und  aus  der  Erwartung  der  künftigen  Offenbarung 
Christi  erwächst,  10,  19 — 39.  Der  Einschnitt,  den  10,  19  im 
Ganzen  des  Briefes  bildet,  tritt  auch  darin  hervor,  daß  der  Vf  zum 
ersten  Male  seit  3,  1  die  Leser  wieder  als  Brüder  anredet.  Über 
die  Konstruktion  des  umfangreichen  Satzgefüges  10,  19 — 25  läßt 
sich  erat  bei  der  Erwägung   des  einzelnen    ein   begründetes  Urteil 


*•)  Die  Weglassung  von  niidv  hinter  ä/naQtißv  (p"  D  17  Min  d  r 
vulg  Amb.)  faßt  die  Sünden  und  Frevel  zu  einer  Einheit  zusammen,  wo- 

gegen  die  doppelte  Setzung  des  aviiöf  die  ufinoxim  und  die  dpofiiai  iu 
krem  beHonderen  Gewicht  zur  Geltung  kommen  läßt. 

M)  Mrr.oiya  (k'KLP  Min)  statt  fivno!h]oofuu  (pi»N*ACD  17. 1789.  6 
71)  ist  Angleichung  an  8,  12. 
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gewinnen,  aber  soviel  ist  ohne  weiteres  klar,  daß  die  drei  Kohortative 
TtQooeQyjiifxed-a  v.  22,  y.atiywjxev  v.  23  und  /.aTavoCb^itv  v.  24 
parallel  stehen  und  insgesamt  oder  teilweise  durch  den  voraus- 
geschickten Participialsatz  v.   19 — 21  motiviert  werden. 

Die   erste  Mahnung    schließt    sich  eng  an    das  Vorhergehende 
an:    [10,19 — 22]    Da   wir    nun,    Brüder,    Ermächtigung 
haben    zum   Eingang    in    das    Heiligtum    vermöge    des 
Blutes  Jesu,    welche  er  uns  eingeweiht  hat  zu  einem 
neuen  und  lebendigen  "^eg  durch  den  Vorhang,    das 
heißt    sein  Fleisch,    und  einen  großen  Priester  über 
das  Haus  Gottes,    so  laßt   uns  hinzutreten  mit  wahr- 
haftigem   Herzen   in   völligem    Glauben,    die    Herzen 
besprengt    [und    dadurch    gereinigt]     vom    bösen    Gewissen 
und  den  Leib  gewaschen  mit  reinem  "Wasser.     Mit  einem 
ovv,  das  nicht  wie  4,  14  auf  früher  Gesagtes  zurückweist,  sondern 
wie  4,  6  eben  Dargelegtes  zusammenfaßt,    geht  der  Vf  dazu  über, 
den    Ertrag   seiner   Ausführungen    von    4,  14 — 10,  18    in    knapper 
Formulierung  herauszustellen.    Es  ist  ein  Zwiefaches,  das  die  Christen 
hiernach  besitzen,    nämlich   einmal  rcaQQr^oia   dg  zrjV  tiooöov    tCbv 
ayuov  V.  19    und    sodann    einen  isQSvg  /.teyag    €7ti   tov  oi'AOV  roü 
d-tov  V.  21.     Die  Art,  wie  der  Vf   beides   als  einen  den  Christen 
ohne  weiteres  eignenden  Besitz  hinstellt  und  darauf  die  Ermahnung 
zu    entsprechendem    Verhalten    gründet    (v.  22),    läßt    erwarten,    es 
handle  sich  v.  19  und  21  um  Besitztümer,   die  den  Christen  zwar 
wohl  unter  der  Bedingung  des  Glaubens,  aber  doch  als  objektive,  in 
Christus  und    seinem  Werk    beschlossene    Güter    zukommen.      Das 
wäre    nicht    der    Fall,    wenn    TiaQQr^oiu    wie    3,   6.  16;   10,  35    die 
freudige  Zuversicht  bezeichnen  sollte,    die  ein  Merkmal  des  echten 
Christenglaubens  bildet.     Wohl  ist  auch  sie  wie  der  Glaube  Gabe 
und  Wirkung  Gottes,  kommt  aber  nicht  ohne  menschliche  WiUens- 
betätigung  zustande.  Anders  verhält  es  sich,  wenn  mit  TtaQQrjOia  nicht 
eine  Gemütsverfassung,  sondern  eine  Berechtigung  gemeint  ist,  welche 
die  Gläubigen  Gott  gegenüber    durch  Christi  Werk  erlangt  haben. 
In  diesem  objektiven  Sinn  einer  ungehinderten  und  uneingeschränkten 
Freiheit,  etwas  zu  tun,  h.ovamt  naQQrjGLa  auch  sonst  vor^').     Dann 
wird  aber  auch  tiooöog  hier  nicht  lokal    zu  fassen    sein,    wie  man 
mit  Unrecht  wegen  v.  20  gemeint  hat  annehmen  zu  müssen,  sondern 
wie    anderwärts   im    NT  (  1  Th  1,  9 ;  2,  1  ;  2  Pt  1,  11 ;  AG  13,  24) 


*')  So  steht  Tta^pTjaia  von  der  Kede-  und  Handlungsfreiheit  neben 
larjyoQia  und  drjftoxoaria  Polyb,  II  42,  3;  38,  6.  Besonders  lehrreich  ist 
Sir  25,  11,  wo  für  e^ovoiav  die  Variante  naoorjoiav  e^öSov  begegnet.  Hb  10, 19 
übersetzt  d  libertatem  (ad)  introitus  sanctorum  (wo  das  ad  vermutlich  nur 
wegen  des  Parallelismus  mit  eig  mechanisch  in  die  lat.  Übersetzung  ein- 
geschoben ist). 
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die  Handlung  des  Eingehens  bezeichnend^).  Die  Aussage  v.  19 
ist  ganz  durch  die  Analogie  und  den  Gegensatz  zu  der  atl  Ordnung 
bestimmt.  Im  AB  hatte  der  Hohepriester  und  er  allein  das  Recht, 
das  Allerheiligste  zu  betreten  (9,  7),  und  dies  nur  vermöge  des 
Blutes,  mit  dem  er  dort  hineinging  (9,  25).  Im  NB  ist  der  ganzen 
Gemeinde  der  Eintritt  in  das  wahre  Heiligtum  (cf  9,  8)  erschlossen 
und  dies  in  Kraft  des  Blutes  Jesu,  das  als  das  wahre  Beinigungs- 
mittel  die  Gläubigen  aller  Befleckung  durch  die  Sünde  entledigt 
hat  (9,  14)  ^®).  Jesus  hat  aber  den  Seinen  nicht  bloß  die  Er- 
mächtigung zum  Eingang  in  das  himmlische  Heiligtum  durch  seinen 
Sühnetod  erwirkt,  er  hat  ihnen  den  Weg  dahin  vollends  zugänglich 
gemacht,  indem  er  ihn  als  erster  selbst  beschritten  hat.  Dies  ist 
der  neue  Gedanke,  welchen  der  Relativsatz  fjV  y.rX.  v.  20  aus- 
spricht. Hat  der  Vf  bei  etaoöog  an  die  Handlung  des  Eingehens 
gedacht,  so  kann  sich  das  Pron.  rel.  tj'v  nicht,  wie  man  gewöhnlich 
annimmt,  auf  dieses  Wort  beziehen,  sondern  muß  auf  TtaQQTqoiav 
zurückweisen  ^^).  Dem  steht  auch  nichts  entgegen,  wenn  TtaQQiqaia 
in  der  objektiven  Bedeutung  „Freiheit,  Ermächtigung"  gebraucht 
ist.  Von  dem  Hechte,  das  Jesus  durch  seinen  Tod  erworben,  hat 
er  selbst  zuerst  Gebrauch  gemacht  (13,  20)  und  hat  dadurch  für 
die  Seinen  als  ihr  nQoÖQOf.iog  (6,  20)  den  Weg  in  das  himmlische 
Heiligtum  eingeweiht.  Wie  9,  18  (cf  oben  S.  275  A  39)  bedeutet 
kyy.aivi^eLV  nämlich  auch  hier  etwas  durch  erstmalige  Benutzung 
in  Gebrauch  nehmen  und  dem  Gebrauch  übergeben  ^^).  Durch 
seinen  Eintritt  in  das  himmlische  Heiligtum  hat  Jesus  für  die 
Gläubigen  die  Ermächtigung,  ihm  dahin  zu  folgen,  zu  einem  Weg 
gemacht,  der,  weil  bisher  noch  nicht  vorhanden,  sondern  erst  jetzt 


*")  Bei  den  im  Text  angeführten  Stellen  des  NT  ist  die  Auslegung 
allerdings  streitig  cf  Wohlenberg  zu  1  Tb  1,  9  Bd  XIl*  S.  37  f.  Die  aktive 
Bedeutung  ist  aber  für  aiaoSoi  durchaus  gesichert:  1  Sam  16,  4;  29,  6;  Ps 
121,8;  Sap  7,  6.  Dementsprechend  erklärt  Ephr. :  habemus  .  .  .  fiduciam 
introeundi.  JJaoQrjaia  ist  hier  mit  eis  verbunden  wie  in  der  Variante  Sir 
25,  11  mit  einem  Genitiv  (cf  A  57)  oder  Phlm  8 ;  Test.  ßub.  4,  2  mit  einem 
Infin.  Oekum.  und  Theophyl.,  die  eiaodoe  lokal  fassen,  umschreiben  den 
Ausdruck  doch  unwillkürlich  mit  einem  Infin.  cf  Oekum:  Ttap^rjaiap  elaie- 

vai  kv  iqt  oioavol,  Thcophyl. :  nnoQrjaiav  ngög  xb  elaeoxeaOai  eis  t«  äytn. 

*•)  *Ev^  vom  Grande  cf  Blaß  §  41,  1,  gehört  zum  ganzen  Satz 
i/^ovres  xtX. 

•")  Die  von  den  meisten  Auslegern,  z.  B.  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym. 
angenommene  Beziehung  des  llelat.  auf  staoSos  ist  durch  die  lokale  Fassung 
dieses  Wortes  bedingt.  Dagegen  beziehen  das  Pron.  auf  7Ta()(>rjainv:  d  in 
qua  sc,  libertate ;  vulg :  quam  sc.  fiduciam.  —  Ephr.  scheint  statt  des  Akk. 
deoNom.  ^  gelesen  zu  haben,  wenn  er  erklärt:  qtme  sc.  fiducia  in  sanguine 
eins  renovavtt  nobis  hanc  viam  fidei. 

•J)  Cf  Chrys.  XIX  S.  228:  „^v  ivexalviaa"  rovriartv  fjv  xmemaiaae 
xal  ^g  ffp^aro'  iyxatvtoftde  yäp  Hytrai  dp^f]  yorjaeate  (XotTtöv)'  fjp  xaraaxavaae, 
ftjal,  Hai  dt  1]e  aixöe  ißdötoav.     Ähnlich  Thdrt. 
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eröffnet,  eine  odog  Ttgöacfarog  *^)  und,  weil  ganz  und  gar  an  die 
Person  des  lebendigen  Christus  gebunden,  eine  oöbg  ^CJGa  heißen 
kann.  Das  kühne  Bild  wäre  nicht  gerechtfertigt,  wenn  ööbg  KCJaa 
den  Weg  zum  Leben  wie  fj  ödbg  rf^g  Cw^g  Jer  21,  8;  Did  1  oder 
einen  frischen,  immer  gangbaren,  keiner  Erneuerung  bedürftigen  *^) 
oder  auch  einen  wirksamen,  von  selbst  zum  Ziele  führenden  ^*) 
Weg  bezeichnen  sollte.  Bei  allen  diesen  Erklärungen  geht  es  nicht 
ohne  willkürliche  Umdeutung  des  Wortsinns  ab.  Selbst  die  letzte, 
welche  der  Sache  am  nächsten  kommt,  führt  doch  dadurch  irre, 
daß  sie  das  in  sich  widerspruchsvolle  Bild  als  vorstellbar  zu  be- 
greifen sucht.  In  Wirklichkeit  soll  gerade  wie  bei  dem  Ausdruck 
Md^Oi  twvteg  1  Pt  2,  5  dadurch ,  daß  das  Attribut  des  Lebens 
einer  Sache  beigelegt  wird,  die  ihrem  Wesen  nach  etwas  Unlebendiges 
ist,  die  Unvollkommenheit  der  durch  das  Bild  an  die  Hand  ge- 
gebenen Vorstellung  angedeutet  und  berichtigt  werden  *"*),  Wenn 
die  den  Gläubigen  durch  Jesu  Lebenahingabe  verliehene  Befähigung 
zum  Eintritt  in  das  himmlische  Heiligtum  einfach  als  Weg  bezeichnet 
wäre ,  so  könnte  das  den  Gedanken  erwecken,  die  Person  des 
lebendigen  Christus  habe  für  das  Verhältnis  der  Christen  zu  Gott 
keine  Bedeutung.  Diesem  Irrtum  tritt  der  Vf  damit  entgegen,  daß 
er  den  durch  Christus  eingeweihten  Weg  einen  lebendigen  nennt. 
Die  Ausdrücke  Evey.aivioev  und  Cwoav  beleuchten  sich  gegenseitig. 
Indem  Christus  erstmals  den  Weg  gegangen  ist,  hat  er  den  Gläubigen 
den  Zutritt  zu  Gott  geebnet  und  ist  so  gewissermaßen  selbst  der 
Weg  geworden  (Jo  14,  6).  Eine  oöbg  C(öaa  kann  also  der  Weg 
heißen,  weil  er  durch  den  lebendigen  Christus  gebahnt  ist  und 
ohne  Zusammenhang  mit  seiner  Person  gar  nicht  existiert.  Die  bei 
der  allegorisierenden  Bildersprache  stets  vorhandene  Gefahr  einer 
Vergewaltigung  des  Bildes  ist  auch  hier  nicht  ganz  vermieden,  aber 
eie  braucht  doch  nur  erkannt  zu  werden,  um  die  mit  ihr  verbundene 


**)  ITpöofarog  (recens  r)  hier  nicht  „unverbraucht" :  del  d-dllovaa 
(Oekum.),  sondern  erst  jetzt  hergestellt:  rörs  tiq&xov  (faveiaav  (Thdrt).  So 
steht  das  Adj.  Kohl,  9;  ebenso  parallel  mit  xaivös  Deut  32, 17  und  als 
Gegensatz  zu  doyaios  Sir  9,  10. 

"')  Von  den  griech.  Exegeten,  auf  deren  Sprachgefühl  man  gerne  ab- 
stellen möchte,  treten  alle  (auch  Thdrt)  für  den  ersten  der  oben  angeführten 
Erklärungsversuche  ein,  aber  Chrys.,  Oekum.,  Theophyl.,  Enthym.  verbinden 
damit  den  zweiten  cf  z.  B.  Chrys.  XIX  S.  223:  avtr]  öe  [sc.  /)  öäöe]  Zcofjs 
y.al  ovK  eine  Zcofjg^  dXXä  t,<öaav  aijrjv  exäXeae,  Ttjv  fievovaav  oinco  Stj^üv  (so 

nach  Montfaucon  S.  258]. 

'*)  So  mit  verschiedenen  Modifikationen  die  meisten  Neueren,  be- 
sonders Hofm.,  Del. 

'"^)  Ausdrücke  wie  vSmo  t,(äv  Jo  4, 10 f.,  äoios  t.üiv  Jo  6,  51,  }.6yot  ^(öv 
Hb  4,  11,  sXtiIs  t,&aa  1  Pt  1,  3  sind  nicht  zu  vergleichen,  weil  das  Part,  hier 
nur  aussagt,  daß  den  betreffenden  Dingen  Lebenskraft  innewohne.  Eher  läßt 
sich  d^aia  t,ü>aa  Em  12,  1  beiziehen,  insofern  sonst  die  Hingabe  in  den 
Tod  eine  unerläßliche  Bedingung  der  Opferdarbringung  bildet. 
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Älißlichkeit ,  nämlich  die  TJndeutlichkeit  und  Mißverständlichkeit 
zu  verlieren.  Vollständig  im  Rahmen  der  Bildrede  bleiben  dagegen 
die  "Worte  dicc  rov  xataTteräauaTog  rovreoTL  %f^g  GaQy.bg  avroü  ^^), 
falls  sie  nur  richtig  bezogen  werden.  Dreierlei  kann  sofort  fest- 
gestellt werden:  Erstens  kann  im  Zusammenhang  von  v.  19 f. 
mit  xaTa7t€TaOfia  nichts  anderes  gemeint  sein  als  der  Vorhang 
zwischen  dem  Heiligen  und  dem  Allerheiligsten  (6,  19 ;  9,  3). 
Zweitens  ist  dieser  Vorhang  nach  den  angeführten  Stellen  ver- 
glichen mit  9,  6 — 8  nicht  als  die  Türe  gedacht,  die  den  Eingang 
in  das  Allerheiligste  vermittelt,  sondern  als  die  Scheidewand,  die 
den  Zutritt  dazu  verwehrt;  öid  ist  lokal,  nicht  instrumental  ge- 
braucht *''').  Drittens  ist  die  Bestimmung  nicht  mit  den  zunächst- 
stehenden Worten  oöbv  TtQÖocparov  ym\  "CüGav,  sondern  mit  Ive- 
'/.aivLGev  zu  verbinden,  denn  Jesu  gccq^  kann  unmöglich  als  ein 
Vorhang  betrachtet  werden,  durch  den  hindurch  wir  in  das  wahre 
Heiligtum  gelangen,  wohl  aber  läßt  sich  sagen,  Jesus  selbst  habe 
nicht  anders  dorthin  kommen  können  als  so,  daß  er  durch  sein 
Fleisch  hindurchbrach  *^).  Ist  dies  richtig,  so  läßt  sich  die  Meinung 
des  Vf  nicht  mehr  verfehlen.  Die  odQ^  d.  h.  die  irdisch-mensch- 
liche Natur,  die  der  Herr  bei  seiner  Menschwerdung  angenommen 
hatte  (2,  14),  bildete  für  ihn  in  gewissem  Sinne  eine  Schranke 
seiner  Beziehung  zu  Gott.  Die  innere  Gemeinschaft,  den  Wechsel- 
verkehr des  Sohnes  mit  dem  Vater,  vermochte  sie  allerdings  nicht 
zu  hemmen,  dagegen  wohl  die  volle  Erfahrung  der  Liebe  und  Hilfe 
Gottes  und  den  vollkommenen  Anteil  an  der  Herrlichkeit  des  gött- 
lichen Lebens.  In  diesem  Sinn  machte  sich  das  Fleisch  als  ein 
trennender  Vorhang  zwischen  Jesus  und  Gott  fühlbar  und  gestaltete 
das  irdische  Dasein  des  Herrn  zu  einem  Leben  des  Glaubens,  der 
Versuchung  und  des  Leidens  (5,  7  f.).  Mit  der  Ablegung  des 
Fleischesleibes    ist   Jesus    durch    den   Vorhang   hindurchgeschritten 


*•)  Ob  man  den  Gen.  ifjs  aapxdg  adroC    von  rov  y.ararc&r&aunTOi    oder 

unmittelbar  von  (iiä  abhängig  sein  läßt,  trägt  für  das  Verständnis  wenig 
aus.  Die  letztere,  wohl  näherliegende  Fassung  vertritt  D  durch  die  Wieder- 
holung der  Präpos.  vor  ifis  oanyög. 

")  Instrumental  scheinen  Chrys.  und  die  von  ihm  abhängigen  Griechen 
die  Präpos.  verstanden  zu  haben.    Sicher  Thdrt,  der  dabei  an  den  Abeud- 

mahlsgenuü  denkt:  äoneo  yäo  6  xarä  vdfiov  <if<;(«er>ew»'  (Sik  toü  xaTaTTerdo- 
fiaroe  eis  tä  äyia  ißv  äyicov  tlai]ei,  ,  .  .  oiJjcoe  ol  elg  ibv  xvqiov  TteTtunev- 
x6ree  Siä  tr^e  rov  navaylov  acbftazos  fieralrjx^'eios  liji  iv  oiiQavolg  AnoXavaovai 
TioXntias.  Eine  ganz  andere  Wendung  gibt  Keil  dem  Gedanken:  Jesus 
habe  mittels  des  Vorhangs,  d.  h.  indem  er  ihn  beiseite  schob,  oder  ohne 
Bild  mittels  seiner  menschlichen  Natur,  d.  h.  dadurch,  daß  er  sie  in  den 
Tod  gab,  den  Eingang  ins  Heiligtum  zu  einem  neuen  und  lebendigen  Weg 
eingeweiht.  Allein  die  Beziehung  auf  den  Tod  ist  eingetragen,  wenn  Std 
nicht  lokal,  sondern  instrumental  gemeint  sein  soll. 

•*)  Will  man  ein  Part,  ergänzen,  was  indes  nicht  notwendig  _  ist,   so 
kann  es  nicht  trioav  oder  äyovoav  (Bleek),  sondern  nur  tlaaXddn>  sein. 
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und  zum  uneingeschränkten  Genuß  der  Nähe  Gottes  gelangt  ^®), 
Damit  hat  er  zugleich  denen  die  Bahn  zu  der  unmittelbaren  Gottes- 
gemeinschaft freigemacht,  als  deren  Vertreter  er  zu  Gott  gegangen 
ist.  So  leitet  die  Aussage  v.  20  zu  der  Schilderung  des  zweiten 
Besitztumes  über,  dessen  sich  die  Christen  der  Ausführung  von 
4,  14 — 10,  18  zufolge  erfreuen  dürfen.  Sie  haben  nicht  bloß  die 
Ermächtigung  zum  Eingang  in  das  himmlische  Heiligtum  v.  19, 
sie  haben  dort  auch  einen  großen  Priester,  der  als  das  Haupt  der 
Gemeinde  sich  ihrer  annimmt  und  für  sie  eintritt  v.  21.  Wenn 
der  Vf  den  Herrn  trotz  der  Anspielung  auf  den  Versöhnungstag 
V.  19  nicht  wie  4,  14  d.Q%LeQia,  sondern  leqea  (.liyav  nennt,  so 
tut  er  das,  weil  er  neben  der  priesterlichen  auch  die  königliche 
Würde  Christi  im  Auge  hat  und  den  Herrn  wie  7,  1 — 25  als  den 
Priesterkönig  nach  der  Art  Melchisedeks  betrachtet.  In  (.leyav  faßt 
sich  wie  4,  14  die  Erhabenheit  der  Person  und  der  Stellung  ein- 
heitlich zusammen  '°).  Sie  bringt  es  mit  sich,  daß  Christus  als  der 
über  das  Haus  Gottes  d.  h.  die  Gemeinde  (3,  6)  '^)  gesetzte  Priester 
dieser  durch  seinen  Dienst  alles  vermitteln  kann,  was  sie  zur 
Standhaftigkeit  in  ihren  Versuchungen  und  zur  Erreichung  des 
Heils  noch  bedarf  (4,  16  ;  7,  25). 

Besitzen  demnach  die  Gläubigen  die  Ermächtigung  zum  Ein- 
tritt in  das  himmlische  Heiligtum  in  Kraft  des  Blutes  Jesu  und 
zwar  als  einen  durch  den  lebendigen  Christus  gebahnten  Weg,  und 
haben  sie  ferner  an  dem  Herrn  einen  großen  Priester,  der  sich 
ihrer  annimmt  (v.  19 — 21),  so  sollen  sie    den    ihnen  erschlossenen 


")  Um  eine  genauere  Parallele  zwischen  dem  Hinzutritt  Christi  und 
der  Christen  zu  Gott  zu  gewinnen,  faßt  Westeott  S.  320  jointoji  r^»  aapxös 
aiiroü  als  Erläuterung  von  öüöv  Ti^dofa-iov  xai  t,e)aav  und  erklärt :  Auf  dem 
Weg  seines  Fleisches,  d.  h.  seines  Menschseins,  ging  Christus  nach  seinem 
Selbstopfer  durch  den  Vorhang  als  ein  zum  Mitleid  befähigter  Hoherpriester, 
und  auf  dem  Weg  seines  Fleisches,  nämlich  durch  Teilnahme  an  der  Kraft 
seiner  Menschheit  und  besprengt  mit  seinem  Blut,  können  die  Christen  Gott 
nahen.  Ähnlich  A.  Seeberg.  Diese  Auffassung  verkennt  jedoch  die  Struktur 
des  Satzes,  denn  auch  abgesehen  von  der  harten,  durch  7,  5  nicht  gerecht- 
fertigten Beziehung  von  Tovteanv  über  äiä  lov  xut.  hinweg  verwendet  sie 
die  Satzglieder  so,  als  ob  es  hieße:  evsxaipiaev  it]v  aäpxa  avTov  öSöv.  — 
Die  seit  Chrys.  von  vielen  Auslegern  beigezogene  Vorstellung,  Jesu  mensch- 
liche Natur  habe  seine  Gottheit  verhüllt,  trägt  einen  ganz  fremdartigen 
Gedanken  ein.  —  Ebenso  unbegründet  ist  Schlichtings  u.  a.  Annahme  einer 
Anspielung  auf  Mt  27,  51  cf  Zahn  Bd  I»  S.  713  f. 

■"*)  Der  durchgängige  Sprachgebrauch  des  Briefes  und  namentlich  die 
Bezeichnung  Christi  als  äpxiepevä  (iLyai  4,  14  beweist,  daß  Ispevi  fieyas 
nicht  den  Hohenpriester  meint,  trotzdem  in  der  LXX  6  lepevg  b  fiiyas  (Lev 
21,  10;  Num  35,  28  u.  ö.),  sogar  ohne  Art.  vor  dem  Substantiv  (Sir  50,  1) 
und  dem  Adj.  (1  Mkk  12,  20)  von  diesem  gebraucht  wird. 

'^^)  Die  von  Theophyl.  und  manchen  Neueren  vorgezogene  Deutung 
von  oly.os  lov  &eov  auf  den  Himmel  hat  die  Parallele  8,  6  und  den  Zu- 
sammenhang gegen  sich.  Überdies  würde  der  Vf  dann  nicht  eni,  sondern 
kv  geschrieben  haben  cf  8,  1. 
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Zng&ug  nicht  ungenützt  lassen,  sondern  im  Gebet  zu  Gott  hinzutreten 
V.  22  cf  4,  16  '^).  Dies  sollen  sie  tun  mit  einem  aufrichtigen  Herzen 
{Jes  38,  3 ;  Test.  Dan  5,3),  dem  es  ein  ganzer  Ernst  ist,  in  die  Nähe 
Gottes  zu  gelangen  '^),  und  mit  vollem  Glauben  (cf  6, 11),  der  sich  nicht 
durch  Bedenklichkeiten  und  Zweifel  stören  läßt,  sondern  Gott  ein 
ungebrochenes  Vertrauen  entgegenbringt.  Dies  kann  der  Yf  um 
80  eher  von  ihnen  erwarten,  als  sie  sich  nicht  nur  im  Besitze  ob- 
jektiver Vorzüge  befinden  (v.  19 — 21),  sondern  auch  durch  subjektive 
Erlebnisse  in  Beziehung  zu  Gott  versetzt  sind.  Wie  die  Priester 
des  AB  durch  Blutbesprengung  und  Waschung  für  ihren  Dienst 
geweiht  wurden  (Ex  29,  4.  21;  Lev  8,  6.  30),  haben  auch  sie  eine 
B,einigung  erfahren,  die  ihnen  gestattet,  Gott  zu  nahen.  Auch  sie 
sind  besprengt  worden,  aber  nicht  mit  dem  Blut  von  Opfertieren, 
sondern  mit  dem  ungleich  wirksameren  Blute  Christi  (12,  24; 
1  Pt  1,  2)  und  nicht  an  ihrem  Leibe,  sondern  an  ihrem  Herzen, 
dem  Zentrum  ihres  Innenlebens.  Es  ergibt  sich  von  selbst,  daß 
dies  nur  ein  bildlicher  Ausdruck  für  die  persönliche  Zuwendung 
der  in  Christi  Sterben  erfolgten  Sündensühne  d.  h.  für  die  Zu- 
teilung der  Sündenvergebung  an  den  einzelnen  ist  (Ez  36,  25). 
Darum  wird  als  "Wirkung  der  Besprengung  nicht  die  yiad'aQÖTrjQ 
zf^g  oaQMg  9,  13,  sondern  die  Befreiung  von  dem  bösen  Gewissen 
genannt  cf  9,  14  '*).  Die  awelörjoig  TtovrjQd  ist  das  Bewußtsein, 
durch  einzelne  Verfehlungen  (cf  10,  2)  wie  durch  die  sündige  Ge- 
samtrichtung  des  Willens  Gott  gegenüber  verschuldet  zu  sein  "^). 
Solange  dieses  Schuldbewußtsein  vorhanden  ist,  kann  ein  völliges 
Vertrauen  zu  Gott  und  eine  frohe  Zuversicht  zu  ihm  nicht  auf- 
kommen. Die  mit  der  Sündenvergebung  eingetretene  Beseitigung 
des  bösen  Gewissens  ermöglicht  daher  erst  ein  gläubiges  Hinzutreten 


'*)  Zu  TCQoaeQxätfuda  ergänzt  man  am  besten  x(^  d-e^  cf  7,  26;  11,  6. 
Möglich  wäre  auch  rois  äyioie  cf  v.  19.  Dagegen  ist  nach  dem  Sprach- 
gebrauch unzulässig,  int  röv  olxov  roH  xhov  v.  21  mit  nno(ieQx<o^*^^^o-  zu 
verbinden  cf  r:  in  templum  dei  accedamiis;  zu  allgemein  Theophyl.:  ti^O' 

atp/(öfieda  rfj  niaret  xal  rfj  TivsvftaTucil  XaTpelq  fj  icö  ovQavcp.     Die  LA  rcoo- 

oe^yöued-a  (DK LP  Min)  Ist  nur  orthographische  Variante  cf  zu  6,  1  oben 
S.  146  A  82. 

'«)  'AXri&tvfi  nagSia  steht  Jes  38  für  chv  2=?.  Das  Adj.  heißt  10,  22 
im  Unterschied  von  8,  2;  9,  24  „aufrichtig" 'und  steht  bei  der  LXX  in 
diesem  Sinne  für  •\w\  Hi  4,  7;  8,  6;  17,  8  und  ntP'  Hi  6  25.  Cf  Thdrt:  ftexä 
elXixQtvove  dia&iaetos',  Oekum. :  fiezä  dXrideiag,  fttjoiv  v6dov  fj  ünovXov 
%XovTee\  r:  cum  veraci  corde. 

'*)  Zu  der  j)rägnanten  Konstruktion  ^arri^ead-ai  dnö  „durch  Be- 
sprengung gereinigt  werden  von"  cf  Winer  §  66,  2  d ;  Blaß  §  40,  3.  Zu 
der  durch  die  ältesten  Hss.  bezeugten  Form  ^eonvr.  cf  Blaß  §  15,  6. 

'*)  In  dem  Ausdruck  (iweiörjate  nofrjQd  wird  wie  in  dem  eutgegen- 
cresetcten  ovveiS.  xakij  18,  18  oder  dynOi^  1  Pt  8,  16.  21  auf  die  Form  des 
Bewofitseins  Übertragen,  was  von  dessen  Inhalt  gilt.  In  beiden  Füllen 
resnltiert  die  Beschaffenheit  des  Bewußtseins  aus  dem  Verhalten,  das  sich 
in  ihm  spiegelt.    Zur  Sache  cf  oben  S.  250  A  91. 
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zu  Gott  '*).  Mit  der  Reinigung  des  Innern  ist  eine  solche  des 
Naturlebens  verknüpft.  Auch  die  Gläubigen  sind  am  Leibe  ge- 
waschen (Lev  16,  4).  Da  hier  nicht  die  -/.aqöia,  sondern  ro  OwfAce 
als  Objekt  der  Reinigung  genannt  wird,  kann  die  Waschung  nicht 
bildlich  gemeint  sein,  sondern  muß  im  eigentlichen  Sinn  verstanden 
werden.  Eine  solche  Waschung  ist  den  Gläubigen  in  der  Tauf© 
widerfahren  cf  Eph  5,  26 ;  Tit  3,  5 ;  Justin  apol.  I  61.  Freilich 
stünde  diese  auf  einer  Stufe  mit  den  rituellen  Waschungen  des 
Judentums  und  gehörte  also  mit  zu  den  diy.ai(jjf.iata  aaQxög  9,  10, 
wenn  sie  nichts  anderes  als  eine  Reinigung  des  Leibes  wäre.  Mit 
Rücksicht  darauf  könnte  man  geneigt  sein  anzunehmen,  der  Vf 
habe  die  Waschung  des  Leibes  nur  als  Symbol  der  inneren  Reinigung 
durch  das  Blut  Christi  verstanden  (cf  1  Pt  3,  20  f.).  Dem  steht 
jedoch  die  Parallelisierung  der  beiden  Participia  durch  y.ai  und  die 
augenscheinliche  Kontrastierung  von  rag  xagdiag  und  zb  owi.ia 
entgegen.  Wenn  der  Vf  erklärt,  die  Gläubigen  seien  am  Leibe 
mit  reinem,  zur  Reinigung  geeignetem  ")  Wasser  gewaschen  worden, 
scheint  er  sagen  zu  wollen,  auch  ihr  Leibesleben  sei  mit  einge- 
schlossen in  die  Weihung  der  ganzen  Persönlichkeit,  die  sie  durch 
den  Anschluß  an  Christus  empfangen  haben  '*).  So  sind  sie  also 
durch  einen ,  wie  der  Vf  andeutet,  zwar  der  Vergangenheit  an- 
gehörigen,  aber  fortwirkenden  Akt  in  einen  Stand  versetzt,  der 
sie  befähigt,  von  dem  Priesterrecht  Gebrauch  zu  machen,  das  ihnen 
durch  Jesu  Selbsthingabe  und  Eingang  zu  Gott  verliehen  worden  ist. 
Der  Fluß  der  Rede  hat  an  keiner  Stelle  Anlaß  gegeben,  das  Satz- 
gefüge zu  unterbrechen,  und  der  Inhalt  der  Participialbestimmungen 
gegavTiOfASVOi  und  leXovaf.t€voi  steht  in  so  enger  Beziehung  zu  dem 
Vorhergehenden,  daß  ihre  Zugehörigkeit  zu  demselben  nicht  füglich 
in  Frage  gestellt  werden  kann'").  Mag  man  es  auffallend  finden, 
daß  die  kurze  Ermahnung  nQOOegxwf^t^a  i^erct  äkrji^ivilg  xagöiag 
€v  Tclr^QOcpoQia  nLozeiog  sowohl  durch  vorausgeschickte  (v.  19  —  21) 
als    durch    nachfolgende    Participialsätze    motiviert   wird ,    wogegen 


'")  Cf  Barn  19,  12 :    oi    Tiooarj^en    in\    Tt^oaevyi;»'  ev  av^'eiSt]a£i,  novroü, 

fast  wörtlich  gleich  Did  4,  14.  Als  heidnische  Parallele  cf  Dittenberger, 
Sylloge  No.  567,  wo  als  Bedingung  für  den  Eintritt  in  den  Tempel  ge- 
fordert wird :  tiqüjtov  fiep  xal  10  fiiyiOTOv,  x^ '?«»  xal  yvtö/xr^v  na&a^ovg  xai 
vyists  vTiäoyovias  y.ai  firjSev  avroZä  oeivop  oifpeiSöra^. 

'')  Test.  Levi  8,  5  berichtet  Levi  von  7  Weiheakten,  durch  welche 
er  von  Engeln  zum  Priester  eingesetzt  worden  sei,  und  sag^:  6  Sevxe^os 

lAovae  fis  vöaxi  xad'aocö, 

'^)  Zur  Form  lüova^.  in  den  älteren  Codd.  cf  Blaß  §  16,  1. 

'"')  Bei  den  meisten  griech.  und  lat.  Exegeten  läßt  sich  nicht  mit 
völliger  Sicherheit  entscheiden,  wie  sie  die  Sätze  verbinden ;  dagegen  ziehen 
Chrys.  XIX  S.  224,  Herveus  die  Participia  osoavx.  u.  Ks't.ovoii.  zum  Vorher- 
gehenden, ebenso  d,  r,  Ephr,  syr';  von  Neueren  z.  B.  Bleek,  Del.,  Kiehm, 
Weste. 
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bei  V.  23  eine  derartige  Begründung  fehlt,  so  läge  darin  doch  nur 
dann  eine  wirkliche  Schwierigkeit,  wenn  sich  aus  der  Kombination 
der  Participia  eine  Wiederholung  ergäbe,  oder  wenn  ein  offensicht- 
licher Zusammenhang  zwischen  22^  und  23  zerrissen  würde.  Beides 
ist  nicht  der  Fall,  und  es  empfiehlt  sich  daher  um  so  weniger,  mit 
Q6QavTiafJ.^V0L  eine  neue  Periode  beginnen  zu  lassen  ^"),  als  bei 
dieser  Konstruktion  das  nicht  aller  Analogie  im  Brief  entbehrende 
(cf  12,  4.  6.  14)  Asyndeton  ebensowenig  vermieden  wird  wie  bei  der 
Abteilung  des  Satzes  hinter  vdan  Y.ad-aQ(j).  Dem  würde  man  nur 
dadurch  entgehen,  daß  man  den  Übergang  zur  zweiten  Ermahnung 
schon  mit  -/.al  l£/.ovoj.i€vot  xtX.  eintreten  ließe  ^^);  aber  dies  würde 
die  zusammengehörigen  Participia  voneinander  losreißen.  "Wenn 
die  Erinnerung  an  die  Taufe  an  sich  auch  eine  gute  Motivierung  für 
die  Ermahnung  zum  Festhalten  am  Bekenntnis  darböte,  so  doch  nicht 
in  der  Formulierung,  welche  in  den  Worten  XeXovoi-ievoi  '/.%},.  vor- 
liegt. Überhaupt  läßt  sich  nirgends  eine  passendere  Stelle  zur 
Abteilung  des  Satzgefüges  finden  als  hinter  vöavt  xad-agq).  Zwar 
dient  der  Inhalt  von  v.  19 — 21  auch  den  Ermahnungen  v.  23  u,  24 
zur  Begründung,  aber  lange  nicht  so  unmittelbar  wie  derjenigen 
von  V.  22,  und  ohnehin  sind  jene  (v.  23  u.  24)  jeweilen  mit  einer 
besonderen  Motivierung  versehen.  Möglich  bleibt,  daß  das  xa/  vor 
XeXovau^voi  dem  Yf  bei  dem  Fortschritt  zu  xar^/wuev  v.  23  noch 
in  der  Erinnerung  gelegen  hat,  und  daß  der  asyndetische  Übergang 
zu  einem  neuen  Satz  ihm  darum  nicht  so  bestimmt  zu  Bewußtsein 
gekommen  ist  wie  dem  Exegeten,  der  den  vorliegenden  Text  auf 
seine  logische  und  grammatische  Gliederung  untersucht. 

Immerhin  fährt  der  Vf  nun  mit  einem  neuen  Ansatz  fort: 
[10,23]  Laßt  uns  festhalten  an  dem  Bekenntnis  der 
Hoffnung  unbeugsam;  denn  treu  ist  der,  der  die 
Verheißung  gegeben.  Wie  die  Leser  das,  was  sie  im  Glauben 
besitzen,  nicht  unbenutzt  lassen  dürfen,  so  sollen  sie  auch  fest- 
halten ^^)  an  dem  Bekenntnis,  das  die  Hoffnung  zu  seinem  Inhalt 
und  Gegenstand  hat^').  So  wenig  als  3,  6 ;  6,  11.  18;  7,  19  ist 
hier  mit  tXTtig  das  Hoffnungsgut  gemeint.  Man  darf  nur  die  Hoffnung 
nicht  rein  formal  ohne  Rücksicht  auf  ihren  Inhalt  in  Betracht 
ziehen.  Die  Christen  bekennen  ihre  Hoffnung,  wenn  sie  bezeugen, 
daß  sie  von  dem  wiederkommenden  Christus  die  Vollendung  des 
Heils  erwarten  (9,  28).     Noch  stärker  als  4,  16   tritt  in  öjLiokoyla 


•*)  So  Thdrt.,  neuerdings  z.  B.  Hofm.,  Seeb. 

•')  Cf  Erasm.,  Beza,  Bengel,  Lünem.,  Weiß  u.  a. 

•«)  Zar  LA  nar/i/ouev  (KP  Min)  cf  S.  316  A  72. 

•*)  Die  nur  bei  abendlttndischen  Zeugen  (D  dr  vulg)  sich  findende 
"Voranstellung  von  -r.  Utt.  vor  r.  hfioX.  erklärt  sich  aus  dem  Bestreben  7j;r 
öfiok.  and  dxkiffj  zusammenzurücken.  Die  Beifügung  von  ii/idir  hinter 
ilTtidoe  (m  valg  syr*  aeth)  ist  Glosse. 
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hier  (cf  auch  3,  1)  das  subjektive  Moment  hervor**).  Daß  auf 
diesem  der  Nachdruck  ruht,  zeigt  der  Prädikatsakkusativ  dx/.fv»]  *^) 
(5,  14;  7,  24).  Trotz  aller  Leiden  der  Gegenwart  und  aller  schein- 
baren Unsicherheit  der  Zukunft,  sollen  sich  die  Leser  in  ihrer 
Hoffnung  nicht  irre  machen  lassen,  sondern  einen  unbeugsamen 
Bekennermut  bewahren  (3,  6.  14).  Dazu  darf  der  Vf  sie  auf- 
fordern, denn  ihre  Hoffnung  wird  sie  nicht  täuschen.  Der  Gott, 
weicher  die  Verheißung  gegeben  (6,  13;  11,  11;  12,  26)  und  ihnen 
damit  Grund  und  Recht  zum  Hoffen  verliehen  hat,  ist  zuverlässig 
(1  Kr  1,  9;  10,  13;  1  Th  5,  24)  und  wird  seine  Zusage  nicht  un- 
erfüllt lassen.  Die  Treue,  mit  der  er  zu  seinem  Worte  steht,  be- 
fähigt und  verpflichtet  die  Leser,  auch  ihrerseits  dem  Bekenntnis 
treu  zu  bleiben. 

Neben  die  Ermahnung  zum  Glauben  v.  22  und  zur  Hoffnung 
v.  23  tritt  (cf  6,  10 — 12)  endlich  eine  solche  zur  Liebe:  [10,  24 f.] 
Und  laßt  uns  aufeinander  achten  behufs  Anreizung 
zurLiebe  und  guten  "Werken ,  ni  cht  im  Stich  e  lassend 
uns  ere  Versammlung,  wiees  bei  etli  ch  en  Brauch  ist, 
sondern  [einander]  ermahnend  und  das  um  so  mehr,  als 
ihr  den  Tag  herannahen  seht.  Mit  der  Pflege  ihres  eigenen 
religiösen  Lebens  genügen  die  Leser  ihrer  Christenpflicht  noch 
nicht.  Zu  ihrer  Aufgabe  gehört  auch  die  Förderung  der  anderen. 
Anstatt  einander  gleichgültig  sich  selbst  zu  überlassen,  sollen  sie 
sich  gegenseitig  ihre  Aufmerksamkeit  zuwenden  ****),  nicht  etwa  um 
die  Fehler  der  Brüder  zu  erspähen  oder  ihre  Vorzüge  mit  miß- 
günstigen Blicken  zu  betrachten,  sondern  um  einander  zur  Über- 
windung der  wahrgenommenen  Mängel  und  zum  Fortschritt  im 
Guten    anzuspornen**').      Auf   welchem  Gebiet    die    Anreizung   er- 


^*)  Damit  fällt  alle  Berechtigung  hin,  in  öftoXoyia  den  Hinweis  auf 
ein  formuliertes  Bekenntnis  zu  erblickeu,  so  A.  Seeberg,  Der  Katechismus 
S.  142  ff.,  148  ff.  Die  Beziehung  auf  hkovfierot  v.  22  gewährt  dieser  Auf- 
fassung nur  dann  eine  Stütze,  wenn  man  22''  grammatisch  mit  23  ver- 
bindet. Wäre  an  ein  Taufbekenntnis  gedacht,  so  würde  man  überdies 
statt  öuol.  rijs  e/.TTiöoi  viel  eher  ö/iok.  r/;»-  TiioTSMs  erwarten,  weshalb  044. 
1245.  1898  wirklich  so  korrigieren.     Cf  auch  oben  S.  66  A  69  u.  70. 

•"*)  Da  der  Vf  nicht  das  Adverb  (cf  4  Mkk  17,  3),  sondern  das  Adj. 
(cf  4  Mkk  6,  7 ;  Philo  V  virt.  216  [nobil.  5])  gebraucht  und  also  nicht  für 
das  xare/eiv^  Sondern  für  die  huoloyia  eine  nicht  wankende  Festigkeit 
fordert,  so  kann  er  nur  den  Akt  des  Bekennens  meinen;  sonst  ergäbe  sich 
der  gar  nicht  in  den  Zusammenhang  passende  Gedanke,  die  Leser  sollten 
die  confessio  invariata  festhalten. 

*•*)  Katavosiv  „etwas  aufmerksam  ansehen"  z.  B.  von  Spionen  Jos. 
ant.  III  802  (14,  1) ;  V  5  (1,  2),  mit  persönlichem  Objekt  (3,  1)  ,.]emand 
genau  betrachten"  Hi  30,  20,  „ihm  scharf  aufpassen"  Ps  37.  32. 

*')  Flaoo^vauöi  sonst  immer  in  malam  partem  gebraucht:  „Gereiztheit" 
AG  15,  39,  „Zorneseifer"  Deut  29,  28 ;  Jer  32  (LXX  39),  37,  hier  in  gutem 
Sinn :  in  provocationem  vulg.  So  auch  naoo^weiv  =  anregen  Polyb.  I  14,  1 ; 
II  22,  2.    Andere  Beispiele  bei  Bleek  III  S.  676.    Chrys.,  Thdrt,  Theophyl., 
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folgen  soll,  sagen  die  Genetive  dyaTTTyg  und  y.alcjv  egyiov.  Die 
Leser  sollen  einander  anfeuern  zu  einer  Bruderliebe,  der  das  "Wohl 
der  anderen  am  Herzen  liegt,  und  zu  Handlungen,  deren  sittlicher 
"Wert  sie  von  selbst  empfiehlt  ^^).  "Worauf  diese  allgemein  gehaltene 
Ermahnung  abzielt,  lassen  die  Participialsätze  v.  25  erkennen,  die 
zwar  den  Inhalt  von  v.  24  nicht  vollständig  erschöpfen,  wohl  aber 
zeigen,  was  für  ein  Verhalten  der  Forderung  des  Vf  entspricht 
bzw.  widerspricht.  Unvereinbar  mit  dem  Bestreben,  einander  zu 
fördern,  ist  ein  ey/.aTaksiTC€iv  zijv  eTtiouvaywyijV  iavTwv.  Das 
nur  der  hellenistischen  Sprache  angehörige  Dekompositum  STtiawa- 
yojyi]  bezeichnet  entweder  die  Handlung  oder  das  Ergebnis  des 
iTiiowdyiiv  d.  h.,  was  hier  im  Zusammenhang  allein  in  Betracht 
kommt ,  entweder  die  Sammlung ,  "V^ereinigung ,  Zusammenkunft 
(2  Th  2,  1)  oder  die  versammelte  Gemeinde  (2  Mkk  2,  7).  "V^on 
awaywyij  unterscheidet  sich  iTtiovvayioyi^  nur  so,  daß  zu  dem 
Begriff  der  Sammlung  das  lokale  Moment  der  Vereinigung  an  einem 
Ort  hinzutritt.  Dagegen  bringt  Itt/  nicht  zum  Ausdruck,  daß  die 
betreffende  Versammlung  zu  einer  anderen  hinzukomme  und  nur 
eine  Nebenversammlung    bilde  **").      Mit    dem  Wortlaut   von   v.  25 


Euthym.  beziehen  Tiaootvauöi  auf  den  Anreiz  zur  Nachahmung,  den  man 
durch  die  Wahrnehmung  des  Guten  bei  anderen  selbst  gewinnt;  aber  v.  25 
zeigt,  daß  der  Vf  an  die  Einwirkung  auf  die  anderen  denkt;  auch  bleibt 
bei  der  Auffassung  der  griech.  Exegeten  unerklärt,  warum  gerade  äydjiri 
und  y.alu  epya  und  nicht  auch  andere  christliche  Tugenden  als  Gegenstand 
der  Nacheiferung  genannt  werden. 

88)  Die  Verbindung  mit  dyänri  könnte  dazu  veranlassen,  unter  den 
y.alä  epya  speziell  Werke  der  Wohltätigkeit  zu  verstehen  (cf  1  Tm  5,  10;^ 
6,18;  Tit  8,  14).  Der  Zusammenhang  läßt  jedoch  nicht  an  äußere  Hilfe- 
leistung, sondern  an  innere  Förderung  denken,  weshalb  mit  ytalä  Poya  wie 
gewöhnlich  sittliche  Handlungen  aller  Art  gemeint  sein  müssen  (1  Tm 
5.  25;  Tit  2,  7.  14;  3,  8;  1  Pt  2,  12).  Der  Ausdruck  stammt  aus  der  rabbi- 
nischen  Sprache  cf  Schlatter,  Beitr.  z.  Förder.  christl.  Theol.  VI  5,  S.  107. 
Im  Unterschied  von  dyn^Ms  geht  xaXö?  mehr  auf  den  Eindruck  nach  außen 
cf  Zahn  zu  Mt  5,  16  Bd  I'  S.  207  A  62. 

**)  In  verbis  decompositis  kann  im  alle  die  Bedeutungen  haben, 
welche  der  Praepos.  zukommen  (cf  Schubert  in  Xenia  austriaca  1893  I, 
8.  233 — 251),  doch  schleift  sich  der  Sinn  der  Präpos.  bei  der  Zusammen- 
setzung oft  stark  ab.  So  steht  imawäyeiv  häutig  ziemlich  gleichbedeutend 
mit  avt'dyeii'  =  „sammeln",  „versammeln",  nur  daß  in  htiI  die  Kichtung 
auf  das  Ziel  der  Sammlung  etwa  noch  hervortritt:  Mc  1,33;  Lc  12,1; 
1  Mkk  5,  16;  7,  12,  so  besonders  von  der  Sammlung  der  zersprengten  Glieder 
der  Gemeinde  Gottes  Mt  24,  31;  Ps  106,  47;  U7,  2;  2  Mkk  1,27;  2,  18j 
aber  auch  von  der  Sammlung  in  feindlicher  Absicht,  hier  stets  mit  ini  Mi 
4, 11;  Sach  12,  3  u.  a.  Gelegentlich  scheint  durch  tm  auch  das  Hinzukommen 
zu  einer  schon  vorhandenen  Menge  ausgedrückt  werden  zu  sollen  cf  Dan 
11,34;  1  Mkk  6,38;  Polyb.  I  75,2;  XIV  2,8.  —  Das  Substantiv  imm»^a- 
yoiytj  bezeichnet  vorwiegend  eine  Handlung,  so  a)  das  Sammeln  von  Geld- 
mitteln Jnscr,  Graecae  XII  3  Suppl.  1Ü04  Nr.  1270  (citiert  bei  Deißmaun, 
Licht  vom  Osten"  8.  70  f.).  b)  die  Vereinigung  der  Gläubigen  mit  dem 
Uerm  bei  seiner  Parusie  2  Th  2, 1;  Dion.  Alex,  bei  Euseb  bist.  cccl.  VII 


c.  10,  25.  321 

wären  die  beiden  angegebenen  Bedeutungen  von  €7tiavvaycoyr^  ver- 
träglich. Der  Vf  könnte  ebensowohl  davor  warnen,  die  gottes- 
dienstlichen Zusammenkünfte  der  Gemeinde  wie  die  Gemeinde  selbst 
im  Stich  zu  lassen.  Im  ersteren  Falle  würde  man  indes  statt  des 
Singular  TrjV  Iniovvayujyrjv  eher  den  Plural  erwarten,  den  auch 
die  Ausleger,  welche  diese  Auffassung  vertreten  von  Chrys  bis 
Lünemann  häufig  genug  dafür  einsetzen.  Überdies  kommt  bei  der 
zweiten  Bedeutung  ky-AataXelntiV  in  seinem  eigentlichen  Sinn  „im 
Stich  lassen"  (Hb  13,  5;  Mt  27,  46  ;  2  Kr  4,  9)  mehr  zur  Geltung, 
und  die  Warnung  bekommt  so  erst  den  vollen  Ernst,  den  der  Zu- 
sammenhang V.  26  ff.  erheischt.  Bedenklich  könnte  nur  machen, 
daß  die  Worte  -/.a^wg  ed-og  rioLv  das  ty/.araXd7tsiv  rr]v  Irtiowa- 
yioyrjV  als  eine  bei  einzelnen  Gemeindegliedern  zur  Gewohnheit 
gewordene  Handlungsweise  bezeichnen  *^),  was  für  das  Fernbleiben 
von  den  gottesdienstlichen  Zusammenkünften  vortrefflich  paßt,  an- 
scheinend aber  nicht  ebeneo  für  das  im  Stiche  Lassen  der  Gemeinde. 
Dieses  Bedenken  fällt  jedoch  dahin,  wenn  man  eTtiovvaywyr]  nicht 
von  der  Religionsgenossenschaft  im  allgemeinen,  sondern  von  der 
zum  Gottesdienst  versammelten  Gemeinde  versteht,  wie  ja  auch 
avvaytoyij  in  beiderlei  Sinn  gebraucht  wird"^).  Was  bei  einzelnen 
bereits  zur  leidigen  Gewohnheit  geworden  ist,  die  Abwendung  von 
der  zu  gemeinsamer  Erbauung  vereinigten  Gemeinde,  soll  nicht 
auch  bei  den  übrigen  einreißen.  Es  wäre  das  nicht  eine  verhältnis- 
mäßig leicht  zu  beurteilende  Nachlässigkeit,  sondern  das  Anzeichen 
einer  inneren  Entfremdung  von  der  Gemeinde  und  den  ihr  an- 
vertrauten Heilsgütern.  Der  Zusammenhalt  der  Gesamtheit  sollte 
stark  genug  sein,  um  ein  so  bedenkliches  Auseinanderstreben  zu 
verhüten.  Daß  die  zLveg  ihre  christliche  Gemeinde  mit  einer  an- 
deren etwa    der  jüdischen    vertauschten,    ist  aus    eavTwv   nicht    zu 


24,  5.  c)  Die  Zusammenziehung  Orig.  hom.  II  in  Genes,  (ed.  Loram.  VIII 
S.  103)  im  Anschluß  an  sTuavfdyMr  Gen  6,  16  von  der  Konvergenz  der 
Seitenflächen  der  Arche  nach  der  Konstruktion  des  Orig.  d)  nach  Passow 
das  Summieren  bei  Ptolemaeus  (die  von  Stephanus  im  Thesaurus  ange- 
führten Stellen  des  Ptolem.  und  Proklus  habe  ich  in  den  mir  zur  Ver- 
fügung stehenden  Ausgaben  nicht  identificieren  können),  seltener  das  Er- 
gebnis der  Handlung,  so  a)  eniawaytoyT]  rdjv  Ttapa/.siTTO/uhwv  im  Titel  des 
8.  Buches  von  Artemidors  Oneirokritikon,  b)  =  „die  versammelte  Gemeinde" 
2  Mkk  2,  7.  —  Die  griech.  Exegeten  bevorzugen  die  erstere  Fassung.  So 
umschreibt  Chrys.  XIX  S.  224.  226  f.  tTiiaw.  durch  av^ovaiw  owoöos,  Thdrt 
durch  ovfKjrojvia,  Oekum.  durch  tb  owfjx9ai  enl  TÖ  avrö,  Theophyl,  durch 
Tö  £7iiovvdyead-ai.  Die  Lat.  Übersetzen  collectionem  nostram  d  vulg,  congre- 
gationem  nostram  r. 

s«)  Cf  Jo  19,  40;  AG  25,  16;  1  Mkk  10,  89;  2  Mkk  13,  4;  Mart.  Polyk. 
9,2;  13,1;  18,1. 

^')  Im  NT  heißt  awaycoy/i  die  zum  Gottesdienst  versammelte  Gemeinde 
AG  13,  43;  Jk  2,  2,  dagegen  die  KeHgionsgenossenschaft  Ap  2,  9;  3,  9.    Cf 
über  die   Bedeutung   von   owaycoyi^   Schürer.   Gesch.   d.   jüd.    Volkes   II* 
S.  504-6;  III*  S.  74 f.  und  besonders  Zahn,  Einl.  I»  §  4  A  1. 
Riggenbach,  Hebräerbrief.  21 
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folgern.  Einem  Substantiv  beigefügt,  drückt  das  ßeflexivum,  selbst 
wenn  es  dem  Nomen  vorangestellt  ist,  häufig  genug  nicht  mehr  als 
das  Verhältnis  naher  Zugehörigkeit  aus,  so  daß  es  sich  von  dem 
Possessivpronomen  kaum  noch  unterscheidet  ^^).  Der  Gegensatz 
zwischen  der  eigenen  und  einer  fremden  Gemeinde  liegt  dem  Zu- 
sammenhang ganz  fern.  Das  Pronomen  will  nur  dartun,  wie  un- 
natürlich es  ist,  daß  einzelne  die  Gemeinde  im  Stiche  lassen,  von 
der  sie  sich  doch  nicht  lösen  können,  ohne  die  engsten  Bande  der 
Zugehörigkeit  zu  zerreißen.  Eben  darum  ist  man  auch  nicht  be- 
rechtigt, mit  Zahn,  Einl.  II'*  §  46  A  11  in  den  riveg  Christen  zu 
erblicken,  welche  die  Versammlung,  zu  der  sie  gehören,  verlassen, 
um  sich  einer  anderen  Gruppe  von  Christen  am  gleichen  Ort  zu- 
zuwenden, weil  sie  dort  mehr  Erbauung  zu  finden  hoffen  ^^).  Nicht 
der  separatistischen  Tendenz  einzelner,  sondern  wie  die  allgemeine 
Formulierung  der  Ermahnung  zeigt,  der  Gleichgültigkeit  und  Er- 
schlaffung der  ganzen  Gemeinde  tritt  der  Vf  entgegen  ^*).  Die 
Leser  sollen  sich  durch  das  üble  Beispiel  der  rivsg  nicht  bestimmen 
lassen,  auch  ihrerseits  der  Gemeinde  mehr  und  mehr  den  Rücken 
zu  kehren,  vielmehr  durch  gegenseitige  Ermahnung  einander  zur 
Treue  und  zum  Eifer  aufmuntern.  Als  Objekt  von  TCaQaY.aKovvxeg 
ergänzt  sich  aus  dem  Zusammenhang  ohne  weiteres  kavxovg  cf  3,  13, 
bzw.  aA/,?^'Aofg  10,  24.  Die  Leser  brauchen  nicht  besonders  gereift 
zu  sein,  um  der  Aufforderung  des  Vf  nachkommen  zu  können. 
Wer  von  ihnen  noch  soviel  Empfänglichkeit  besitzt,  daß  die  ernste 
Erinnerung  an  die  Pflicht  eines  jeden  Christen  einen  Eindruck  auf 
ihn  macht  und  ihn  zur  Selbstbesinnung  bewegt,  kann  durch  seinen 
Zuspruch  den  anderen  zu  gleicher  Einkehr  behilflich  sein.  Anlaß 
dazu  besitzen  alle  um  so  mehr,  als  sie  selbst  sehen,  daß  der  Tag 
eich  naht.  Durch  ri  ri(.iiQa  wird  nicht  wie  Rm  13,  12  ;  1  Th  5,  4f.  7  f. 
der  Tag  der  Nacht  gegenübergestellt.       Was  sonst   ^    fji.i€Qa    tov 


^^)  An  manchen  Stellen  des  NT,  wo  e«vr.  vor  (Mt  8,  22;  Phil  2,  12; 

I  Th  2,12)  oder  nach  dem  Substantiv  (Mt  18,31;  25,  1.3.  4;  Lc  12,36; 
13,  19;  16,  5;  19,  13;  Rm  16,  18)  steht,  läßt  sich  nicht  ohne  Zwang  ein 
Ton  auf  das  Pron.  legen  cf  Winer-Schraiedel  §  22,  15  d.  Ebenso  verhält 
es  sich  bei  anderen  Schriftstellern  cf  Jos.  ant.  VI  42  (3,  5) ;  Polyb.  I  8,  5 ; 

II  37,  2;  III  1,  1;  über  die  Papyri  cf  Moulton  S.  140.  Das  Pron.  hat  in 
solchen  Fällen  kaum  mehr  Nachdruck,  als  wenn  es  Deut  5,  22  heißt :  ravra 

rä  (>i'}iiain  ildXrjoe  xvotm  Tzooi  Tiäaav  tw/'ayfnyij>^  iftiüp.    Zu  der  Verwendung 

des  Pron.  der  3.  Person  für  die  1.  cf  Blaß  §  13,  1. 

*')  Die  Existenz  mehrerer  christlicher  t'.Ttiawnyioyai  an  demselben  Orte 
würde  dann  eine  Analogie  bilden  zu  dem  Vorhandensein  verschiedener  jüd. 
ovpaywyai  von  Landsmannschaften,  Berufsgenossenschaften  usw.  in  Jerusalem 
(AG  6,  9),  Damaskus  (AG  9,  2).  und  ßom  (cf  Schürer,  Gesch.  d.  jüd.  Volkes 
lll*  8.  81—84).  Auch  die  owaycyrj  Kooi  (Num  16,  5.  6. 11.  16.  21),  die  sich 
von  der  or.vaywvri  'loitai]'/,  Num  16,  9  losgelöst  hat,  ließe  sich  vergleichen. 

•*)  Ähnlicne  Verhältnisse  setzen  voraus  die  Ermahnungen  Barn  4,  10; 
Hern»,  «im.  1X26,3;  Jgn.  Eph.  5,3:  13,  1, 
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y.VQiov  heißt,  wird  hier  als  der  bekannte  Tag  der  großen  Ent- 
scheidung schlechthin  i)  fifiiga,  der  Tag  sondergleichen,  der  längst 
erwartete  Tag  genannt  (cf  Ez  7,  10  mit  12;  30,  3  mit  9;  1  Kr 
3,  13)  *^).  Das  Herannahen  dieses  Tages  kündet  sich,  wie  den 
Lesern  nicht  entgehen  kann,  durch  die  Ereignisse  der  Gegenwart 
an.  Welcher  Art  diese  sind,  sagt  der  Vf  nicht;  man  müßte  aus 
anderen  Anhaltspunkten  die  Abfassungszeit  des  Briefes  sicher  be- 
stimmen können,  um  zu  wissen,  worauf  er  anspielt.  Aus  dem 
.Briefe  selbst  läßt  sich  nur  die  von  neuem  beginnende  Bedrückung 
xind  Verfolgung  der  Gemeinde  als  ein  Moment  anführen,  das  die 
Signatur  der  Gegenwart  kennzeichnet.  In  dem  Maße,  als  nach  der 
eigenen  Wahrnehmung  der  Leser  der  entscheidungsvolle  Tag  sich 
nähert,  muß  sich  auch  ihr  Eifer  in  der  gegenseitigen  Ermahnung 
steigern,  anstatt  daß  sie  den  auflösenden  Bestrebungen  innerhalb 
der  Gemeinde  Spielraum  lassen. 

Es  wäre  verhängnisvoll,  wenn  diese  weiter  um  sich  greifen 
sollten,  denn  das  würde  für  die  Gemeinde  nichts  Geringeres  als 
den  gänzlichen  Verlust  des  Heils  bedeuten.  Hieran  erinnert  der 
,Vf  die  Leser  10,  26 — 31  mit  einer  fast  drohenden  Apostrophe, 
deren  Inhalt  und  Ton  ganz  unverständlich  bliebe,  wenn  es  sich  bei 
dem  kyy.aTakeiTCELV  zrjv  iTtiavvaywyrjv  iavjwv  v.  25  um  verhältnis- 
mäßig harmlosen  Separatismus  gehandelt  hätte.  Das  Zurückbleiben 
von  der  Gemeinde  ist  nach  des  Vf's  Überzeugung  das  Anzeichen 
eines  beginnenden  Abfalls  vom  Christentum  und  muß  darum  die 
schlimmsten  Folgen  nach  sich  ziehen,  wenn  ihm  nicht  rechtzeitig 
gesteuert  wird.  Ahnlich  wie  6,  4 — 6  bringt  der  Vf  den  Lesern 
zum  Bewußtsein,  eine  wie  verhängnisvolle  Sünde  zu  begehen  sie 
in  Gefahr  sind.  Hier  wie  dort  will  er  sie  durch  den  Hinweis  auf 
das  ihnen  drohende  endgültige  Gericht  aus  ihrer  Gleichgültigkeit 
und  Sorglosigkeit  aufschrecken.  Aber  während  er  dort  den  zu 
befürchtenden  Ausschluß  von  dem  Heile  psychologisch  motiviert, 
indem  er  auf  die  Unmöglichkeit  einer  nochmaligen  inneren  Um- 
wandlung nach  vollzogenem  Abfall  hinweist,  begründet  er  ihn  hier 
Boteriologisch,  indem  er  die  Unmöglichkeit  einer  erneuten  Opfer- 
sühne dartut.  Dort  galt  es,  die  Leser  aus  ihrem  Stumpfsinn  auf- 
zurütteln und  zur  sorgfältigen  Beachtung  dessen  anzuregen,  was 
ihnen  der  Vf  über  das  Hohepriestertum  Christi  zu  sagen  hatte, 
hier,  sie  zu  einem  Verhalten  zu  bewegen,  das  mit  ihrer  bereits  ge- 
machten Erfahrung  von  der  Wirkung  des  Hohepriestertums  Christi 
in  Einklang  steht.  Die  v.  25^  angekündigte  Nähe  des  Gerichts- 
tages bietet  ungesucht  den  Übergang  zur  Kennzeichnung    der    ge- 


^^)  Am  meisten  läßt  sich  vergleichen  sy.sivr]  fj  fjuega  Mt  7,  22;  24.  36; 
Mc  14,  25;  Lc  10,  12;  17,  31;  2  Th  1.  10;  2  Tm  1,  18;  4,  8,  auch  o  y.aioöi 
Lc  21,8;  Ap  1,3;  22,  10. 

21* 
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fährlichen  Lage,  in  der  sich  die  Leser  befinden:  [10,  26 f.]  Denn 
wenn  wir  willentlich  sündigen,  nachdem  wir  die  Er- 
kenntnis der  Wahrheit  empfangen  haben,  so  erübrigt 
kein  Opfer  mehr  für  Sünden,  wohl  aber  eine  furcht- 
bare Erwartung  des  Gerichts  und  Eifer  eines  Feuers, 
das  die  "Widersacher  verzehren  wird.  Zur  Erläuterung 
seines  Gedankens  verwertet  der  Vf  wie  schon  5,  2  und  9,  7  dio 
vom  Gesetz  getroffene  Unterscheidung  von  Verfehlungen  verschiedenen 
Grades.  Die  I-Aovouog  d.  h.  mit  bewußter  und  entschlossener  Miß- 
achtung des  göttlichen  Willens  verübten  Sünden  mußten  durch 
Ausrottung  aus  dem  Volke  geahndet  werden,  wogegen  die  ay.ovoi(X)g 
d.  h.  ohne  Vorsatz  und  Böswilligkeit,  nur  aus  natürlicher  Schwäch© 
begangenen  eine  Sühnung  durch  Opfer  zuließen  (Lev  4,  2.  13.  22.  27 ; 
5,  15;  Num  15,  25 — 31)  **').  Die  Leser  könnten  sich  nicht  mit 
Unwissenheit  entschuldigen ,  wenn  sie  sich  weiterhin  der  Sünde 
überließen.  Ihr  Sündigen  geschähe  iy.ovoi(x}g,  da  sie  mit  ihrer 
Bekehrung  zu  klar  bewußter  Erfassung  und  innerer  Anerkennung 
der  Wahrheit  gelangt  sind  (Tit  1,  1 ;  1  Tm  2,  4 ;  2  Tm  2,  25  ;  3,  7)  ^'). 
Durch  diese  Erinnerung  will  der  Vf  den  des  Ernstes  ihrer  Lage 
sich  gar  nicht  bewußten  Lesern  zu  bedenken  geben,  welche  Ver- 
antwortlichkeit sie  wie  alle  Christen  mit  der  Erkenntnis  der  Wahr- 
heit auf  sich  genommen  haben,  und  ihnen  zeigen,  wohin  sie  ge- 
langen müßten,  wenn  sie  andauernd  die  Richtung  weiter  verfolgten, 
die  sie  mit  ihrer  Abwendung  von  der  christlichen  Gemeinde  ein- 
geschlagen haben.  Würden  sie  durch  eine  derartige  und  zwar  nicht 
bloß  einmalige,  sondern,  wie  das  Präsens  äfiaQravövTiov  andeutet  ^^)f 

*•)  Mag  die  Unterscheidung  der  ."lijwa  und  ne-j  n;?  begangenen  Sünden 
im  Gesetz  nicht  mit  voller  Konsequenz  durchgeführt  sein  (cf  Schmitz,  Die 
Opferanschauung  S.  27),  so  ist  sie  doch  im  Spätjudentum  herrschend  cf 
Jubil  22,  14;  41,  25;  30, 10;  33,  13. 17;  Test.  Jnd.  19,  3 f.;  Test.  Zab.  1,  5; 
Jos.  ant.  III  231  f.  (9,  3) ;  auch  oben  S.  124  f.  -u.  246  A  77.  Eine  besonders 
bedeutsame  Rolle  spielt  sie  bei  Philo  cf  z.  B.  I  opif.  mundi  128  (43) ;  II 
post.  Caini  10  f.  (3);  ebriet.  162  f.  (40);  III  fug.  et  invent.  86(16);  IV  vit. 
Mos.  I  273  (49).  Im  Unterschied  von  Hb  5,  2 ;  9,  7  erwartet  er  vom  Ver- 
söhnungstag eine  Tilgung  nicht  nur  der  dxoiain,  sondern  auch  der  ixovata 
äfiaoTfjfiata  II  post.  Caini  48  (13);  V  spec.  leg.  II  196  (septen.  23),  wie 
er  auch  sonst  in  gewissen  Fällen  die  Vergebung  vorsätzlicher  Sünden  für 
möglich  hält  V  spec.  le^.  I  227.  235.  238  (vict.  10.  11). 

•')  'Eniyvüjaii  ist  im  Unterschied  von  yrßan  die  eindringende  und 
zutreffende  Erkenntnis  cf  1  Kr  13,  12;  Rm  1,  28;  3,  20;  10,  2  (dazu  Zahn 
Bd.  VI  S.  170.  474).  Daher  steht  das  Wort  häutig  von  der  klaren  Er- 
kenntnis Gottes  und  Christi  Enh  1,  17;  4,  13;  2  Pt  1,  2.  3.  8;  2,  20  u.  a.  — 
Wenn  hier  dio  Wahi-heit  als  Objekt  der  Erkenntnis  genannt  wird,  so  ist 
selbstverständlich  die  durch  Christus  vollkommen  geoffcnbarte  Wahrheit 
gemeint  cf  Jo  8,  32;  14,  6,  aber  der  Vf  drückt  sich  absichtlich  allgemein 
aas,  da  nur  erläutert  werden  soll,  inwiefern  das  Sündigen  der  Leser  ein 
iitovaiatg  äfinpzdretv  wäre* 

**)  Cf  Theophyl. :  ö^a  Sh  n&s  oix  alnev  äjuapiörTtov  dll'  duaprardi-rcov' 
tovrionv  iittftBvötnoiv  xfj  dftaorin  d/usTavo^jcüs',  ähnlich  Oekum. 
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dauernd  fortgesetzte  Mißachtung  des  göttlichen  "Willens  ein  Ixovaiwg 
af^ceQidveiv  üben,  so  wäre  dafür  kein  Opfer  mehr  vorhanden ;  denn 
das  allein  in  Betracht  kommende  (10,  4),  von  ihnen  aber  ver- 
schmähte und  keiner  "Wiederholung  fähige  Opfer  Christi  (9,  25 f.; 
10,  18)  hätte  für  sie  seine  Bedeutung  verloren.  "Was  ihnen  da- 
gegen (zu  ^^  cf  2,  6)  tatsächlich  in  Aussicht  stände,  ist  das  "Wider- 
spiel eines  die  Sünde  tilgenden  Opfers.  Es  bliebe  ihnen  nämlich 
in  der  Gegenwart  die  Erwartung  eines  Gerichts  (9,  27),  welche 
dadurch  noch  furchtbarer  würde,  daß  sich  die  Schwere  des  bevor- 
stehenden Entscheides  noch  nicht  völlig  abschätzen  läßt  ®^),  in  der 
Zukunft  aber  die  rücksichtslos  waltende  Glut  eines  Feuers,  welches 
alle  vernichten  wird,  die  sich  durch  ihren  Widerstand  gegen  Gott 
als  dessen  Feinde  ausweisen.  "Wenn  der  Vf  in  kühner  Personi- 
fikation die  verzehrende  Glut  des  Feuers  als  Eifer  bezeichnet  ^^^)f 
so  ist  er  dabei  durch  die  Erinnerung  an  Jes  26,  11  LXX  bestimmt, 
wo  es  heißt:  tfj^og  XiqipetaL  Xabv  ärraiöevTOv  xal  vvv  nvQ  rovg 
VTievavTiovg  eöerai  ^).  Er  darf  bei  den  Lesern  auf  Verständnis 
seiner  Ausdrucksweise  rechnen,  da  der  ihm  vorschwebende  Zorn- 
eifer Gottes  im  AT  häufig  mit  einem  Feuer  verglichen  wird  (Deut 
4,  24  =  Hb  12,  29 ;  Ps  79,  5;  Ez  38,  19 ;  Zeph  1,  18)  2). 

Die  furchtbare  Strafe,  welche  v.  27  allen  denen  angekündigt 
wird ,  die  sich  ein  willentliches  Sündigen  zuschulden  kommen 
lassen,  rechtfertigt  der  Vf  ähnlich  wie  2,  2  f . ;  12,  25  mittels  eines 


'*®)  Euthym.  bemerkt:  „exSoxfj*^  Se  ^  8m8ox^  ^  i.ioSoxi],  aber  weder 
-Fortsetzung",  noch  „Aufnahme"  entspricht  dem  Zusammenhang.  Die  Be- 
deutung exspedatio  (r  vulg)  scheint  in  der  vorchristlichen  Litertur  noch  nicht 
nachgewiesen  zu  sein,  ergibt  sich  aber  einfach  aus  dem  Gebrauch  von 
ixSe%eadat  Hb  10,  13;  11,  10  u.  ö.  Und  wird  durch  die  Verss.  verbürgt.  Zu 
•dem  den  Begriff  des  Adj.  verstärkenden  t/s  cf  Blaß  §  51,  1. 

^°°)  Der  Anstoß  an  der  schon  von  Chrys.  und  den  späteren  griech, 
Exegeten  konstatierten  Personifikation  des  Feuers  hat  zu  Textänderungen 
Anlaß  gegeben.  Bei  10,  46  Thdrt  (Graec  afiect.  curat,  disput  XII.  Opp. 
«d.  Schulz  IV  S.  1016)  d  vulg  ist  fiekkovioi  durch  ^kllcov  ersetzt  und  das 
Part,  also  auf  s^^»  bezogen,  wobei  nvoöi  die  Bedeutung  eines  Gen.  quäl, 
erhält.  Ganz  frei  gestaltet  r  den  Text  um :  ef  igni»  zeli  devorabit  futuros 
cdversarios. 

')  In  Jes  26,' 11:  o^^xn  ;ins  »n  tjN  Dp^-n«:;?  '^'V,  ^''ü.^\  wird  op-nwp 
von  den  meisten  Auslegern  als  Objekt  von  iin,^.  betrachtet,  doch  läßt  es 
sich  auch  als  Subjekt  zum  Folgenden  ziehen  und  steht  dann  in  Parallele  mit 
tPN  cf  Duhm  z.  St.. 

^)  Wie  zu  6,  6  (cf  oben  S.  157  f.)  betonen  auch  zu  10,  26  ff.  seit  Chrys. 
die  Exegeten  des  Morgen-  und  Abendlands,  der  Vf  wolle  nicht  die  Möglich- 
keit einer  2.  Buße,  sondern  die  Zulässigkeit  einer  wiederholten  Taufe  be- 
streiten; allein  wenn  auch  unmittelbar  nicht  von  der  /neidyoia  die  Kede 
ist,  so  wird  doch  vorausgesetzt,  daß  ein  andauerndes  ixovoicos  äua(>Tdysiy 
schließlich  die  Bekehrung  unmöglich  mache.  Thdr  Mops,  anerkennt  dies, 
nimmt  jedoch  an,  der  Apostel  woUe  nicht  schon  für  die  Gegenwart,  sondern 
erst  für  die  künftige  Auferstehung  dem  beharrlich  Sündigenden  die  Buße 
abschneiden. 
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Schlusses  a  minori  ad  malus  durch  den  Hinweis  auf  die  Ordnung 
des  Gesetzes^):  [10,  28 f.]  Hat  jemand  Mosis  Gesetz  ge- 
brochen, so  stirbt  er  ohne  Erbarmen  auf  zwei  oder 
drei  Zeugen.  Wieviel  ärgerer  Strafe,  meint  ihr, 
wird  wert  geachtet  werd  en  ,  wer  den  S  ohn  Gottes  mit 
Füßen  getreten  und  das  Blut  des  Testaments  für 
gemein  geachtet,  durch  welches  er  war  geheiligt 
worden,  und  den  Geist  der  Gnade  geschmäht  hat? 
"Was  der  Yf  v.  26  mit  Hervorhebung  des  subjektiv  erschwerenden' 
Moments  ein  i'MvoUog  afxaQidveiV  genannt  hat,  um  die  Verschuldung 
der  Genossen  des  AB  und  NB  in  genaue  Parallele  zu  stellen,  das 
nennt  er  jetzt,  wo  es  sich  nur  um  die  Stellung  zum  Gesetz  handelt, 
unter  Betonung  des  objektiv  gravierenden  Moments  ein  äd-erelv 
vöfÄOV  Mcjvoecog.  Wie  der  Wortlaut  zeigt  (cf  7,  18)  *)  und  die 
Anspielung  auf  Deut  17,  2 — 7  bestätigt,  hat  er  dabei  eine  Ver- 
sündigung im  Auge,  die  wie  der  Götzendienst  oder  die  Verführung 
dazu  eine  Grundordnung  des  Gesetzes  antastet  und  so  einen  radi- 
kalen Bruch  mit  dem  Gesetz  selbst  darstellt.  Durch  die  Bezeichnung 
vöfiog  MwvO€iog  ')  soll  dieses  nicht  auf  die  Stufe  einer  bloß  mensch- 
lichen Instanz  herabgesetzt  werden.  So  wenig  das  von  Gott  durch 
die  Propheten  geredete  Wort  darum  aufhört,  Gottes  Wort  zu  sein, 
weil  es  durch  menschliche  Boten  ergangen  ist  (1,  1),  so  wenig  wird 
die  göttliche  Autorität  des  atl  Gesetzes  dadurch  in  Frage  gestellt, 
daß  es  dem  israelitischen  Volk  durch  einen  menschlichen  Gesetz- 
geber übermittelt  wurde,  wenngleich  die  Vollkommenheit  der  Offen- 
barung je  nach  der  Stellung  des  Offenbarungsträgers  größer  oder 
geringer  ist  (cf  2,  2f. ;  3,  5).  Wenn  daher  ein  Bruch  des  Gesetzes 
vorkommt,  so  muß,  falls  nur  der  vollzogene  Tatbestand  durch  zwei 
oder  drei  Zeugen  einwandfrei  festgestellt  wird  ^),  an  dem  Fehlbaren 
die  Todesstrafe  vollzogen  werden,  ohne  daß  sich  der  Eichter  durch 
die  Rücksicht  auf  die  Person  oder  die  Familie  des  Schuldigen  zum 
Mitleid  ^   und    zur   Milderung   der    Strafe    darf    bestimmen    lassen 


»)  Eine  sachlich  und  formell  bemerkenswerte  Parallele  bietet  Phila 
III  fug.  et  inv.  84  (16):  fioforov  yäp  ßoä  xal  xex^ayev,  6xi  ■tüv  sli  id 
delov  fiXno(fT]ftovtmov  oiiSevi  ovyyvcjinrji  fieiaSoteov.  el  yd.Q  ol  rove  d^roie 
xaxrjyoQr^oavjee  yoveti  dndyovtnt  rijv  int  d'avdrto^  thoe  ä^iovs  XQ^i  vofii^eiv 
rtfttopias   rovs  "töv    rßv  öXaiv  Ttaxioa    xnl  TtotTjTyr  ßXaacpri/icelv   ■brco/nivovTas; 

*)  ^Ad-etBtv  hier  nicht  „rechtskräftig  annullieren",  sondern  „rechts- 
widrig beiseitesetzen"  cf  Mc  7,  9 ;  Ez  22,  26. 

")  Die  Weglassung  des  Art.  bei  röfioi  McnVaias  wie  AG  13  39  ist 
nicht  gewöhnlich  cf  Lc  2,  22;  24,  44;  Jo  7.  23;  AG  15,  5;  28,  23;  1  Kr  9,  9, 
erklärt  sich  jedoch  genügend  aus  der  Verbmduni^  des  Substantivs  mit 
einem  nicht  aeterminierten  Genitiv  cf  Winer-Schmiedel  §  19,  13  h  S.  176. 

•)  'Eni  von  der  Bedingung  cf  Blaß  §  43,  3,  äv  Sio  xal  r^en  fia^TVQi^' 
atooiv  Chrvs.  XX  S.  281. 

')  Die  LA  y.oio.  olxr.  xal  daxpvtof  (D  d  syr*)  ist  unpassende  Ausmalung 
cf  8  Mkk  1,4;  6,22. 
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(Deut  13,  9).  Hiernach  können  sich  die  Leser  selbst  ein  Urteil 
darüber  bilden  ^),  einer  wieviel  schwereren  Strafe  von  selten  Gottes 
der  gewärtig  sein  muß,  der  nicht  die  durch  einen  menschlichen 
Boten  verkündigte  Forderung  Gottes  verwirft,  sondern  sich  an  der 
durch  den  Sohn  vermittelten  Gnadenveranstaltung  vergreift.  In 
dreifacher  Weise  wird  dieser  verhängnisvolle  Frevel  gekennzeichnet : 
erstens  durch  ■x.aranarelv  tbv  vlbv  tov  i)eov  als  eine  Tat  äußerster 
Geringschätzung  (cf  Mt  7,6;  Ps  56,  2.  3  ;  57,  4)  gegenüber  dem, 
welcher  als  der  Sohn  in  einzigartigem  Sinn  an  der  Hoheit  Gottes 
Anteil  hat;  zweitens  durch  fjytlo^ai  rb  alua  tf^g  diai^rr/.riQ 
TiOLVÖv  als  Mißachtung  des  vergossenen  Blutes  Christi,  gleich  als 
ob  es  gewöhnliches  Blut  eines  beliebigen  sündigen  Menschen  wäre  *), 
während  es  doch  zur  Stiftung  eines  neuen  Verhältnisses  zwischen 
Gott  und  der  Gemeinde  und  zur  Begründung  eines  vollkommenen 
Heilsstandes  gedient  hat  (9,  20;  Mt  26,  28).  Daß  dieses  Verhalten 
nicht  als  eine  auf  Unkenntnis  beruhende  und  darum  entschuldbare 
Verkennung,  sondern  als  bewußte  Verachtung  des  Todes  Christi 
zu  beurteilen  ist,  hebt  der  durch  Assonanz  mit  riyr^odci-ievog  ver- 
bundene Zusatz  kv  ^  fiytcioOnq  hervor^"):  der,  welcher  jetzt  das 
Blut  Christi  nicht  höher  wertet  als  profanes,  hat  früher  in  Kraft 
desselben  ^^)  eine  Weihe  für  Gott  erhalten  (10,  10.  14^,  die  es  ihm 
mit  der  Deutlichkeit  eigener  Erfahrung  vergewisserte,  daß  dieses 
Blut  imstande  sei,  in  die  Gemeinschaft  mit  Gott  und  seinem  Heil 
zu  versetzen.  Durch  IvvßQiteiv  rb  7ivtv}.ia  rf^g  x^cQ^T^og  charak- 
terisiert der  Vf  endlich  drittens  die  Verschuldung  des  Abgefallenen 
als  frevelhafte  Beschimpfung  des  heiligen  Geistes.  Dieser  wird, 
weil  er  zum  inneren  Verständnis  und  zur  Aneignung  der  göttlichen 
Huld  verhilft,  wie  Sach  12,  10  als  Geist  der  Gnade  gekennzeichnet  ^^). 


*)  Hübsch   bemerkt    Theophyl. :    117»'    x^ioiv    avroTs   iTur^sTist,    ihiep 

slwd'a/tiev   Tioielv    eni    i&v    acpöS^a    b/noXoyovuevcov ,    xovs    äxooaräs    Sixaaräs 
Tioiovi^Tes. 

")  Koivös  „gemeinsam"  (AG  2,  44)  bekommt  durch  den  Gegensatz  zu 
üyios  die  Bedeutung  „profan"  (Mc  7,  2),  „unrein"  (Em  14,  14).  Dement- 
sprechend bemerkt  Chrys.  XX  S.  232:  Koitöt'  ti  imi-  lovriaTif  uxdUuojoy 
f]  TÖ  firjä'tv  Tikeov  %/Eiv  iwv  /.oiTztSv.  Die  Verss.  teilen  sich  zwischen  com- 
munem  d  eyr'  und  inmundum  r  oder  j^ollutum  yulg.  Im  vorliegenden 
Zusammenhang  ist  es  ziemlich  gleichgültig,  welche  Übersetzung  man  bevor- 
zugt, denn  gewöhnliches  Blut  ist  das  eines  sündigen  Menschen.  Dagegen 
gibt  der  Ausdruck  kein  Recht,  an  das  Blut  eines  besonderen  Missetäters 
zu  denken. 

''')  Da  der  Satz  ev  0}  fjyiäafhi]  in  den  beiden  anderen  Gliedern  keine 
Parallele  hat,  ist  er  von  A  und  einigen  Codd.  des  Chrys.  gegen  das  Zeugnis 
aller  Hss.  und  Verss.,  auch  Orig.  Bd.  II  S.  228  u.  III  S.  104  weggelassen, 
von  Blaß  willkürlich  hinter  Iwßoioas  gesetzt  worden. 

")  !£V,  häufig  mit  aliita  verbunden  Hb  9,  25;  10,  19;  Rm  5,  9;  Eph 
2,  13 ;  Ap  1,  5,  bezeichnet  die  Person  oder  Sache,  welche  die  Heiligung  be- 
wirkt (Jo  17,  17;  Rm  15,  16;  1  Kr  1,  2;  7,  14). 

12)  Tb  Tcvevua  17]«  yuoiros  heißt  der  göttliche  Geist  nicht  als  Geschenk 
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Der  Ausdruck  läßt  ebenfalls  erkennen,  daß  das  Verhalten  des  Ab- 
gefallenen im  vollsten  Sinne  als  ein  i-/.ovöuog  a/.iaQzdveLV  betrachtet 
werden  muß.  Wie  6,  6  handelt  es  sich  um  einen  bewußten  Bruch 
mit  dem  Christentum,  der  den  ehemaligen  Bekenner  Christi  zu 
einem  entschlossenen  Verächter  des  Herrn  macht.  Daß  dies  mit 
einem  Schlage  geschähe,  ist  aus  den  Aoristen  v.  29  nicht  zu  schließen. 
Dem  ad-EXTqoag  v.  28  entsprechend  wollen  auch  die  Participia  v.  29 
nur  besagen,  daß  in  dem  Zeitpunkt,  in  welchem  die  Strafe  eintritt, 
die  Verschuldung  abgeschlossen  vorliegt.  Wie  es  dahin  kommt, 
deutet  das  Präsens  v.  26  (cf  auch  6,  6)  unmißverständlich  an. 

Es  ist  keine  leere  Drohung,  wenn  den  Bundbrüchigen  das 
göttliche  Gericht  angekündigt  wird.  Das  sagt  den  Lesern  ihre 
eigene  Einsicht.  Sie  sind  ja  hinreichend  über  Gott  belehrt  (8,  10), 
um  zu  wissen,  was  es  bedeutet,  wenn  er  in  der  heiligen  Schrift 
sich  als  den  bezeugt,  der  mit  vollem  Ernst  Gericht  halten  wird: 
[10,  30 f.]  Denn  wir  kennen  den,  welcher  gesagt  hat: 
„Mein  istßache.  Ich  will  vergelten"  und  wiederum: 
„Der  Herr  wird  sein  Volk  richten".  Furchtbar  ist's, 
in  die  Hände  des  lebendigen  Gottes  zu  fallen.  Die 
Schriftworte,  mit  denen  der  Vf  die  Selbstbekundung  des  göttlichen 
Strafwillens  zum  Ausdruck  bringt,  stammen  beide  aus  dem  Liede 
Mosis  Deut  32,  35  f.  Das  zweite,  das  sich  auch  Ps  135,  14  findet, 
wird  wie  2,  13  durch  TtdXiv  angereiht,  weniger  weil  es  nicht  die 
unmittelbare  Fortsetzung  des  ersten  bildet,  als  weil  es  selbständig 
zur  Geltung  kommen  soll.  Das  erste  von  dem  Text  der  Masora 
wie  der  LXX  wesentlich  abweichende,  aber  mit  Km  12,  19  (ab- 
gesehen von  dem  paulinischen  Zusatz  liyeL  y.vQiog)  genau  über- 
einstimmende   Citat  ^^)    erinnert    durch    das   nachdrücklich    betonte 

der  Gnade  —  das  wäre  ^  x«?*s  toC  nrev/uaros  — ,  sondern  als  Offenbarer 
und  Vermittler  der  Gnade  Gottes  cf  Eph  1,  17.  Vermöge  dieser  seiner 
Beschaffenheit  ist  es  bewußte  Ablehnung  der  göttlichen  Güte,  wenn  man 
ihn  beschimpft,  nachdem  man  seiner  teilhaftig  geworden  war  (6,  4). 

")  Die  beiden  ersten  Worte  des  Citats  Deut  32,  35  stimmen  genau 
mit  dem  hebr.  Text  ohv:  ap :  <S,  wogegen  die  LXX  und  Philo  I  leg.  alleg. 
III  105  (34)  iv  fifteoq  ixöixi^oe(og  wie  der  Sam.  0,5:  aW^  voraussetzen, 
iyd)  dvranoocjao)  folgt  abgesehen  von  iycö  der  LXX.  "Die  wörtliche  Über- 
einstimmung mit  Em  12,  19  ist  nicht  auf  Abhängigkeit  des  Hb  vom  Km 
zurückzuführen,  da  der  von  PI  beigefügte  Zusatz  ^tyei  xv(hos  im  Hb  sich 
nur  bei  späteren  Zeugen  («"  A  K  L  Min  r  syr'  arm  u.  a.)  findet,  dagegen 
bei  den  besten  (p"  n*  DP  17.  23.  67**  d  vulg  cop  syr*  u.  a.)  fehlt  und  hier 
nach  dem  vorhergehenden  rdf  elnötna  auch  ganz  überflüssig  wäre.  Die 
zweite  Hälfte  des  Citats  trifft  zusammen  mit  dem  Targum  des  Onkelos: 
=!:??,  wjSl  «J'J?,!'"  '57?  (wesentlich  ebenso  Targ.  Ps.-Jonathan,  der  Sache 
nach  auch  Jerüschalmf)..  Daher  wird  die  Text|c;e8talt  bei  PI  und  im  Hb 
aus  einer  alten  griech.  Übersetzung  stammen,  vielleicht  aus  der  Hb  1,  14; 
11,83  in  Danielcitaten  benutzten  Version  des  Theodotion,  welche  in  die 
vorchristliche  Zeit  zurückzugehen  scheint  (cf  Schürer,  Gesch.  des  jüd.  Volkes 
lU*  8.  489-442). 
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lf.ioL  und  iyd)  daran,  daß  es  Gottes  eigenem  Wesen  entspricht, 
Kache  und  Vergeltung  zu  üben.  Das  zweite  Citat  hingegen  ver- 
weist darauf,  daß  gerade  das  Volk  Gottes,  weit  entfernt,  wegen 
seiner  besonderen  Zugehörigkeit  zu  Gott  (4,  9)  verschont  zu  werden, 
den  Gegenstand  des  sichtenden  Gerichts  bilden  wird  ^*).  Wer  das 
weiß,  kann  sich  selbst  sagen,  wie  entsetzlich  es  sein  muß,  der  Macht 
Gottes  anheimzufallen  ^^),  der  als  der  Lebendige  (3,  12)  die  Gewalt 
besitzt,  seinen  Willen  uneingeschränkt  durchzusetzen.  In  dem 
asyndetisch  beigefügten  Satz  v.  31  findet  so  die  ernste  Warnung 
ihren  wuchtigen  Abschluß. 

Von  der  Mahnung  und  Drohung  10,  26 — 31  geht  der  Vf 
ähnlich  wie  6,  9  mit  rascher  Wendung  über  zu  einer  Ermunterung, 
den  früher  bewiesenen  und  durch  die  Zeitlage  mehr  denn  je  ge- 
forderten Glauben  zu  betätigen  10,  32 — 39.  Die  Leser  sollen  nicht 
mutlos  an  ihrem  Heile  verzweifeln,  sondern  im  Gegenteil  veranlaßt 
werden,  sich  aus  ihrer  Verzagtheit  aufzuraffen.  Während  der  Vf 
6,  9  f.,  wo  es  sich  fragte,  ob  Gott  gestatte,  die  Leser  zur  Voll- 
kommenheit zu  führen  (6,  3),  an  die  ihren  Liebesdienst  vergeltende 
Gerechtigkeit  Gottes  erinnerte,  fordert  er  hier,  wo  die  Leser  zu 
erneuter  Zuversicht  angefeuert  werden  sollen  (10,  19  ff.),  sie  selbst 
auf,  ihrer  Vergangenheit  zu  gedenken,  um  daraus  Antrieb  und 
Kraft  für  die  Gegenwart  zu  gewinnen:  [10,  32 — 34]  Erinnert 
euch  aber  an  die  vergangenen  Tage,  in  denen  ihr  nach 
empfangener  Erleuchtung  einen  schweren  Leidens- 
kampf bestanden  habt,  teils  durch  Beschimpfungen 
und  Bedrängnisse  selbst  zum  Schauspiel  gemacht, 
teils  Genossen  derer  geworden,  denen  es  so  ging. 
Denn  ihr  habt  mit  den  Gefangenen  Mitgefühl  gehabt 
und  den  Raub  eurer  Besitztümer  mit  Freuden  hin- 
genommen in  der  Erkenntnis ,  daß  ihr  einen  besseren 
und  bleibenden  Besitz  habet.  Um  die  Leser  zum  Ausharren 
zu  ermuntern,  fordert  der  Vf  sie  auf,  sich  die  Leidenstage  einer 
früheren  Zeit  ins  Gedächtnis  zurückzurufen  ^®).  Was  sie  damals 
zu  erdulden  hatten,  ließ  sich  einem  schweren  Kampf  (cf  1  Th  2,  2  ; 
2  Kr  2,  4)  vergleichen,  dem  das  Leiden  der  Gegenwart  nicht  gleich- 
kommt, und  doch  sind  sie  damals  in  tapferem  Glaubensmut  stand- 

»*)  Das  6x1  vor  ^qivbi  (D  31.  73.  285.  366.  469.  472. 1739  d  vulg  arm 
u.  a.)  ist  aus  Deut  32,  36  LXX  herüber^enommen.  —  x^ivei  ist  im  Hb 
sicher  von  dem  strafenden  Gericht  über  die  untreuen  Glieder  der  Gemeinde 
zu  verstehen,  vielleicht  ist  es  aber  auch  in  Deut  32,  36  ebenso  gemeint  cf 
Oettli  z.  St. 

i"^)  "EfineoBiv  ek  x^^qus  dsov  steht  in  gleichem  Sinn  wie  2  Sam  24,  14; 
Sir  2,  18,  nur  daß  im  Hb  an  ewige,  nicht  bloß  zeitliche  Strafe  gedacht  ist. 

^*)  Das  durch  fast  alle  griech.  Zeugen  dargebotene  be  ersetzen  syr' 
arm  d  in  gänzlicher  Verkennung  des  Zusammenhangs  durch  igitur,  während 
L  Min  cop  die  Partikel  ganz  weglassen. 
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haft  geblieben.  Die  Zeitangahe  rag  ttqÖteqov  fjuegag'^'')  läßt  nicht- 
erkennen,  wie  weit  jene  Leidenserfahrung  zurückliegt  (cf  Jdth  8,  18 ; 
Num  6,  12;  Koh  7,  10).  Allein  die  beigefügte  Bestimmung  rptoTiO' 
■9-ivTEg  stände  zwecklos,  wenn  sie  nicht  besagen  sollte,  daß  jene- 
Leidenszeit  unmittelbar  nach  der  Erleuchtung  der  Leser  d.  h.  nach 
ihrer  Bekehrung  (cf  6,  4 ;  10,  26)  ^^)  erfolgt  sei.  Hat  damals  ihr 
Glaube  sie  befähigt,  in  schwerem  Leiden  standzuhalten,  so  sollte' 
er  jetzt  noch  vielmehr  diese  Wirkung  ausüben.  Was  sie  in  jener 
früheren  Zeit  erlitten  haben,  schildert  der  Vf  in  der  Weise  näher, 
daß  er  mit  dem  echt  griechischen  tovto  fiev  —  rovzo  öä^^)  die 
Leser  in  zwei  Gruppen  einteilt,  je  nach  dem  sie  unmittelbar  oder 
bloß  mittelbar  von  der  Verfolgung  betroffen  waren.  Die  einen; 
von  ihnen  sind  durch  Schädigung  ihres  Namens  und  Rufes  wie- 
ihrer  Person  und  Habe  öffentlich  gebrandmarkt  und  jedermanns 
Spott  preisgegeben  worden  (1  Kr  4,  9)  ^^),  die  anderen  wenigstens 
in  Mitleidenschaft  gezogen  worden  mit  denen,  welche  so  d,  h.  eben 
unter  Beschimpfung   und  Bedrängnis   ihr  Leben    dahinbrachten  '-^). 


")  Daß  es  sich  um  die  eigene  Vergangenheit  der  Leser  handelt,  wird' 
bei  N  17  Min  cop  unnötig  durch  Beifügung  eines  ificöv  betont  (cf  Act  13, 41).> 

^^)  Eher  noch  als  6,  4  könnte  man  hier  versucht  sein,  mit  Ephr.,. 
syr^  u.  '  sowie  der  ersten  Erklärung  bei  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym. 
yioriodivres  von  der  Taufe  zu  verstehen.  Dann  wäre  es  noch  deutlicher, 
daß  der  Vf  von  einer  unmittelbar  an  die  Bekehrung  sich  anschließenden 
Verfolgung  redet.  Allein  auch  wenn  man  (fconaiK  richtiger  auf  die  bei' 
der  Bekehrung  erfolgte  Erleuchtung  durch  den  göttlichen  G^ist  bezieht, 
läßt  sich  der  zeitliche  Zusammenhang  zwischen  der  Bekehrung  und  dem 
Leiden  nicht  verkennen;  denn  da  der  Vf  an  eine  Gemeinde  schreibt,  die 
nur  durch  den  Glauben  an  Christus  zu  einer  Einheit  verbunden  ist,  ver- 
steht es  sich  von  selbst,  daß  das,  was  er  von  der  Gemeinde  als  solcher 
aussagt,  sich  nicht  vor,  sondern  nach  der  Bekehrimg  der  Leser  ereignet 
hat.  Zahn,  Einl.  II*  S.  130.  149  findet  in  tfomai):  einen  Gegensatz  ange- 
deutet gegen  eine  Verfolgung,  welche  die  Leser  schon  vor  ihrer  Bekehrung 
zu  erleiden  gehabt  haben,  und  denkt  dabei  an  die  Austreibung  der  Juden 
aus  Rom  durch  Claudius  ca.  62  p.  Ch.  Aber  auch  bei  Voraussetzung  der- 
römischen  Adresse  des  Briefes  könnte  man  billig  fragen,  ob  es  ca.  80  p.  Ch. 
in  einer  römischen  Hausgemeinde  so  viele  drei  Jahrzehnte  früher  von  der. 
Maßregel  des  Claudius  betroffene  Christen  gegeben  habe,  daß  der  Vf  dieses. 
Ereignis  als  ein  Erlebnis  der  ganzen  Gememde  behandeln  konnte.    Eichtig 

erklärt  schon  Thdrt:  Ttnoavrixa  yäo  tf^i  ü'eoytmaiai  ro  <fä)i  eiaSftdfievot, 
7io)J.ove  äd/.ove  xai  XafiTioovi  vevixt^xare -^  cf  Oekum.:  7ia(jä  zrjr  d^/C''j''  fr,at 
Ttje  Tiiareofg  ijudiv  ^lympiaaOih. 

'")  Belege  bei  Wettstein. 

*°)  <-)euroi^Biv  ist  ttußer  an  der  vorliegenden  Stelle  bisher  nur  in 
der  patristischen  Literatur  nachgewiesen;  dagegen  steht  in  gleichem  Sinn 
ix9enjin';Biv  Polyb.  III  91,  10;  V  16,  2  u.  ö.  Das  Charakteristische  an' 
dem  Ausdruck  ist,  wie  Chrys.  bemerkt,  das  dvtiüi^etv  iTtl  ndvitor. 

•')  In  der  Ubertra(i;enen  Bedeutung  „wandeln"  (1  Pt  1,  17)  hat' 
Avaa^gitfea&ai  meist  sittlichen  Sinn  wie  18,  18;  2  Kr  1,  12;  Eph  2,  3,  wes- 
halb Hofm.,  Dd.  hier  übersetzen:  „die  so  ihren  Christenwandel  führen" 
nnd  andere  gar  das  ovuoi  auf  vTTiiuh'ftre   v.  82  beziehen  wollen,  obwohl 
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In  welcher  "Weise  dies  geschah,  erläutert  der  mittels  v.al  ydg  {etenini) 
wie  4,  2  angeschlossene  Begründungssatz,  dessen  durch  xa/  ver- 
bundene Hälften  sich  chiastisch  auf  ^^^  und  33^*  beziehen.  Beide 
dienen  insofern  auch  zur  Begründung  von  v.  32,  als  hier  nicht 
bloß  das  Moment  der  Passivität,  sondern  auch  das  der  Aktivität 
im  Leiden  zum  Ausdruck  kommt.  Nach  der  durch  den  hand- 
schriftlichen Befund  und  den  Zusammenhang  empfohlenen  LA  toIq 
dedi-iioig  ^^)  haben  die  Leser,  soweit  sie  nicht  selbst  von  der  Ver- 
folgung betroffen  wurden,  mit  den  Gefangenen  Mitgefühl  gehabt, 
was  nur  dann  zur  Begründung  von  yiOLVOJVol  y€vr^S-€VT€g  dienen 
kann,  wenn  sich  ihr  Mitgefühl  nicht  auf  Empfindungen  beschränkte, 
sondern  sich  in  Hilfeleistungen  durch  Wort  und  Tat  äußerte  (cf 
Test.  Sim.  3,  6  ;  Benj.  4,  4).  Daß  sie  sich  damit  der  Gefahr  aus- 
setzten, selbst  in  das  Schicksal  der  Gefangenen  verwickelt  zu  werden, 
hat  sie  von  der  Liebesübung  nicht  abgehalten  (cf  2  Tm  1,  8.  16). 
Wenn  nun  der  Vf  von  einer  aQnayij  twv  vrcaQXÖvrvov  redet,  wird 
er  eher  an  eine  obrigkeitlich  verhängte  Vermögenskonfiskation  -^) 
als  an  einen  tumultuarischen  Eingriff  von  Seiten  des  Pöbels  denken, 
da  die  Einkerkerung  einzelner  Christen  jedenfalls  ein  Einschreiten 
der  Behörden  voraussetzt.  Im  römischen  Recht  begegnet  die  Ver- 
mögenskonfiskation bloß  in  Begleitung  einer  anderen  Strafe  ^*). 
Dies  macht  es  um  so  gewisser,  daß  in  34''  eine  jener  Bedrängnisse 
von  V.  33*  namhaft  gemacht  wird,  von  der  ein  Teil  der  Leser  be- 


die  Koordination  der  beiden  Sätze  v.  33  nur  die  Rückbeziehung  auf  33' 
zulälSt.  ät>naToe(fsa&ai  bedeutet  zunächst  nur  „einhergehen"  and  wird  von 
Thdrt,  Euthym.  dem  Zusammenhang  nach  sinngemäß  erklärt :  -luvra  ndaxetv, 
während  Chrys.  XXI  S.  238  u.  240  rcöv  ovrat  Ttaoyöwiov  geradezu  in  den 
Text  einsetzt. 

^'^)  Für  Seofiiois  zeugen  p^'  (doch  sind  hier  die  Buchstaben  nioi  vom 
Herausgeber  ergänzt)  A  D  H  17.  67**  einige  Min  vulg  cop  syr^  u.  '  arm 
Chrys.  XXI  S.  238  u.  240;  Thdrt  (?)  Ephr.;  dagegen  txa  Öeauote  fwv  h'KIjP 
die  meisten  Min  aeth,  aber  auch  schon  Clem.  ström.  IV  101,  2,  Orig.  exhort. 
mart.  44  (Bd.  I  S.  41)  —  doch  ist  hier  nov  wahrscheinlich  zu  tilgen  — 
Theophyl.  Euthym.  Wie  aus  einem  ursprünglichen  tois  Ssofioz^  fiov  hätte 
Tozs  öeo/uiotg  werden  können,  läßt  sich  nicht  erklären,  dagegen  ist  das  Um- 
kehrte leicht  ,zu  verstehen.  Die  Umwandlung  von  Ötauiois  in  dea/uois 
konnte  auf  einem  bloßen  Schreib versehea  beruhen,  allein  der  so  entstandene 
Text,  wie  er  wahrscheinlich  noch  bei  Orig.  vorliegt,  war  sinnlos,  da  man 
mit  Ketten  kein  Mitgefühl  haben  kann.  Man  ergänzte  ihn  daher  in  Er- 
innerung an  Phl  1,  7. 13.  14.  17;  Kl  4,  18  durch  Beifügung  eines  fwv,  offenbar 
bereits  unter  Voraussetzung  paulinischer  Herkunft  des  Briefes.  Im  Abend- 
land, wo  der  Hb  nicht  für  paulinisch  galt,  nahm  man  andere  Ergänzungen 
vor;  so  in  d:  et  vinculis  eorum  consensistis ;  r:  et  enim  vinculorum 
tormenta  conpassi  estis.  Daß  die  Erinnerung  an  eine  Gefangenschaft  des 
Vf  ganz  unpassend  wäre  in  einem  Zusammenhang,  der  von  einer  Ver- 
folgung der  Leser  redet,  liegt  auf  der  Hand. 

^*)  Hierfür  steht  äoTtayr]  tcöv  vrtaQxövTCOv  Polyb.  IV  17,  4  cf  i]  rcäv 
X^r]fiurcov  ä(>7iayij  4  Mkk  4,  lÖ. 

'^*)  Cf  Th.  Mommsen,  Eömisches  Strafrecht.    Leipzig  1899,  S.  1006. 
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sonders  betroffen  wurde.  Daß  diese  die  erlittene  Einbuße  nicht 
als  einen  Verlust  betrauerten,  sondern  als  eine  Auszeichnung  und 
einen  Vorzug  mit  Freuden  hinnahmen  (cf  11,  35;  Phl  2,  29),  zeugt 
von  der  damaligen  Opferfreudigkeit  der  Gemeinde  und  erklärt  sich 
aus  der  in  ihrem  Glauben  begründeten  Erkenntnis,  daß  die  Christen 
im  Unterschied  von  ihren  Verfolgern  einen  Besitz  haben,  der,  weil 
überweltlicher  Art  und  Herkunft,  ungleich  besser  ist  als  alle  ir- 
dischen Güter,  auch  im  Gegensatz  zu  diesen  seinem  Besitzer  niemals 
enteignet  werden  kann.  Wie  vrcag^ig  in  beabsichtigtem  Anklang 
an  VTtdcQXOVta  die  irdischen  und  himmlischen  Güter  in  Kontrast 
stellt,  so  werden  auch  durch  das  betonte  eavTOvg  ^^)  die  Beraubten 
ihren  Beraubern  gegenübergestellt,  um  anzudeuten,  daß  die,  welche 
einen  Verlust  erleiden,  in  Wirklichkeit  nicht  geschädigt  werden, 
während  die,  welche  einen  Gewinn  zu  machen  glauben,  sich  doch 
nur  minderwertiger  und  vergänglicher  Güter  bemächtigen  können  (cf 
11,  16;  13,  14;  Mt6,  20;  Lc  19,  33)26). 

Die  in  v.  32 — 34  enthaltenen  Andeutungen  über  die  Verfolgung 
der  Leser  passen  auf  keine  der  geschichtlich  bekannten  Christen- 
verfolgungen des  apostolischen  Zeitalters.  Das  an  die  Hinrichtung 
des  Stephanus  sich  anschließende  Vorgehen  gegen  die  Christen 
war  allerdings  mit  Gefangensetzung  zahlreicher  Gemeindeglieder 
verbunden  cf  AG  8,  1—3;  9,  1  f .  13;  22,  4 f.;  26,  10 f.  Allein 
diese  Verfolgung  kann  nicht  gemeint  sein,  da  sie  im  Widerspruch 
mit  q)CüTiad-ivT€g  erst  mehrere  Jahre  nach  Gründung  der  jerusa- 
lemischen Gemeinde  stattfand  und  außerdem  nach  10,  32  die  Leser 
selbst  und  nicht  bloß  eine  frühere  Generation  der  Gemeinde  den 
schweren  Leidenskampf  zu  bestehen  gehabt  haben,  während  nach 
2,  3  die  Adressaten  unmöglich  die  Anfangszeit  der  jerusalemischen 
Kirche  erlebt  haben  können.  Auch  eine  Bezugnahme  auf  die 
neronische  Katastrophe  läßt  sich  nicht  wahrscheinlich  machen. 
Weder  bildete  die  römische  Gemeinde  in  dem  Sinn  eine  Einheit, 
daß  die  Bekehrung  ihrer  Glieder  in  denselben  Zeitpunkt  fiele,  noch 
ließe  sich  von  der  Katastrophe  des  Jahres  64  sagen,  daß  sie  in 
zeitlichem  Zusammenhang  mit  der  Bekehrung  der  Leser  eingetreten 
sei.  Vor  allem  aber  spricht  gegen  diese  Beziehung  die  Tatsache, 
daß   die    neronische  Verfolgung    einer   großen    Zahl   von    Christen 


**)  Die  überwiegend  bezeugte  LA  iavroiue  (P"  m  AH  1739  Min  d  r 
Yulg  cop  Clem,  o.  a.)  verdient  den  Vorzug  vor  invroie  (DKL  Min  Chrys. 
u.  a.),  was  nur  den  in  fiivovaav  liegenden  Gedanken  des  dauernden  Eigen- 
tums vorwegnehmen  würde.  Bei  der  nur  durch  366.  469.  472  vertretenen 
Wortfolge  iavroiti  ttQeivtova  fx"*'  hätte  das  Pronomen  einen  noch  stärker 
gegensätzlichen  Ton.  Die  nur  in  wenigen  Min  vorhandene  LA  if  iavxon 
würde  dem  äußeren  Besitz  den  inneren  gegenüberstellen. 

••)  Die  Beifügung  von  iv  oipavoii  zu  *.Ta(>|«r  (k^KL?  1789  die 
meisten  Min  a.  a.)  ist  sinngemäße  Glosse  nach  Phl  3,  20. 
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das  Leben  kostete,  während  sich  Hb  10,  32 — 34  nicht  die  leiseste 
Andeutung  von  Martyrien  findet.  Man  kann  allerdings  sagen,  „ein 
Hinweis  auf  die  eigentlichen  Märtyrer  jener  Tage  wäre  hier  wenig 
am  Platz  gewesen,  wo  es  galt,  die  Leistungen  und  Leiden  der 
Überlebenden  nicht  als  vergleichsweise  gering,  sondern  als  möglichst 
groß  darzustellen"  ^'),  aber  die  Bekenntnisfreudigkeit  der  Leser 
würde  doch  in  noch  viel  hellerem  Licht  erscheinen,  wenn  der  Vf 
ihnen  das  Zeugnis  ausstellen  könnte,  sie  hätten  in  jenen  großen 
Tagen  der  Vergangenheit  nicht  bloß  Mitgefühl  mit  den  Gefangenen 
gehabt,  sondern  die  Märtyrer  zur  Hinrichtung  begleitet  und  selbst 
dem  Tode  mutig  ins  Angesicht  geschaut.  Es  müßte  unbegreiflich 
erscheinen,  daß  er  zwar  Einkerkerung  und  Vermögenskonfiskation 
erwähnt,  aber  die  schwerste  Strafe,  welche  damals  in  großem  Um- 
fang über  die  Christen  verhängt  wurde,  unausgesprochen  ließe  und 
es  versäumte  den  Lesern  die  ihnen  wohlbekannten  Blutzeugen  der 
Kampfeszeit  als  beschämendes  Vorbild  vorzuhalten  ^**). 

"Warum  der  Vf  sie  auf  ihre  eigene  Bewährung  in  vergangenen 
Leidenstagen  verwiesen  hat,  ergibt  sich  mit  voller  Deutlichkeit 
aus  der  Ermahnung,  die  er  aus  dieser  Erinnerung  ableitet:  [10,  86 f.] 
Werfet  nun  eure  Zuversicht  nicht  weg,  die  ja  einen 
großenLohn  hat.  Denn  Standhaftigkeit  braucht  ihr, 
damit  ihr  als  solche,  die  den  Willen  Gottes  getan 
haben,  die  Verheißung  davontraget.  Haben  die  Leser 
nach  ihrer  Bekehrung  glaubensmutig  schwere  Verfolgung  ertragen, 
ohne  an  Gott  irre  zu  werden,  so  sollen  sie  die  Zuversicht  zu  Gott 
in  Christus  (3,  6)  -®),  die  sie  bisher  bewahrt  haben ,  jetzt  nicht 
mutlos  wegwerfen  wie  ein  wertlos  gewordenes  Besitztum  ^'^).  Ge- 
rade diese  Zuversicht  hat  ja,  wie  der  durch  das  motivierende  fjrig 
(cf  2,  3)  eingeleitete  Relativsatz  erinnert,  ganz  sicher  einen  großen 
Lohn  (cf  2,  2),  nämlich  das  volle  Heil,  zu  erwarten.  Nicht  als  ob 
die  Zuversicht  eine  Leistung  wäre,  die  einen  Rechtsanspruch  an 
Gottes    Vergeltung   begründete ,    aber   sie    wird    von  Gott    als    ein 

")  Zahn,  Einl.  II»  S.  130. 

^^)  Cf  auch  Klette,  die  Christenkatastrophe  unter  Nero.  Tübingen 
1907,  S.  43-46. 

^")  Euthym.  stellt  zur  Wahl,  ob  man  die  Tiaooriaia  auf  das  offene 
Bekenntnis  der  Frömmigkeit  oder  auf  die  Zuversicht  zu  Christus  beziehen 
wolle.  Der  Sprachgebrauch  des  Briefes  cf  4,  16  und  der  Zusammenhang 
entscheiden  für  das  letztere.  Die  Zuversicht  zu  Gott  ist  hier  insbesondere 
als  zuversichtliche  Erwartung  der  Verwirklichung  seiner  Zusagen  gedacht 
cf  V.  36. 

30)  Nach  griech.  Sprachgebrauch  (cf  Bleek  III  S.  708  f.)  kann  äTio- 
ßäXXeiv  fr]v  7iaoor,aiav  bedeuten  „den  Mut  verlieren"  (cf  Dio  Chrys.  XXXIV 
S.  425),  amittere  confideniiam  vulg.  Diesen  Sinn  repräsentiert  wohl  auch 
die  LA:   ärcoXvrjTe  (D)  ==  ä7Toüvrj7e  •  der  Gedanke  wird  dadurch  indes  ab- 

f geschwächt.     Westcott  S.  335  citiert  Nicostratus,  Fragm.  Inc.  5:  ravTfjv 
JTJT  Tra^OTjaiav]  idv  rtg  äTzo/.iarj,  ir^v  äaniS'  ä'noßeßlr^icev  ovroe  Toi}  ßiov. 
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seinem  Willen  entsprechendes  Verhalten  anerkannt  und  gewertet 
und  darum  mit  einer  Gegengabe  belohnt.  Die  Mahnung  85*  ist 
nur  die  negative  Kehrseite  der  positiven  Ermunterungen  zum  Fest- 
halten der  Hoffnung  und  Zuversicht  (3,  6.  14;  4,  14;  6,  18;  10,  23). 
Dem  entspricht  auch  hier  die  Begründung,  welche  die  Notwendigkeit 
des  Beharrens  in  der  eingenommenen  Grlaubensstellung  bei  allem 
Druck  des  Leidens  einschärft  ^^).  Es  genügt  nicht,  daß  die  Leser 
in  früheren  Prüfungen  die  Zuversicht  zu  Gott  behauptet  haben ; 
sie  müssen  in  ausdauernder  Geduld  standhalten,  um  das  Ziel  zu 
erreichen.  Wenn  der  Vf  die  Erfüllung  des  göttlichen  Willens  als 
Bedingung  für  den  Empfang  der  Verheißung  namhaft  macht,  meint 
er  mit  dem  i9-«A»j,ua  rov  -d-EOv  nicht  etwas  von  der  v7tof.iovr]  Ver- 
schiedenes. Der  sich  gleichbleibende  Inhalt  des  göttlichen  Willens 
besondert  sich  jeweilen  mit  Rücksicht  auf  die  einzelnen  Verhältnisse 
und  Aufgaben.  So  muß  stets  der  Zusammenhang  darüber  ent- 
scheiden, worauf  sich  im  einzelnen  Fall  der  göttliche  Wille  bezieht. 
Wird  hier  gesagt,  daß  die  Leser  der  Standhaftigkeit  bedürfen,  so 
ist  diese  damit  als  das  gekennzeichnet,  was  Gottes  Wille  jetzt  von 
ihnen  fordert.  Die  Zurückführung  auf  das  ^iXi^fia  rov  ^eov 
dient  nur  dazu,  die  TJnerläßlichkeit  der  Forderung,  aber  auch  die 
Bedeutsamkeit  ihrer  Erfüllung  einleuchtend  zu  machen.  AVer  den 
Willen  Gottes  getan  hat,  wird  dann,  wenn  die  Verheißung  zur 
Erfüllung  gelangt ,  seinen  Anteil  an  ihr  sicher  davontragen 
(11,  13.  39;  cf  6,  15)82).  Gemeint  ist  die  Verheißung  schlechthin 
(9,  15),  d.  h.  die  Verheißung  des  messianischen  Heus,  dessen  ab- 
schließende Verwirklichung  das  Ziel  der  Hoffnung  bildet. 

AVie  sehr  die  Erlangung  des  Verheißungsgutes  durch  die 
Standhaftigkeit  bedingt  ist,  erläutert  der  Vf  mit  AVorten  der  Schrift : 
Hab  2,  3  f.,  von  denen  er  erwarten  darf,  daß  die  Leser  sie  auch 
ohne  Citationsformel  als  solche  erkennen  ^^).  Was  hier  als  Be- 
dingung für  den  Anteil  am  Heil  bei  dem  bevorstehenden  Kommen 
des  Herrn  gefordert  wird,  ist  eben  der  standhafte  Glaube,  der  sich 
durch  keinen  Aufschub    an    der    sicheren  Erfüllung    der  göttlichen 


")  Der  auch  12,  1  bedeutsam  hervortretende  Begriff  der  inofiovri  mag 
hier  dem  Vf  durch  die  Stolle  Hab  2,  3  käv  iaTsor^ap,  vn6fieivov  u-ötSv  nahe- 
gelegt sein,  deren  unmittelbare  Fortsetzung  er  v.  37  f.  citiert. 

")  Die  Beifügung  von  ixamos  vor  (469  syr*)  oder  hinter  (366)  r^f 
litayyaUnv  ist  Zusatz  aus  2  Kr  5,  10. 

»»)  Das  Citat  Hab  2,  4  begegnet  nicht  nur  im  NT  (Rm  1,  17 ;  Gl  3, 11) 
wiederholt,  sondern  ist  auch  der  jüdischen  Theologio  sehr  geläufig  (cf 
Schiatter,  Der  Glaube  im  NT»,  S.  610  f.).  Schon  darum  wird  der  Vf  darauf 
rechnen  können,  daß  seine  schriftkundigen  Leser  ohne  weiteres  merken,  er 
verwende  hier  Worte  des  AT.  Vollends  deutlich  wird  das  aber  durch  den 
Ausdruck  »)  ^^'/A  /""^  v.  38,  in  dem  Gott  redend  eingefüiirt  wird. 
Immerhin  kann  der  Vf  im  Bewußtsein,  den  Text  der  Stelle  sehr  frei  zu 
rerwenderi,  mit  Absicht  auf  eine  Citationsformel  verzichtet  haben. 
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Verheißung  irre  machen  läßt.  Das  begründende  Moment  für  die 
Aussage  von  v.  36  liegt  also  in  den  beiden  zusammengehörigen 
Stücken  des  Citats  als  einem  einheitlichen  Ganzen.  [10,  37  f.] : 
Denn  noch  eine  kleine,  ganz  kleine  "Weile,  so  wird 
kommen,  derkommen  soll,  und  nie  h  t  verziehen ;  mein 
.Gerechter  aber  wird  infolge  Glaubens  leben,  und 
wenn  er  zurückweicht,  hat  meine  Seele  kein  "Wohl- 
gefallen an  ihm.  Wie  anderwärts  schließt  sich  der  Vf  auch 
hier  bei  Anführung  des  AT  an  die  LXX  an,  doch  so,  daß  er 
ihren  "Wortlaut  mit  großer  Freiheit  verwertet.  Vom  hebräischen 
Grundtext  der  Stelle  Hab  2,  3  f.  weicht  die  LXX  schon  anfange 
nicht  unwesentlich  ab.  AVährend  nämlich  im  Hebräischen  von  dem 
Gesicht,  das  der  Prophet  geschaut  hat,  gesagt  wird :  „es  wird  gewiß 
kommen  und  nicht  ausbleiben",  hat  die  LXX  mit  der  Übersetzung: 
eQx6/-ievog  fj^ei  y.al  ov  f.ir]  XQOvlor]  das  sachliche  Subjekt  in  ein 
persönliches  verwandelt  und  mit  dem  Kommenden  wahrscheinlich 
den  Messias  gemeint  ^*).  Der  Vf  des  Hb  formuliert  die  Zusage 
dadurch  noch  bestimmter,  daß  er  iQ^öfuevog  mit  dem  Artikel  ver- 
sieht ^^)  und  auf  den  Messias  deutet,  der  nach  dem  messianischen 
Verständnis  von  Ps  118,  26  als  „der  große  Kommende"  erwartet 
wurde  (Mt  11,  3:  21,  9).  Im  Unterschied  von  der  ungläubigen 
Judenschaft  sieht  freilich  der  christliche  Vf  des  Briefes  nicht  dem 
Auftreten  des  Messias,  sondern  jener  zweiten  Ankunft  Jesu  Christi 
entgegen,  mit  welcher  für  dessen  Gemeinde  die  Heilszeit  anbrechen 
wird  (9,  28).  Den  unter  dem  Druck  des  Leidens  zaghaft  ge- 
wordenen Lesern  gibt  er  die  tröstliche  Zusicherung,  daß  der,  auf 
dessen  Kommen  sie  warten,  ohne  Verzug  erscheinen  wird.  Ver- 
stärkt wird  die  aus  Hab  entnommene  Ankündigung  des  baldigen 
Kommens  des  Herrn  durch  die  Einschaltung  der  Worte  ezL  (.uy.QOV 
(cf  Jo  14,  19;   16,  16  —  19)    ooov    öaov^^),    welche    abgesehen    von 


^*)  Bei  LXX  lautet  Hab  2,  8:  Siön  sn  öoaats  tls  yaioöv,  xal  äpareXel 
£is  Ttioa-i  xat  oiy.  eis  y.evöv '  täv  vine^tr^ar^^  imö/itivoi'  ainöf,  öri  spxö/ueyoi 
i'j^st  xui  ov  iif]  yoovior,.  Da  das  ZU  vjiöiisii'ov  gehörige  Objekt  aijöv  er- 
kennen läßt,  daß  zu  voreoTjar^  bereits  ein  persönliches  Subjekt  ergänzt 
werden  muß,  so  liegt  es  am  nächsten,  dieses  neue  Subjekt  bei  ävarsui 
eintreten  zu  lassen.  Dann  kann  nach  der  Meinung  des  Übersetzers  das 
Prophetenwort  nicht  von  dem  Kommen  Jahves,  sondern  nur  von  dem  des 
Messias  reden,  dessen  Erscheinen  auch  Num  .24,  17  durch  uvureksi  ange- 
kündigt wird  (cf  Jer  23,  5;  Sach  3,  8 ;  6,  12).  Über  messianische  Deutungen 
der  Stelle  in  rabbinischen  Schriften  cf  Wettstein,  auch  Delitzsch,  Der 
Prophet  Habakuk.    Leipzig  1843,  S.  42. 

ä5)  x)en  ^ft  \iQhtn  in  der  LXX  bloß  Min,  wie  auch  nur  86.  62.  147 
mit  dem  Hb  ov  yooviaei  bieten. 

*")  Miy.obv  (jaov  öaov  wörtlich  „ein  weniges,  wie  sehr,  wie  sehr"  ist 
Umschreibung  des  Superlativs  cf  Winer  §  36,  3  Anm.  1;  Blaß  §  51,  4. 
Parallelen  aus  Griechen  bei  Wettstein.  Oekum  bemerkt:  tö  ö'e  öoov  öooy 
10  Tcävv  /xiicQÖv  Öif/.oi.    Ob  man  den  Ausdruck  wie  Jes  26,  20  als  Acc.  tem- 
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£Ti  aus  Jas  26,  20  stammen.  Dauert  es  nur  noch  eine  ganz  kleine 
Weile,  bis  der  Herr  kommt,  so  können  die  Leser  aus  der  Gewißheit 
seines  baldigen  Erscheinens  die  Kraft  zum  Ausharren  schöpfen. 
Zugleich  ergibt  sich  aber  aus  dieser  Gewißheit  auch  die  stärkste 
Aufforderung,  sich  des  dem  Willen  Gottes  gemäßen  Verhaltens  zu 
befleißigen,  um  des  bevorstehenden  Heiles  nicht  verlustig  zu  gehen. 
Welcher.  Art  dieses  Verhalten  ist,  zeigt  ebenfalls  das  Wort  Haba- 
kuks  (2,  4).  Die  beiden  Sätze  des  Prophetenspruchs  stellt  der 
Vf  um,  teils  um  die  im  Wort  der  LXX  vorhandene  Unklarheit 
über  das  Subjekt  von  Iccv  VTtooteü^rjraL  zu  heben  ^'),  teils  um  den 
Lesern  den  Ernst  der  ihnen  drohenden  Gefahr  um  so  eindrücklicher 
zu  machen.  Nach  der  durch  innere  und  äußere  Gründe  am  meisten 
beglaubigten  LA  lautet  der  Text  von  38^:  o  öe  öiYMiög  juov  tx 
Ttiorscog  tr^asrat  ^^).  Im  Gegensatz  zu  dem  ruchlosen  fremden 
Eindringling  ist  der  Gerechte  für  den  Propheten  der  Israelit,  der 
einerseits  wegen  seiner  Zugehörigkeit  zum  Volk  Jahves  (cf  Hab  1,  13), 
andererseits  wegen  seiner  Gesinnung  und  seines  Verhaltens  (Hab  1,  4) 
eine  gerechte  Sache  hat.  Kann  auch  kein  Zweifel  darüber  be- 
stehen,  daß  iP3*OX3  mit  H' Fl',  und  nicht  mit  p>~'i  zu  verbinden 
ist,  wie  auch  im  Hb  6X  Tiiöiewg  zu  Ci]0€Tai  und  nicht  zu  dUatog 
gehört^*),  so  tritt  die  riJIÜN  doch  nicht  als  etwas  von  der  Ge- 
rechtigkeit Unabhängiges  und  Neues  zu  ihr  hinzu,  sondern  bildet 
den  Grundzug  der  Gerechtigkeit  selbst.  AVenn  der  Gerechte  durch 
die  "3*J3X  zum  Leben  gelangt,  so  ist  sie  es  vor  allem,   die  ihn  als- 


poris  oder  aber  unter  Ergänzung  eines  sativ  (cf  Blaß  §  30,  3)  als  Nominativ 
faßt,  ist  für  den  Sinn  gleichgültig. 

")  In  der  LXX  kann  das  Subjekt  von  läv  iTTooTsü.rirai  grammatisch 
angesehen  nur  dasselbe  wie  das  von  »;|£t,  also  der  Messias  sein ;  doch  ergibt 
das  kaum  einen  annehmbaren  Sinn,  weshalb  Hieron.,  der  zu  Hab  2,  4  diese 
Auffassung  wenigstens  für  möglich  hält,  sich  eine  willkürliche  Umstellung 
der  Sätze  erlaubt.    Man  scheint  demnach  ein  Tk  ergänzen  zu  müssen. 

'*)  In  der  LXX  lautet  Hab  2,  4''  bei  n  B  und  der  Masse  der  Hss.  6 
8e  Sixatog  ix  TzioisMi  fiov  ^r^aerat,  entsprechend  der  LA  \n:ioN3.  Nach  dem 
Parallelglied  oi>y.  eiSoxBi  r)  yvx'?  /'«'v  sowie  nach  dem  Sprachgebrauch  der  LXX 
kann  nimie  fiov  nur  bedeuten  „meine  d.  h.  Gottes  Treue"  cf  Thren  3,  23, 
nicht  aber  „Glaube  an  mich".  In  dieser  Textgestalt  hätte  sich  der  Vf 
des  Hb,  der  unter  maiis  den  Glauben  des  Menschen  versteht,  das  Citat 
nur  mittels  einer  starken  Umdeutung  aneignen  können.  Dagegen  hat 
LXX  A  Min :  6  Se  Sixuidg  fiov  ix  moTeon  ^■^aeini.  Diese  Form  scheint  auch 
im  Hb  die  ursprüngliche  zu  sein.  Sie  wird  hier  bezeugt  durch  n  A  H  r 
vulg  arm  Clem.  Sachlich  unpassende  Angleichung  an  den  Text  der  LXX 
ist  die  LA  ix  niaitüt  fjov  bei  1)  366.  469.  472  d  syr'  u.  ■''  Eus.,  während 
die  WeglasBung  des  ftov  sowohl  hinter  Sixawi  als  hinter  niaxeuH  bei  p'* 
KLP  Min  cop  aeth  Chrys.  u.  a.  auf  Konformation  mit  Rm  1,  17  und  Gl 
8, 11  beruhen  durfte. 

")  Die  auch  in  den  paulinischen  Stellen  nicht  vorauszusetzende  Ver- 
bindung von  ix  TtloTtcjs  mit  Hixnios  (cf  Zahn  zu  Gl  3,  11  Bd.  IX*  S.  164) 
ist  im  Hb  wegen  des  za  Sixaioe  hinzutretenden  iioc  noch  weniger  zulässig. 
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Gerechten  kenntlich  macht  und  seine  Verbundenheit   mit  Gott  be- 
gründet ;  ohne  sie  würde  er  aufhören,  ein  Gerechter   zu  sein.     Im 
Zusammenhang    des  Hab.    ist    nun    die  rtJIOK  nicht  allgemein    die 
Festigkeit  und  Treue,   die  sich  als  Zuverlässigkeit,  z.  B.  auch  auf 
dem  sozialen  Gebiet,  betätigen  kann,  vielmehr  hat  sie  hier  durchaus 
religiösen  Charakter.     Der  Gerechte    hat  seine  njlöN  darin  zu  be- 
weisen, daß  er  bei  aller  Bedrückung  durch  die  fremden  Eindringlinge 
und  trotz   aller  Verzögerung    der  göttlichen  Hilfe    unerschütterlich 
an  Gott  und  seiner  Gnadenzusage    festhält  und  vertrauensvoll    auf 
die  Erfüllung  der   göttlichen  Verheißung  wartet.     Seine  njlOS    ist 
recht    eigentlich    Glaubenszuversicht    und    Glaubenstreue  *").      Der 
Vf   des  Hb    verwendet   das  Prophetenwort    wesentlich   im  gleichen 
Sinn,  nur  daß  er,  wie  es  sein  ntl  Standpunkt  fordert,  die  einzelnen 
Begriffe  noch    voller   faßt.     Der    ör/Miog   ist    der  Gott  zugehörige 
und  seines  Wohlgefallens  sich  erfreuende  Fromme,  dessen  Gerechtig- 
keit ganz  wesentlich  in  seinem  Glauben  besteht  cf  11,  4.  7,  so  daß 
Ttiottg  und  öiTiaioavvrj  hier  vollends  unzertrennlich  verknüpft  sind. 
Der  Glaube  bewahrt  an  der  vorliegenden  Stelle  weit    mehr   als  in 
den    paulinischen  Parallelen    das    atl  Kolorit.      Er    besteht   in    der 
Zuversicht,    die   trotz    allem    Leidensdruck    und    aller  Verzögerung 
der  Heilsvollendung  das  Vertrauen  zu  Gott  festhält  und  mit  Aus- 
dauer auf  die    endliche  Verwirklichung  der   göttlichen  Verheißung 
wartet.     na^Qtjoia  v.  35  und  VTtOftovj]  v.  36  sind  seine  notwendigen 
Lebensäußerungen.     Diesem  Glauben  ist  der  Anteil  am  Leben  ge- 
wiß, nun  nicht  mehr  bloß  im  Sinne  der  Lebenserhaltung    bei    der 
dem    ganzen    Volk    drohenden    Gefahr,    sondern    im  Sinn    der   Er- 
rettung von  dem  künftigen  Gericht  (6,  4)    und  der  Begabung    mit 
dem  vollkommenen  Heil  der  Vollendungszeit.     Freilich  ist  die  Er- 
langung   dieses    Heils    an    die    Bedingung    unentwegten    Beharrens 
geknüpft,    und    diese    bringt    der    Vf    in    Verwendung    des    ersten 
Hemistichs  von  Hab  2,  4  hier  sehr  wirksam,   ja  fast  drohend  zum 
Ausdruck*^).     Eben  der  Gerechte,    der   durch  seinen  Glauben    die 
Anwartschaft  auf  das  Leben  besitzt,  hört  auf,  ein  Gegenstand  des 
göttlichen  Wohlgefallens  zu  sein,  wenn  er  zaghaft  zurückweicht*'^. 
Gerade  das  ist  die  Gefahr  der  Leser  in  ihrer  gegenwärtigen  Leidenslage. 


*»)  Cf  Delitzsch  zu  Hab  2,  4  S.  50—54. 

*')  Nach  dem  hebr.  Text  fällt  der  Prophet  in  Hab  2,  4»  über  den 
fremden  Eindringling,  wahrscheinlich  die  in  Juda  einbrechenden  Chaldäer, 
das  Urteil:  „Siehe  aufgeblasen,  nicht  gerade  ist  seine  Seele  in  ihm".  Die 
LXX  hat  dies,  wahrscheinlich  auf  Grund  abweichender  Lesang,  ganz  anders 
wiedergegeben,  ohne  daß  sich  die  ihr  vorliegende  Gestalt  des  hebr.  Textes 
in  allen  Einzelheiten  rekonstruieren  ließe  cf  Delitzsch  zu  Hab  2,  4  S.  48  f. 
Vermutlich  hat  sie  nshy  statt  nSsv  gelesen  und  jedenfalls  ''isj  statt  i»sj. 
Über  den  Sinn  von  iäv  inoarsikrjrai  in  der  LXX  cf  oben  S.  336  A  37. 

**)  Das  Med.  vTtoazeUeodai  steht  hier  in  gleichem  Sinn  wie  i.ioariXXetv 
iavröv  Gl  2,  12;  Polyb.  I  16,  10;  IV  12,4;  cf  Euthym.:  iär  IvSip,  käv 
Eiggenbach,  Hebräerbrief.  22 
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Daß  es  bei  ihnen  bereits  dahin  gekommen  sei,  ist  nicht  des 
Vf's  Meinung,  und  stärker,  als  es  durch  irgendwelche  Ermahnung 
hätte  geschehen  können,  nimmt  er  sie  in  Pflicht,  wenn  er  sie  mit 
sich  zusammenfaßt  und  im  Ton  des  Vertrauens  und  der  Zuversicht 
fortfährt:  [10,  39]  Unsere  Art  ist  aber  nicht  das  Zurück- 
weichen zum  Verderben,  sondern  derGlaube  zurGe- 
winnung  des  Lebens.  Im  Genitiv  der  Eigenschaft *^)  werden 
mit  einer  im  Deutschen  kaum  wiederzugebenden  Nuancierung  das 
feige  Zurückweichen  und  der  standhafte  Glaube  als  charakte- 
ristische Handlungsweise  einander  gegenübergestellt.  Der  Gegensatz 
wird  dadurch  noch  geschärft,  daß  auf  das  Resultat  des  beidseitigen 
Verhaltens  hingewiesen  wird.  Das  Zurückweichen  führt  zur  anw- 
Xeia,  dem  gänzlichen  Verlust  des  Lebens  und  des  Heils  (Mt  7,  13; 
Phl  1,  18),  der  Glaube  dagegen  zur  Bettung  der  Seele  als  des 
Trägers  des  Lebens  vor  dem  im  Gericht  drohenden  Verderben 
(Lc  17,  33)**). 

Beim  Begriff  des  Glaubens  angelangt,  hält  der  Vf  an,  um  den 
Lesern  Wesen  und  Wert  des  Glaubens  zu  verdeutlichen  c.  11. 
Er  will  ihnen  damit  zu  verstehen  geben,  warum  er  das  Beharren 
im  Glauben  bei  ihnen  als  etwas  Selbstverständliches  voraussetzt, 
solange  sie  Christen  sein  wollen.  Die  ganze  Ausführung  bildet 
gewissermaßen  einen  Exkurs,  insofern  die  Ermahnung  unterbrochen 
und  erst  12,  1  wieder  aufgenommen  wird.  Sachlich  fügt  sich  indes 
der  Abschnitt  dem  Gedankengang  des  Briefes  zweckvoll  ein.  Die 
Leser  empfinden  es  als  etwas  Befremdliches,  daß  auch  sie  in  der 
Zeit  der  Erfüllung  noch  auf  das  Warten  und  Hoffen  angewiesen  sind 
statt  auf  das  Haben  und  Genießen,  auf  das  Glauben  statt  auf  das 
Schauen.  Ja  sie  halten  sich  für  verkürzt  gegenüber  den  Frommen  des 
AB,  zu  denen  Gott  sich  bekannt  hat,  und  die  er  seine  gewaltigen  Offen- 
barungs-  und  Heilstaten  hat  schauen  lassen,  während  sie  nur  die 
Niedrigkeit  und  den  Tod  Jesu  vor  Augen  haben,  ohne  noch  die 
Offenbarung  der  Herrlichkeit  Christi  und  die  Vollendung  des  Heils 
erlebt  zu  haben.  Der  hieraus  entspringenden  Neigung  zu  Kleinmut 
und  Zweifel  tritt  der  Vf  mit  dem  Nachweis  entgegen,  daß  der 
Glaube    zu   allen  Zeiten    Voraussetzung   und    Grundbedingung   der 


dx^daf;;  falsch  r:  et  si  subtimuerit  me.  Lehrreich  ist,  wie  aus  der  falschen 
Schreibung  in  D  iäp  vnootikT)te  bei  d  die  neue  LA  st  subtrahent  sc  ge- 
worden ist. 

*»)  Zu  elfii  xivot  cf  12,  11;   1  Kr  14,  33:   AG  9,  2,  Winer-Schmiedel 

§80,  ll^ 

**)  Der  Sinn  von  ne^molrjaie  yv/^f^s  bestimmt  sich  danach,  daß  rr«^«- 
noietadat  tijv  ^fvxijv  festgepräKter  Ausdruck  für  die  Rettung  und  Erhaltung 
de«  Lebens  ist  cf  Xenopo.  Cyrop.  IV  4,  10 ;  Isoer.  ep.  2 ,  nur  duU  im 
Zosammenhang  des  Hb  wie  Lc  21, 19  vom  ewigen  Leben  die  Rede  ist  cf 
1  Th  6,  9. 


c.  10,  39;  11, 1.  339 

Gemeinschaft  mit  Gott  und  der  Erfahrung  seiner  Hilfe  gewesen 
ist,  und  zwar  eben  ein  solcher  Glaube  wie  der  den  Lesern  zugemutete, 
welcher  das  Heil  von  der  Zukunft  erwartet  und  in  der  Gewißheit 
des  Unsichtbaren  lebt,  ohne  sich  durch  die  Leidenserfahrungen  der 
Gegenwart  und  durch  den  Mangel  äußerer  Garantien  an  Gott  und 
seinem  schließlichen  Eingreifen  irre  machen  zu  lassen.  Die  "Wucht 
des  Gedankens  kommt  in  der  rhetorisch  wohlabgerundeten  Dar- 
stellung zu  kraftvollem  Ausdruck  *^). 

Die  Erörterung  des  Glaubens  beginnt  der  Vf  mit  einem  kurzen 
Hinweis  auf  dessen  Eigenart  und  Bedeutung:  [11,  1  f.]  Es  ist 
aber  Glaube  eine  beharrliche  Zuversicht  auf  Ge- 
hofftes,  eine  unwiderlegliche  Überzeugung  von  un- 
sichtbaren •  Dingen ;  denn  auf  Grund  eines  solchen 
haben  anerkennendesZeugnis  erlangt  dieAltvordern. 
Man  darf  sich  durch  die  (keineswegs  ungewöhnliche)  Voranstellung 
des  Verbums  *^)  und  die  analogen  AVendungen  anderer  Autoren*') 
nicht  verleiten  lassen,  die  Aussage  v.  1  als  eine  Definition  des 
Glaubens  zu  betrachten.  Zweck  der  Erörterung  ist  ja  nicht  eine 
theoretische  Auseinandersetzung,  sondern  die  Paränese.  Namentlich 
aber  enthält  die  Aussage  keine  erschöpfende  Aufzählung  aller 
Merkmale,  die  dem  Begriff  des  Glaubens  im  religiösen  Sinne  zu- 
kommen ;  ist  doch  das  Objekt  des  Glaubens  so  allgemein  bestimmt, 
daß  der  Glaube  nicht  einmal  (wie  6,  1)  ausdrücklich  auf  Gott  be- 
zogen wird.  Am  wenigsten  soll  eine  Definition  des  spezifisch 
christlichen  Glaubens  gegeben  werden ;  vielmehr  will  der  Vf  nur 
hervorheben,  was  zu  allen  Zeiten  und  allenthalben  ein  charakte- 
ristisches Merkmal  des  Glaubens  ist,  wie  er  denn  auch  niazig  zum 
Zweck  der  Verallgemeinerung  ohne  Artikel  setzt.  Was  er  im 
Glauben  hervorhebt,  ist  ganz  durch  die  Rücksicht  auf  die  Leser 
bedingt.  Ihnen  will  er  zeigen,  was  notwendig  zum  Glauben  gehört 
und  also  bei  ihrem  Glaubensverhalten  unter  keinen  Umständen 
fehlen    darf.      Hieraus    allein    erklärt    sich    die    Formulierung    des 


**)  Eine  formale  Parallele  zu  Hb  11  bildet  die  Beschreibung  der 
Hoffnung  bei  Philo  V  praem.  et  poen.  11  (2).  Sachlich  berühren  sich  mit 
der  Charakteristik  des  Glaubens  in  Hb  11,  1  die  Ausführungen  Philos  II 
couf.  ling.  Hl  (9) ;  migr.  Abr.  43.  44  (9). 

")  Die  Voranstellung  von  tanv  wie  Lc  8,  11 ;  1  Jo  1,  5  und  häufig 
in  negativen  Sätzen  cf  Hb  4,  13;  Mt  13,  57;  Mc  12,  27,  auch  wo  sajit^ 
Kopula  ist  und  nicht  die  Bedeutung  „es  ist  wirklich"  (1  Tm  6,  6)  oder 
„es  existiert"  (Jo  5,  45)  besitzt,  entspricht  dem  gewöhnlichen  griechischen 
Sprachgebrauch  cf  Blaß  §  80,  1.  Zur  Accentuierung  cf  Winer-Schmiedel 
§  6,  9-^. 

*")  Del.  vergleicht  z.  B.  Philo  I  leg.  alleg.  III  211  (75);  II  quod 
deus  immut.  87  (19) ;  III  congr.  erud.  79  (14),  wo  nach  der  Meinung  des 
Autors  allerdings  eine  Definition  vorliegt.  Als  Definition  betrachten  auch 
Thdr  u.  Euthym.  Hb  11,  1,  wenn  sie  von  einem  doi^ea&ac  sprechen. 

22* 
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Glaubensobjektes  als  ekTtiKoueva  und  Ttqdyi-iaTa  ov  ßXenöi^eva^^). 
Beide  Begriffe  markieren  die  Spannung,  die  dem  Glauben  eignet. 
Was  Gegenstand  der  Hoffnung  ist,  liegt  noch  in  der  Zukunft  und 
bildet  kein  Stück  des  gegenwärtigen  Besitztums.  Ebenso  entbehrt 
das  Unsichtbare  der  handgreiflichen  Sicherheit,  welche  die  sinnliche 
Wahrnehmung  gewährt.  Während  aber  Gegenstand  der  Hoffnung 
nur  ein  Gut  sein  kann,  das  man  begehrt,  fallen  in  den  Bereich  der 
od  ßkETlOf-UVa  auch  Dinge,  vor  denen  man  sich  fürchtet  (11,  7), 
und  während  die  kXTtiCö^eva  stets  der  Zukunft  angehören,  können 
die  7iQdyixa%a  ov  ßXsTto^eva  auch  Dinge  und  Ereignisse  der  Ver- 
gangenheit und  Gegenwart  sein,  sofern  nur  sie  selbst  oder  das, 
was  sie  zum  Gegenstand  des  Glaubens  macht,  wie  etwa  ihre  Be- 
deutung und  ihr  Wert,  nicht  in  den  Bereich  der  Sichtbarkeit  fallen. 
Vermöge  dieser  ihrer  Eigenart  nehmen  die  Objekte  des  Glaubens 
gleichermaßen  den  Willen  und  das  Bewußtsein  des  Menschen  in 
Anspruch ;  ersteres  wird  in  1*,  letzteres  in  1^  ausgeführt.  Gegen- 
über dem  durch  die  göttliche  Verheißung  dargebotenen  Hoffnungsgut 
beweist  sich  der  Glaube  als  eine  Zuversicht,  welche  das  Gehoffte 
erfaßt  und  daran  festhält,  wenn  auch  die  Erfüllung  der  Hoffnung 
auf  sich  warten  läßt  cf  Rm  8,  24  f.  Der  Begriff  der  v/iöoTaaig 
wird  ganz  in  demselben  Sinn  verwendet  wie  3,  14  (cf  oben  S.  88 
A  32),  nur  daß  hier  durch  den  Objektsgenitiv  eXTiLCoiiiviov  und 
den  Gegensatz  zu  VTtoazoXi]  (10,  39)  das  Moment  des  standhaften 
Beharrens  trotz  entgegenstehender  Schwierigkeiten  in  den  Vorder- 
grund gerückt  wird.  Das  kann  indes  auch  hier  nicht  veranlassen, 
mit  Rückgriff  auf  den  Verbalstamm  dem  Worte  die  sinnliche  Be- 
deutung „das  Bestehen"  beizulegen  (cf  oben  S.  88  A  31),  zumal  der 
Objektsgenitiv  diese  Fassung  kaum  zuläßt.  Noch  weniger  freilich 
ist  die  patristische  Erklärung  annehmbar ,  die,  einen  wesentlich 
gleichen  Sinn  des  Wortes  wie  1,  3  voraussetzend,  den  Glauben  als 
die  Ejraft  ansieht,  welche  dem  Gehofften  Realität  in  uns  verleiht  *'). 


*•)  ITpayfidrMv  verbinden  Chrys.,  Oekum.  u.  a.  mit  ilTriiiouhmr,  da- 
gegen Theophyl.,  Euthym.,  cop,  r  und  die  ältesten  Hss.  der  vulg  mit  oi 
ßleno/iiv(i>v.  Die  letztere  Verbindung  ist  nicht  nur  des  Rhythmus  wegen 
vorzuziehen,  sondern  auch  darum,  weil  ilTtitouivoyp  viel  weniger  einer  Er- 
gänzung bedarf  als  oi  ßXeTtofiivov.  —  Da  unter  den  Trody/nara  od  ßkenö/isva 
auch  zukünftige  Dinge  mitinbegriffen  sind  cf  11,  7,  so  ist  die  Übersetzung 
-Realitäten"  unpassend.  Wie  o,  18;  10,  1  heißt  n()äyfia  einfach  „Sache, 
Ding". 

*•]  Cf  Chrys.  XXI  S.  248:   'EnatSfi   y^Q  tA  hv  ÜniSt  äpyTtöaraxa  sIpm 

airö  iartv  oiala  ain&v.  Ebenso  erklären  Thdrt,  Oekum.,  Theophyl., 
Euthym.,  cf  vulg'*»''«'  nperanilot-v.m  substantia.  von  Neueren  z.  B.  noch 
Schlichting,  Bongel,  Westcott.  Der  Gedanke,  daß  der  Glaube  den  erhofften, 
zukünftigen  Dingen  gegenwärtige  Existenz  verleihe,  trägt  nicht  nur  in 
den  Text  ein,  was  in  ihm  nicht  enthalten  ist,  sondern  rückt  den  Glauben 
ganz  im  Widersprach  mit  der  Tendenz  von  Üb  11, 1  stark  in  die  Nähe  der 
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Verschiedenartige  Auslegungen  hat  auch  die  zweite  Hälfte  von  11,  1 
gefunden.  An  sich  wäre  es  möglich,  TtQayfACcttüV  ov  ßX€7fOi.iiviov 
als  Gen.  subj.  zu  fassen  und  demnach  ekeyxog  auf  eine  von  den  un- 
sichtbaren Dingen  ausgehende  moralische  Ziirechtweisung'**')  oder 
intellektuelle  Überführung  ^^)  zu  beziehen.  Aber  schon  der  Parallelis- 
mus mit  IkTti^Of-teviüV  VTtöaraaig,  wo  der  Genitiv  doch  nur  ob- 
jektiv gemeint  sein  kann,  spricht  hiergegen,  noch  entscheidender 
der  Umstand,  daß  der  Glaube  dann  als  göttliche  Wirkung  gedacht 
sein  müßte,  während  er  doch  in  einem  Zusammenhang,  der  aufs 
nachdrücklichste  die  Glaubenspflicht  einschärft  (cf  10,  35 — 39),  nur 
als  menschliches  Verhalten  in  Betracht  kommen  kann.  Muß  dem- 
nach 7tQay(xäT(jüV  ov  ßkenof^ieviov  als  Gen.  obj.  verstanden  werden, 
so  kann  elsyxoS  our  „Beweis"  bedeuten,  was  auch  dem  Sprach- 
gebrauch entspricht  ^2).  Der  Vf  will  also  sagen,  der  Glaube  sei 
ein  Beweis  für  Dinge,  die  ihrer  Natur  nach  nicht  gesehen  werden 
können.  Das  wäre  freilich  eine  unverständliche  Behauptung,  wenn 
es  sich  um  einen  nach  außen  zu  führenden  Beweis  handelte ;  denn 
wie  kann  der  Glaube  des  einen  einem  anderen  ein  Beweis  für  etwas 
nicht  Wahrzunehmendes  sein?  Verständlich  ist  dagegen  die  Aus- 
sage, wenn  von  einem  Beweise  die  Bede  ist,  welcher  nur  für  den 
Glaubenden  selbst  Überzeugungskraft    besitzt.     Der  Glaube  bedarf 


Illusion.  Eine,  ganz  andere  Wendung  gibt  der  gleichen  Auffassung  von 
vTiöaraaig  die  Übersetzung  von  r  (d) :  est  aufem  fides  sperantium  substantia, 
wodurch  der  Gedanke  ausgedrückt  wird,  der  Glaube  sei  das  eigentliche 
Wesen  der  Hoffenden.  Die  Wiedergabe  des  passiven  eXm^ouivcDi'  durch 
das  akt.  speranHum  ist  aber  ganz  unzulässig.  Moulton,  Exposit.  1903  II 
S.  438  f.  übersetzt  vjiöaraai^  mit  „Eigentumsurkunde",  allein  in  dem  Papyrus, 
auf  den  er  sich  beruft,  bedeutet  inoar.  „Bestand"'. 

'*")  So  Woerner  im  Anschluß  an  J.  T.  Beck,  Einl.  in  das  Syst.  der 
Christi.  Lehre*.  Stuttgart  1870,  S.  58ff.  —  In  sittlichem  Sinn  steht  D.ey/oi 
(2  Tm3,  16);  Prov  1,  25.  30;  6,  23;  29,  15  u.  ö.,  mit  einem  Gen.  subj.  PhUo 
I  opif.  mundi  128  (43):  6  rov  avystäöTos  ehy/o«.  Bei  sittlicher  Fassung 
von  eleyxof,  aber  mit  Umsetzung  des  Pass.  oi)  ßlen.  ins  Aktiv  überträgt 
d:  accusator  non  videntium. 

■^0  Cf  Schlatter,  Der  Glaube  im  NT\  S.  528  f. 

■^2)  In  der  Bedeutung  „Beweis"   cf  Hi  23,  4  steht  Uey^os  häufig  mit 

einem  Gen.  obj.  cf  Antiphon  1  7 :  e/.eyyov  Ttoii^aaad'ai  leSv  TieTt^ay/nivotv, 
12:  skey^ov  '/.aßelv  xov  Ttodyfiaros'  Arriau  Epict.  diss.  III  10.  11:  evx)^ä  ä'  6 
eXeyxos  toxi  7i^dyf.iaTog,  fj  ooy.t/uaaia  roi)  ^tloao^ovvros'  Jos.  bell.  IV  337 
(5,  4):  f^r  Se  ovr'  eXeyyös  Tis  tßv  y.aTr^yoQovfitvwv  odre  Tey<ft7^otoy',  Philo  IV 
Joseph.  107  (20)  ttoos  fleyyov  ßsßaioTe()as  morecog  „zum  Erweis  desto  größerer 
Glaubwürdigkeit".  Das  gleiche  Verständnis  setzen  die  patristischen  Er- 
klärer voraus  cf  Chrys.  XXI  S.  243:  tltyyös  kaiiv  in\  lüv  ).iav  d^kojv  fj 
roitn}v  Ttlons  öipis  eaxl  t(bv  äÖj]).u)v,  ifrjoi,  xal  eis  Trjr  airijv  rols  ÖQOifiivote 
we^si  7ilf]oof/ooiav  rä  fif]  d(JM/usva-  Oekum. :  iari  Si  TTiarts  eXeyyos  x«i  dTiö- 
oet^is  tG)v  ov  ß}.s7tofiev(oi"  dTcoSeiximai  Se  boaru  tol  dooarä  f]  rciaiis'  7t(äs\ 
Tiö  vfö  xal  rats  eXTciaiv  bo&aa  rd  firj  (faivdueva ;  ähnlich  Theophyl. ;  cf 
ferner  Ephr. :  est  namque  (sc.  fides)  argumentum,  quod  revelat  id,  quod  non 
apparet;  r:  convictio  verum  quae  non  videntur;  vulg:  rerum  argumentum 
non  apparentium. 
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keiner  Beweise,  um  sich  der  Realität  der  unsichtbaren  Dinge  zu 
vergewissern ;  er  trägt  in  sich  selbst  die  Gewißheit  dessen,  worauf 
er  sich  bezieht.  Allerdings  könnte  man  statt  eines  Ausdrucks  für 
ein  objektives  Verfahren  der  Vergewisserung  wie  eleyxog  einen 
solchen  erwarten ,  der  die  subjektive  Überzeugung  bezeichnete. 
Allein  die  griechische  Sprache  bot  hierfür  kaum  ein  passendes  Wort 
dar.  TTioTig  im  Sinn  von  „Bürgschaft",  „Garantie"  war  als  Prädikat 
einer  Aussage  über  den  Glauben  selbstverständlich  ungeeignet. 
yvCboig  oder  yvcüf.irj  hätten  gerade  das  vermissen  lassen,  worauf  es 
dem  Vf  ankam  und  was  ihn  zur  Verwendung  von  eXsyxog  be- 
stimmte, nämlich  das  Moment  der  unzweifelhaften,  jede  Einwendung 
ausschließenden,  schlechterdings  zwingenden  Überführung  ^^).  Eben 
das  ist  ein  Charakterzug  echten  Glaubens,  daß  er  von  den  aller 
Vergewisserung  scheinbar  unzugänglichen  unsichtbaren  Dingen  eine 
Gewißheit  besitzt,  die  keiner  sie  tragenden  Argumentation  bedarf, 
sondern  sich  selbst  Beweis  ist.  Wie  diese  Gewißheit  zustande 
kommt,  führt  der  Vf  hier  nicht  aus.  Er  kann  voraussetzen,  daß 
die  Leser ,  welche  die  erleuchtende ,  heiligende  und  beseligende 
Wirkung  der  göttlichen  Heilsoffenbarung  und  ihrer  Bezeugung  durch 
Wort  und  Tat  aus  eigener  Erfahrung  kennen  (cf  2,  3 f.;  6,  4 f.; 
10,  26.  29),  hierüber  nicht  im  unklaren  sind. 

Ob  das  dargelegte  Verständnis  dem  Inhalt  von  11,  1  gerecht 
wird,  muß  sich  aus  der  Erörterung  der  weiteren  Ausführungen 
ergeben  (11,  2 — 40),  in  denen  der  Vf  nachweisen  will,  daß 
der  Glaube  sich  seit  Anfang  der  Menschheitsgeschichte  stets  als 
VTCÖOTaaiQ  ilnitoiiivojv  (cf  besonders  11,  10—16.20—22.  26.  39) 
und  nQcty(.i6ni)v  ekeyxog  ov  ßkeTtouiviov  (cf  besonders  11,  7.  8.  27) 
erzeigt  hat.  Zunächst  weist  der  Vf  zur  Begründung  der  in  v.  1 
gegebenen  Charakteristik  v.  2  auf  den  Erfolg  des  so  beschaffenen 
Glaubens  in  der  Vergangenheit.  Auf  Grund  ^*)  eines  Glaubens 
nämlich,  dessen  wesentliches  Merkmal  die  zuversichtliche  Erwartung 
des  Gehofften  und  die  unerschütterliche  Gewißheit  über  das  Un- 
sichtbare bildet  '^*),  und  nur  auf  Grund  eines  solchen  haben  die 
ehrwürdigen  Gestalton  früherer  Geschlechter,  die  anerkannten  Vor- 
bilder   der   Frömmigkeit   in    vergangenen    Tagen  '*") ,    ein    sie    aus- 

'*)  Nur  TtXrjQOfOQia  könnte  in  Betracht  kommen  cf  Euthym. :  tksyyoe 
=  rrortyudj/ov  äoodratv  nkrioorjopin.  Allein  das  Wort  scheint  in  der  Be- 
deutung' „ÜberzeugungsfliUe",  „Gewißheit"  (1  Th  1,  ö;  Ign.  Magn.  11)  in 
vorchristlicher  Zeit  weuig  oder  gar  nicht  gebräuchlich  gewesen  zu  sein. 

»*)  Für  h  (cf  1  Tm  6,  10)  tritt  11,  4.  89  mit  leichter  Nuancierung 
üid  ein. 

*^)  Zur  Begründung  von  v.  1  kann  die  Aussage  v.  2  nur  dienen,  wenn 
tnvto  nicht  bloß  auf  das  Vorhandensein,  sondern  vor  allem  auf  die  Eigenart 
de»  Glaubens  hinweist.  Die  LA  iv  airf,  (p'*  47.  116)  beruht  auf  völliger 
Verkennung  dieses  Tatbestandes. 

**)  In  ähnlichem  Sinn  wie  hier  und  Mt  15,  2  werden  M.  Berachoth 
VI  die  o«JljpMT"7  o»7«pn  erwähnt;  cf  Thdr:  ol  ipdoeioi  x«i  Tinlaiol  äytios^. 
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zeichnendes  und  beglaubigendes  Zeugnis  von  Seiten  Gottes  erlangt  ^') ; 
denn  auch  die  Handlungen,  die  ihnen  Gottes  Billigung  eintrugen, 
waren  nur  Äußerungen  eines  derartigen  Glaubens.  Zuteil  geworden 
ist  ihnen  jenes  Zeugnis  durch  die  rühmende  Erwähnung  in  der 
heiligen  Schrift  und  noch  weit  mehr  durch  die  Segnungen  und 
Verheißungen,  die  sie  bei  ihren  Lebzeiten  von  Gott  empfingen. 

Mit  der  Erinnerung  an  den  Glaubensweg  der  Väter  ist  der 
Vf  zu  dem  Thema  gelangt,  das  er  nunmehr  zu  entwickeln  gedenkt. 
Ehe  er  es  aber  im  einzelnen  ausführt  und  durch  Beispiele  belegt, 
weist  er  darauf  hin,  wie  schon  die  der  Menschheitsgeschichte  vor- 
ausgehende und  sie  ermöglichende  Tatsache  der  "Weltschöpfung 
ohne  Glauben  nicht  zu  verstehen  ist:  [11,3]  Kraft  Glaubens 
erkennen  wir,  daß  die  Welt  durch  Gottes  Wort  her- 
gestellt ist,  so  daß  aus  Unsichtbarem  das,  was  man 
sieht,  geworden  ist.  Mit  dem,  was  11,  4ff.  folgt,  steht  die 
Aussage  v.  3  insofern  nicht  in  Übereinstimmung,  als  11,  4  ff.  von 
dem  Glauben  der  Alten,  dagegen  v.  3  von  dem  Glauben  des  Vf 
und  der  Leser  die  Kede  ist;  denn  daß  die  Protoplasten  als  Sub- 
jekt von  voovf.i€V  gedacht  seien,  ist  ein  keiner  Widerlegung  be- 
dürftiger Einfall.  Allein  v.  3  reiht  sich  dennoch  dem  Zusammen- 
hang passend  ein.  Indem  der  Vf  sich  anschickt,  der  Geschichte 
des  Glaubens  bis  zu  ihren  ersten  Anfängen  nachzugehen,  fällt  sein 
Blick  auf  das  erste  Blatt  der  Bibel.  AVas  dort  von  der  Welt- 
schöpfung erzählt  wird,  beweist,  wie  notwendig  der  Glaube  ist. 
Ohne  ihn  bliebe  die  Entstehung  der  Welt  ein  unlösbares  Rätsel. 
Zwar  trägt  die  Welt  in  ihrem  gegenwärtigen  Bestände  die  unver- 
kennbaren Spuren  eines  vorausgegangenen  Werdeprozesses  an  sich, 
und  das  Nachdenken  vermag  auch  festzustellen,  daß  die  Mannig- 
faltigkeit ihrer  Erscheinungen  von  immanenten  höheren  Kräften 
bedingt  ist  (Rm  1,  20);  allein  ihre  letzte  Ursache  erschließt  sich 
doch  nur  dem  Glauben.  Bloß  vermöge  eines  Glaubens  "**),  der  des 
Unsichtbaren  gewiß  ist,  erkennen  wir,  daß  die  Welt  mit  allem, 
was  sie  umfaßt  (cf  1,  2  oben  S.  7),  durch  Gottes  Befehlswort,  den 
Ausdruck   seines   allmächtigen    Willens    (cf  Ps  33,  6.9;  Hb  1,  3), 


"')  Zu  fiaoTvpeiad-nt  (anders  als  7,  8)  „ein  gutes  Zeugnis  haben"  cf 
AG  6,  3;  10,  22;  16,  2;  22,  12.  In  gleichem  Sinn  begegnet  das  Verb,  auch 
auf  Inschriften  cf  Deißmann,  Neue  Bibelstudien  S.  03:  Expos.  1909  I 
S.  562. 

'**)  Der  Dativ  7r/ffT£<  kehrt  in  Hb  11  18  mal  wieder,  gelegentlich  durch 
das  synonyme  Stä  Ttiarecog  v.  4.  7.  33.  39,  einmal  aus  besonderem  Grund 
durch  yarä  nioriv  v.  13  ersetzt.  Die  Bedeutung  des  Dativs  nuanciert  sich 
je  nach  dem  Zusammenhang.  In  der  Regel  bezeichnet  er  das  Mittel  oder 
die  Ursache,  zuweilen  auch  die  Veranlassung  v.  5  und  29—31  oder  den 
Beweggrund  v.  20.  21.  22.  23.  Die  häufige  Wiederholung  des  Dativs  trägt 
wesentlich  zu  der  rhetorischen  Haltung  des  Abschnitts  bei  cf  Blaß  §82,6; 
cf  die  parallele  Anaphora  1  Clem.  3—6. 
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ihren  gegenwärtigen  Bestand  erhalten  hat,  und  daß  somit  das,  was 
als  ein  ßXsjTÖjiievov  ^®)  Gegenstand  der  sinnlichen  "Wahrnehmung  ist, 
aus  solchem  entstanden  ist,  was  nicht  in  die  Erscheinung  tritt  und 
also  gar  nicht  gesehen  werden  kann.  Die  neueren  Erklärer  sind  im 
Gegensatz  zu  fast  allen  Auslegern  und  Übersetzern  der  patristischen 
Zeit  *")  der  Meinung,  die  Negation  (.i^  sei  ihrer  Stellung  wegen 
nicht  mit  dem  Part.  cpaivojLievwv  zu  verbinden,  sondern  gehöre  zum 
ganzen  Satz.  So  ergäbe  sich  indes  nur  der  matte  Gedanke,  es  sei 
bei  der  Weltschöpfung  im  Unterschied  von  der  gegenwärtigen 
Ordnung  der  Dinge  nicht  Gleiches  aus  Gleichem  hervorgegangen, 
während  man  doch  nach  3*  statt  einer  bloß  negativen  Aussage  die 
positive  erwartet,  das  vor  Augen  Liegende  habe  seinen  Grund  an 
dem  Unsichtbaren.  Dies  entspricht  auch  allein  der  Beschreibung 
des  Glaubens  in  11,  1,  die  sich  nicht  mit  einer  Negation  begnügt, 
sondern  allen  Nachdruck  auf  die  Affirmation  legt.  Die  gramma- 
tische Zulässigkeit  der  Verknüpfung  von  (.iij  mit  dem  Part,  trotz 
der  Zwischenschiebung  der  Präposition  €'K  wird  nicht  nur  durch 
das  einhellige  Verständnis  der  griechischen  Exegeten,  sondern  auch 
durch  unzweifelhafte  Analogien  griechischer  Schriftsteller  verbürgt*^). 
Im  vorliegenden  Fall  wird  neben  der  Neigung,  die  Negation  mög- 
lichst an  den  Anfang  des  Satzes  zu  stellen,  und  der  Rücksicht  auf 
den  Wohllaut  namentlich  die  Absicht,  den  Ton  ganz  auf  die  Ne- 
gation zu  legen,  für  die  Wortstellung  maßgebend  gewesen  sein. 
Bei  diesem  Verständnis  von  3^  ist  nun  vollends  klar,  daß  der  Vf 
bei  den  fiTj  cpairöjiuva,  aus  denen  die  sichtbare  Welt  entstanden 
ist,  nicht    etwa  die  ä(.iOQ(pog  vXrj    Sap.  11,   17''*)    oder  die  Ideen- 


"•)  Der  Sing,  to  ßlenöfiEvov  (P'*n  ADP  17  d  cop  aeth)  ist  ungleich 
besser  bezeugt  als  der  Plur.  tä  ßlsnöfisva  (KL  Min  r  vulg  syr'  u.  *  arm). 
Letzterer  ist  Assimilation  an  (faivonevwv.  Die  Differenz  des  Numerus  ent- 
spricht durchaus  dem  Zusammenhang:  der  Komplex  des  sinnlich  Wahr- 
genommenen verdankt  seinen  Ursprung  solchem,  das  zur  Kategorie  der 
unsichtbaren  Dinge  gehört. 

•<*)  Cf  Chrys.  XXII  S.  249:  H  oix  Svrmv  tä  livxa  knoir,aev  6  dsög,  ix 
i&v  ftTj  (faivofiivMV  la  (paivöfievn,  kx  ißv  oix  ifecncörcov  tä  rjreoTtÖT«.     Der 

gleichen  Auffassung  folgen  Thdrt,  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.,  cop.,  Ephr,, 
»yr*  u.  ',  arm,  d:  ex  non  apparentibus ,  vulg:  ex  invisibihbus;  anders  nur 
r:  ui  non  de  apparentibua. 

")  Cf  Xenoph.  Hiero  7,6:  oPre  yäp  nl  fii;  k^  äiTifilormcov  iTTOVQyint 

xäpnee  ii/uip  iööxovp  elvai  (Gefälligkeiten  solcher,  welche  die  Liebe  nicht 
erwiderten).  Weitere  Belege  bei  Kühner-Gerth  §  ölO  Anm.  2.  Es  ist  in 
solchen  Fällen  stets  ein  Gegensatz  ins  Auge  gefaßt,  so  hier:  „nicht  aus 
Sichtbarem,  sondern  aus  Unsichtbarem",  was  Winer  §  61,  5  für  die  vor- 
liegende Stelle  verkennt.    Cf  übrigens  auch  Blaß  §  75,  7. 

•*)  Die  unverkennbare  RUckbeziehung  auf  Gen  1  ließe  an  sich  die 
YennataDg  zu,  der  Vf  spiele  an  auf  Gen  1,2:  /;  Af  yf)  ^''  ^fiemog  xnl  dxa- 
raoHiiaaioe,  womit  entweder  der  chaotische  Zustand  der  Erde  cf  Jos.  ant. 
I  27  (1,  1)  oder  ihre  ideale  Präexistenz  cf  Philo  I  opif.  mund.  29  (7)  ge- 
meint sein  kann;  cf  Philo  II  conf.  ling.  172  (34)  d  fairöfmyog  6Se  xdofioe 
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weit,  den  -KOOf-iog  vorjTog  des  Philo,  sondern  das  göttliche  "Wort 
im  Sinne  hat.  Ist  die  Welt  durch  dieses  Wort  entstanden,  so  ist 
sie  aus  Unsichtbarem  hervorgegangen.  Die  enge  Verbindung  der 
beiden  Hälften  von  v.  3  spricht  dafür,  daß  eig  to  yeyovevai  von 
dem  Vf  nicht  final,  sondern  konsekutiv  gemeint  ist.  Sprachliche 
Bedenken  stehen  dieser  Fassung  nicht  entgegen  ^^),  und  der  Wort- 
laut wie  der  Zusammenhang  entscheiden  zu  ihren  Gunsten.  Sieht 
man  nämlich  in  2)^  eine  Zweckbestimmung,  so  ist  man  genötigt, 
der  Aussage  eine  dem  Wortlaut  gänzlich  fremde  Beziehung  auf 
die  menschliche  Erkenntnis  zu  geben.  Daß  Gott  die  Welt  durch 
sein  Wort  geschaffen  habe,  damit  das  Sichtbare  aus  dem  Unsicht- 
baren hervorgegangen  sei ,  ergibt  doch  keinen  brauchbaren  Ge- 
danken, wenn  man  nicht  die  Aussage  des  Vf  in  die  andere  um- 
setzt :  Gott  habe  durch  die  Art  der  Weltschöpfung  der  Menschheit 
die  Möglichkeit  einer  natürlichen  Welterklärung  benehmen  und  sie 
zu  einem  auf  Glauben  begründeten  Verständnis  der  Welt  nötigen 
wollen.  Nimmt  man  die  Aussage  so,  wie  sie  lautet,  so  läßt  sie 
nur  die  konsekutive  Fassung  des  Infinitivsatzes  zu,  und  gerade  so 
wird  ihre  Bedeutung  im  Zusammenhang  vollkommen  durchsichtig. 
Sie  will  zeigen,  wie  der  Glaube  damit,  daß  er  Gottes  Wort  als 
das  Medium  der  Weltschöpfung  erkennt,  sich  als  echt  im  Sinne 
von  V.  1  ausweist.  Er  anerkennt  nämlich  als  «Acyxog  ov  ßkerro- 
fiävüJV,  daß  das  Sichtbare  seinen  Entstehungsgrund  in  Unsicht- 
barem hat,  und  bewährt  dadurch  seine  über  das  sinnlich  Wahr- 
nehmbare weit  hinausführende  Kraft.  Sind  die  Leser  eines  solchen 
Glaubens  überdrüssig,  so  sagen  sie  sich  nicht  nur  von  Christus  los, 
es  bleibt  ihnen  sogar  das  durch  die  hl.  Schrift  ermöglichte  Ver- 
ständnis der  Weltentstehung  verschlossen.  Sie  sinken  in  ihrer 
Betrachtung  der  Welt  unter  die  jüdische  Erkenntnis  hinab  in 
heidnische  Unwissenheit  oder  Afterweisheit. 

Nach    diesem  Blick    auf   die    Schöpfung   wendet    sich    der  Vf 
nun    der   Darstellung    des    Glaubens   innerhalb    der    Geschichte    zu 


als  Gegensatz  des  äacö/uarog  xal  votjrbs  xooftos.  Allein  nichts  im  Wortlaut 
von  Hb  11,  3  weist  auf  eine  Berücksichtigung  jener  Worte  der  LXX  hin, 
während  der  Zusammenhang  durchaus  die  Beziehung  der  ^j?  cfuivöutva 
auf  das  göttliche  Wort  verlangt.  Das  auch  sonst  von  der  göttlichen  Welt- 
schöpfung gebrauchte  yaraoii^eiv  (Ps  74,  16;  89,  38;  Herrn,  mand.  I  1;  vis. 
II  4,  1)  steht  hier  besonders  passend  im  Blick  darauf,  daß  nach  Gen  1  der 
gegenwärtige  Weltbestand  während  des  Sechstagewerkes  durch  ein  wieder- 
holtes göttliches  Sprechen  hergestellt  worden  ist  cf  M.  Aboth  V  1:  n^ipya 
oSiyn  NT^:  niiONO. 

6»)  Daß  sk  mit  Infinitiv  sonst  im  Hb  stets  final  gebraucht  ist  (cf 
2,  17;  7,  25;  8,  3;  9,  14.  28;  12,  10;  13,  21),  steht  der  konsekutiven  Fassung 
in  11,3  nicht  im  Wege;  denn  auch  bei  Paulus  (cf  2  Kr  8,  6;  Em  7,5) 
tritt  die  konsekutive  Bedeutung  nur  vereinzelt  auf,  ohne  darum  im  geringsten 
fraglich  zu  sein  cf  Blaß  §  71,  5. 
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und  verweist  zunächst  auf  drei  Gestalten  aus  den  Anfängen  des 
Menschengeschlechts:  [11,  4 — 7]  Kraft  Glaubens  brachte 
Abel  Gott  ein  besseres  Opfer  dar  als  Kain.  Durch 
ihn  erhielt  er  das  Zeugnis,  gerecht  zu  sein,  indem 
Gott  über  sein en  Gaben  für  ihn  Zeugnis  ablegte,  und 
durch  ihn  redet  er  nach  seinem  Tode  noch.  Kraft 
Glaubens  wurde  Henoch  entrückt,  daß  er  den  Tod 
nicht  sali,  und  wurde  nicht  gefunden,  weil  ihn  Gott 
entrückt  hatte;  denn  er  hat  das  Zeugnis  erhalten, 
vor  seiner  Entrückung  Gott  wohlgefällig  gewandelt 
zu  haben.  Ohne  Glauben  ist  aber  ein  wohlgefälliger 
Wandel  unmöglich;  denn  wer  zu  Gott  hinzutritt, 
muß  glauben,  daß  er  ist  und  denen,  die  ihn  suchen, 
Lohn  erteilt.  Kraft  Glaubens  richtete  Noah,  durch 
einen  göttlichen  Spruch  wegen  dessen,  was  noch 
nicht  einmal  zu  sehen  war,  in  Besorgnis  versetzt, 
eineArche  h  er  zur  Rettung  seines  Hauses ,  und  durch 
ihn  verurteilte  er  die  Welt  und  wurde  ein  Erbe  der 
Glaubensgerechtigkeit.  Schon  bei  der  ersten  gottesdienst- 
lichen Handlung,  deren  die  Schrift  gedenkt,  tritt  die  Bedeutung 
des  Glaubens  hervor.  Wenn  Abel  nach  Gen  4,  3  ff.  Gott  ein  Opfer 
brachte,  welches  seiner  Beschaffenheit  nach  das  Kains  übertraf  "*), 
so  lag  der  Beweggrund  zu  diesem  Opfer  und  also  auch  dessen 
Wert  in  einem  Glauben,  der  um  des  erhofften  Wohlgefallens  Gottes 
willen  das  Beste  hinzugeben  vermochte.  Hier  zeigte  sich  auch  bereits 
der  Lohn  des  Glaubens,  indem  Abel  durch  ihn  das  Zeugnis  der 
Gerechtigkeit  erhielt.  Obwohl  dl  ^g  grammatisch  angesehen  auf 
das  zunächst  stehende  d-voia  bezogen  werden  könnte  ^^),  läßt  doch 
der  Zusammenhang  keinen  Zweifel  darüber,  daß  der  Vf  damit  auf 
die  TTiotig  hinweisen  will,  welche  der  dominierende  Hauptbegriff 
des  ganzen  Abschnitts  ist  cf  v.  2.  7.  39.  Daß  das  eine  Opfer 
seinem  Darbringer  das  Zeugnis  eintrug,  nicht  bloß  in  einem  einzelnen 
Fall  richtig  gehandelt  zu  haben,  sondern  überhaupt  gerecht  zu 
sein,  erklärt  sich  ja  nur  daraus,  daß  in  dem  Opfer  sich  Abels 
Glaubensstellung   zu  Gott    offenbarte.     Im  AT    ist  allerdings  nicht 


*')  Daß  nXeiova  hier  nicht  auf  eine  quantitative,  sondern  auf  eine 

Sualitative  Überlegenheit  (cf  Mt  6,  26:   12,  41  f.)  hinweist,  betonen  schon 
ie  griech.  Ausleger,  cf  z.  B.  Chrys.  XXII  S.  260:  dvainf  Öe  Ttleiova  ivxanOa 
rijv  itniftoripaf  ktyat,  tjjv  Xaiinnoxionv,  rrjv  dpayxator^(>ap, 

*')  Diese  Auffassung  vertreten  Oekum.  und  Theophyl.,  wobei  sie  das 
anerkennende  Zeugnis  Gottes  für  Abel  aus  dem  negativen  Urteil  .über 
Kain«  Opfer  Gen  4,  7  entnehmen.  Die  gleiche  Beziehung  liegt  der  Über- 
setzung von  r,  cop  zu  Grunde;  Euthym.  erwähnt  sie  nur  an  zweiter  Stelle. 
Dali  sie  der  Meinung  des  Vf  nicht  entspricht,  ergibt  sich  auch  daraus,  daß 
tr  sonst  ftaprvpovyroe   „iTi"  airfi^    statt    „^rri  toti  Öojqoh   airoß"    roü  d'eoü 

geschrieben  haben  würde. 
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9,usdrücklich  von  einem  derartigen  Zeugnis  Gottes  die  Rede,  aber 
es  ergibt  sich  dem  Vf  daraus,  daß  Gen  4,  4  berichtet  wird:  xai 
tTteldsv  6  -d-ebg  irtl  "^ßel  Y.ai  Inl  zolg  öcoQOig  avtov.  Ob  in  der 
jüdischen  Tradition  Abel  bereits  ständig  das  Attribut  „der  Gerechte" 
besaß,  ist  sehr  fraglich  *^).  Allein  wenn  nach  der  Aussage  der 
Schrift  Gott  sein  Auge  wohlgefällig  auf  Abel  ruhen  ließ,  so  er- 
teilte er  ihm  damit  das  Zeugnis  der  Gerechtigkeit®').  Wie  bei 
Paulus  beruht  diese  auch  hier  auf  dem  Urteil  Gottes,  das  den 
Glauben  als  Gerechtigkeit  wertet.  Während  aber  bei  Paulus  der 
Glaube  wegen  seiner  Beziehung  zu  Christus  und  also  rein  um  seines 
Inhalts  willen  die  Rechtfertigung  empfängt,  kommt  hier  der  Glaube 
ganz  in  atl  Sinn  (cf  10,  38)  als  das  Verhalten  in  Betracht,  durch 
welches  der  Mensch  die  rechte  Stellung  zu  Gott  einnimmt.  Hängt 
somit  die  Gerechtigkeit  auch  von  Gottes  Urteil  ab,  so  wird  sie 
durch  seinen  Spruch  doch  nicht  erst  verliehen,  sondern  bloß  an- 
erkannt. Gott  tritt  als  Zeuge  für  die  im  Glauben  vorhandene 
Gerechtigkeit  ein  und  gewährleistet  sie  damit,  aber  sie  wird  nicht 
wie  bei  Paulus  erst  durch  den  göttlichen  Richterspruch  geschaffen  ®^). 
Abels  Glaube  hatte  aber  noch  eine  weitere  Folge  für  ihn ;  denn 
daß  öl'  avTijg  sich  nur  auf  rciarec  beziehen  kann,  ist  selbstverständ- 
lich, wenn  dies  von  öl  rjg  gilt*"*).  In  Gen  4,  10  sagt  Gott  zu 
Kain :  qjojvrj  aif-iaxog  tov  aöeXifoD  aov  ßo^  ngög  /U€  i/.  %f^g  j^g. 
Vergleicht  man  damit  Hb  12,  24,  wo  von  dem  Blut  des  Neuen 
Bundes  ein  y.QÜtrov  ).alelv  Ttaqa  rbv  ^'AßeX  ausgesagt  wird,  so 
erhellt,  was  der  Vf  bei  4°  im  Auge  bat.  In  seinem  verströmten 
Blut,  das  um  Rache  zu  Gott    schrie,    hat  Abel  nach    seinem  Tode 


<"*)  Einen  genügenden  Anhalt  hierfür  geben  Mt  23,  35;  1  Jo  3,  12; 
Jos.  ant.  I  53  (2,  1)  nicht. 

")  Der  Text  der  zweiten  Hälfte  von  4'*  ist  unsicher.  Im  wesentlichen 
liegen  drei  Lesarten  vor:  1.  fxatJT.  stiI  t.  Scoo.  «vtö)  toc  &£ov  P'*  Clem. 
Strom.  II  12,  2  —  2.  fia^r.  im  t.  Sio^.  airov  rov  deoi  n"  KLP  Min  r  vulg 
cop  syr'  u.  *  arm  u.  a.  —  3.  fiagj.  enl  r.  Stoo.  nvrov  rtß  ^£(p  h*  AD  17. 
31.  423.  —  Die  letzte  dieser  Varianten  ist  sicher  unrichtig;  denn  erstens 
ergäbe  sie  den  im  Zusammenhang  unpassenden  Gedanken,  Abel  habe  auf 
Grund  seiner  Opfergaben  Gotte  Zeugnis  gegeben,  d.  h.  ihn  gepriesen; 
zweitens  würde  sich  fiaojvoovmos  auf  etwas  ganz  anderes  beziehen  als  das 
vorhergehende  efiaorv^^Orj:  Abel  erhielt  Zeugnis,  weil  er  Zeugnis  gab; 
drittens  würde  sich  der  Gen.  abs.  grammatisch  sehr  ungeschickt  an  das 
Vorhergehende  anschließen.  Der  Dativ  tw  iho)  ist  offenbar  durch  gedanken- 
lose Assimilation  an  reo  O-eo)  4*  entstanden.  Von  den  beiden  übrigen  Les- 
arten untersteht  Nr.  2  dem  Verdacht  einer  Angleichung  an  die  LXX,  zumal 
sie  bloß  durch  spätere  Zeugen  gestützt  wird.  Ihre  Entstehung  aus  1  ist 
leicht  erklärlich,  nicht  aber  umgekehrt.  So  scheint  Nr.  1,  ohnehin  die 
älteste  der  drei  Varianten,  am  meisten  für  sich  zu  haben  cf  10,  15. 

««)  Cf  Schlatter,  Der  Glaube  im  NT»,  S.  532  f. 

^^)  Die  Beziehung  auf  Ovainv  wird  hier  nur  von  cop,  r  und  Oekum. 
festgehalten,  doch  hat  letzterer  daneben  auch  die  auf  rciaxei^  welche  Theophyl. 
und  Euthym.  hier  ausschließlich  erwähnen. 
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selbst  noch  geredet  und  dies  vermöge  seines  Glaubens,  der  allein 
seiner  Person  einen  so  hohen  Wert  verlieh,  daß  Abel  auch  nach  seinem 
Tode  noch  ein  Gegenstand  der  göttlichen  Beachtung  und  Fürsorge 
blieb.  Das  Praes.  bist.  Xalel ''')  bringt  stärker,  als  es  der  Aorist 
hätte  tun  können,  den  zeitlichen  Kontrast  zwischen  dem  Sterben 
und  dem  Reden  zum  Ausdruck.  Was  sonst  nicht  vorkommt,  daß 
ein  Gestorbener  noch  redet,  das  hat  hier  stattgefunden.  Dieses 
Unerhörte  ist  eine  Wirkung  des  Glaubens,  die  besonders  deutlich 
dessen  einzigartigen  Wert  veranschaulicht  ^^). 

Die  über  das  irdische  Leben  hinausgreifende  Wirkung  des 
Glaubens  zeigt  sich  auch  bei  Henoch  '-).  Er  hat  vermöge  seines 
Glaubens  eine  Entrückung  erlebt,  die  ihm  die  schmerzliche  Er- 
fahrung des  Sterbens  ersparen  sollte  und  auch  wirklich  erspart 
hat "").  Bereits  mit  f.UT£T€^r]  spielt  der  Vf  auf  die  Stelle  Gen  5,  24 
LXX    an,    deren  Wortlaut    er   im  Folgenden    direkt   aufnimmt  '^). 


'°)  Die  (von  ihm  nicht  gebilligte)  LA  Xalsnai  erklärt  Enthym.  durch 
^tttjov-titTai  xai  sTiaiveZTui".  Sie  beruht  auf  dem  Mißverständnis  einer  Er- 
klärung wie  der  des  Chrys.  und  ist  nicht  bloß  ungenügend  bezeugt  (DKL 
Min  d  aeth),  sondern  erweist  sich  auch  als  sachlich  unangemessen  cf  12,  24 
und  sprachlich  unmöglich,  da  das  Passiv  laleijai  im  Unterschied  von  Ä«- 
yerat  nicht  persönlich  konstruiert  wird. 

■")  Eine  Beziehung  auf  die  Gegenwart  des  Vf  und  der  Leser  geben 
dem  Praes.  ka/.£i  Chrys.,  Thdrt,  Theophyl.,  Euthym.,  indem  sie  erklären, 
Abel  werde  vermöge  seines  Glaubens  noch  immer  gepriesen  und  ermahne 
durch  sein  Beispiel  wirksamer,  als  es  durch  Worte  geschehen  könne.  Dieser 
künstlichen  Deutung  wäre  jedenfalls  diejenige  Schlatters,  Der  Glaube', 
S.  533  Anm.  1  vorzuziehen:  „Fort  und  fort  ergeht  von  dem  Blute  Abels 
der  Appell  an  Gottes  Gerechtigkeit,  bis  im  vollendeten  Reiche  Gottes  Abel 
den  vollen  Ersatz  für  seinen  unschuldigen  Tod  erlangt  haben  wird",  cf 
Ap  6, 9—11.  Das  Verhältnis  des  ert  zu  uTiodavcör  fordert  indes  keine 
derartige  Premierung  des  Praesens.  Einen  ganz  anderen  Gedanken  liest 
Philo  1  quod  det.  pot.  48 f.  (14 f.);  70  (20):  cf  quaest.  in  Gen.  I  (70)  aus 
der  Stelle  der  Genesis  heraus,  wenn  er  Abel  als  den  Typus  der  Tugend 
betrachtet,  welche  durch  die  Nachstellungen  des  Schlechten  nicht  ausge- 
rottet   werden   kann   cf  quod  det.  pot.   70:    ?/7  fiir  yäo  .  .  .  ö  teH'fäi'at 

dox&y,  tl  ye  y.ai  ly.Hr]i  d>v  d'eov  y.al  ffon'f^  iioM(.ievoe  eiolaxeTai, 

")  Die  Schätzung  Henochs  ist  hier  wie  im  hehr.  Sirach  44,  16;  49,  14; 
Sap  4,  10  eine  durchweg  gUnstige,  während  er  schon  im  griechischen 
Sirach  44,  16,  bei  Philo  IV  Abr.  17—27  (3  f.)  und  bei  späteren  Rabbinen 
als  Typus  des  sich  bekehrenden  Sünders  erscheint,  wie  denn  die  Rabbinen 
vielfach  seine  Verschonung  vor  dem  Tode  bestreiten  cf  Siegfried,  Philo 
S.  162.265.299;  Bacher,  Die  Agada  der  Tann.  II  S.  167;  der  paläst.  Am. 
II  S.  116;  III  S.  549.  Zurückhaltend  äußert  sich  Jos.  ant.  I  85  (3,  4); 
IX  28  (2,  2). 

'*]  Nach  dem  Sprachgebrauch  bedeutet  iSetp  ddpmov  „persönliche 
Erfahrung  vom  Tode  machen"  cf  Lc  2.  26;  Ps  89,  49;  Jo  8,  51  f.;  Ps  16,  10; 
Omtositum  Jo3,  86.  Der  Inf.  mit  toO  kann  die  Absicht  (Hb  10,  7;  Lc  6,  7) 
oder  die  Folge  (AG  8,  12;  7,  19)  ausdrücken,  hier  am  ehesten  die  beab- 
sichtigte Folffe. 

'*)  Bleeks  Angabe  (III  S.  741),  der  Vf  folge  hier  einem  mit  A  stimmen- 
den Text  der  LXX  stützt  sich   nur  auf  unsichere  Instanzen,  nämlich  auf 
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Das  an  sich  vieldeutige  ovi  rjVQiay.ero  "^)  wird  durch  diöri  ueie- 
•drj-ASV  avxov  b  S^sog  dahin  näher  bestimmt,  daß  Henoch  auf  der 
Erde  nicht  mehr  gefunden  wurde,  weil  ihn  Gott  ohne  Sterben  aus 
dem  Diesseits  ins  Jenseits  entrückt  hatte.  Der  Aussage  der  Gen. 
ist  nicht  ohne  weiteres  zu  entnehmen,  daß  dieses  Erlebnis  Henochs 
durch  den  Glauben  veranlaßt  war.  Darum  läßt  der  Vf  einen  Be- 
gründungssatz folgen ,  welcher  den  Glauben  als  die  notwendige 
Voraussetzung  für  Henochs  Entrückung  aufzeigt.  Nach  dem  Zeugnis 
der  Schrift  hat  nämlich  Henoch  vor  seiner  Entrückung  sich  so 
verhalten,  daß  er  Gottes  Anerkennung  und  Billigung  gefunden 
hat'^).  Das  ist  aber,  wie  der  allgemeine  Satz  6*'^)  besagt,  ohne 
Glauben  unmöglich,  da  das  Nahen  zu  Gott  stets  den  Glauben  an 
Gottes  Existenz  und  richterliche  Vergeltung  voraussetzt.  evageaTElv 
TLVL  heißt  entweder  „jemandem  gefallen,  sein  Wohlgefallen  besitzen" 
cf  Philo  Heg.  alleg.  HI  78  (24);  V  exsecr.  167  (9);  Exod  21,  8  oder 
„jemandem  zu  Gefallen  leben,  ihn  befriedigen,  sein  Wohlgefallen  er- 
werben" cfGenl7, 1;  39, 4 ;  Herrn,  vis.  VIIIS,  5.  Wenn  die  LXX  Gen 
6,  24  u.  ö.  diesen  Ausdruck  zur  Wiedergabe  von  D^'i'?N^"nN  ^(i:!]^!'^ 
verwendet,  muß  sie  ihn  in  letzterem  Sinne  verstanden  haben.  Das 
gleiche  gilt  vom  Vf  des  Hb,  der  evageorelv  und  TtQoaiQyeoi^ai 
[r^]  i9-£^  als  Synonyma  gebraucht  '*).  Ein  gottgefälliges  Ver- 
halten betätigt  sich  vor  allem  in  einem  heilsverlangenden  und 
gottesdienstlichen  Hinzutreten  zu  Gott  (4,  16;  7,  25;  10,  1.  22). 
Voraussetzung  dafür  ist  aber  ein  Glaube  '^),  der  als  ekeyx^S  ov 
ßkETTOfiivwv  von  dem  realen,  persönlichen  Dasein  des  unsichtbaren 


die  Schreibung  rjvp.  statt  evo.,  die  im  NT  und  in  der  LXX  schwankt  cf 
Winer-Schmiedel  §  12,  ö*";  Helbing  S.  75  f.,  ferner  auf  Stört,  wofür  aber 
Gen  5,  24  und  Hb  11,  5  ön  als  Variante  vorkommt.  Die  Plusquamperf.- 
Form  fieieridqy.ev  (n  L  Min)  ist  späteren  Datums  and  keinenfalla  ursprünglich 
cf  Mayser  §  77,  1»  Anm. 

""*)  Als  Subjekt  zu  ribo.  ergänzen  „aiToC  d-dvarog"  1  Clem.  9,3;  Orig. 
Schol.  zur  Gen.  (bei  v.  d.  Goltz  S.  87 f.);  Tert.  de  anima  50;  Amb.  in  Lc.  II  b8 
(CS EL  XXXII  4  S.  91,24),  wahrscheinlich  nach  einer  Variante  von  Gen 
6,  24,  nicht  Hb  11,  5. 

''^)  Und  tfjg  fisra&eoEios  ist  nicht  lokal  gemeint:  „vor  dem  Bericht 
über  Henochs  Entrückung  steht  in  der  Gen.  der  über  seinen  gottgefälligen 
Wandel,"  sondern  temporal,  so  daß  sich  der  Gedanke  ergibt:  nach  dem 
noch  immer  gültigen  Zeugnis  der  Schrift  hat  Henoch  vor  seiner  Entrückung 
dauernd  einen  Gott  wohlgefälligen  Wandel  geführt.  So  allein  kommt  auch 
das  feierliche  fisfia^tvorjrai  zu  seinem  Rechte.  —  Zu  dem  Perfektaugment 

si)r}QsaTTi>cei'at  cf  Blaß  §  15,  7. 

")  Unrichtig  übersetzt  d:  non  potuit  placere.  Als  Verbnm  kann  nur 
eariv  ergänzt  werden.  —  Zu  eia^eatTiaac  fügt  Clem.  ström.  II  8,  4  sinn- 
gemäß t/cw  bei.    Zum  Inf.  Aor.  cf  Blaß  §  58,  3. 

'*)  Deutlich  setzt  Chrys.  XXII  S.  252  f.  diese  Bedeutung  voraus. 

"*)  Die  Einfügung  eines  TiQcötov  (bzw.  npdreQov  423)  vor  (39.  270.  271. 
421)  oder  statt  (Äthan.)  tbv  TtooaeQxöfievov  soll  das  Kausalverhältnis  zwischen 
TtioTis  und  siapeaTfjaat  verdeutlichen. 
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Gottes  unerschütterlich  überzeugt  ist  und  als  vrtoOTaöig  klTti^o- 
f^evoJV  zuversichtlich  erwartet,  er  werde  ein  in  Verlangen,  Ver- 
ehrung und  Hingabe  sich  bekundendes  Suchen  nach  ihm  *^)  nicht 
xinbeachtet  lassen ,  sondern  durch  die  Zuwendung  seines  Wohl- 
gefallens, die  Gewährung  der  Gemeinschaft  mit  ihm  und  die  Ver- 
leihung unvergänglichen  Lebens  belohnen.  Die  ßückbeziehung  auf 
V.  1  ist  unverkennbar.  Wie  dort  wird  der  Glaube  auch  hier  nach 
seiner  psychologischen  BeschafiEenheit  als  Bejahung  und  Vertrauen 
gekennzeichnet ;  dagegen  wird  das  Objekt  des  Glaubens  im  Unter- 
schied von  V.  1  hier  persönlich  bestimmt.  Dadurch  empfängt  der 
Glaube  erst  einen  angemessenen  Inhalt. 

Die  gleiche  Bezugnahme  auf  v.  1  zeigt  sich  bei  dem,  was  an 
Noahs  Glauben  hervorgehoben  wird.  Als  eXsyyßg  TtQayfi.  ov  ßlsTt. 
bewirkte  er  bei  Noah  Furcht  vor  dem,  was  noch  nicht  einmal  zu 
sehen  war,  und  als  VTtöoraaig  IXtilC.  bestimmte  er  ihn  zur  Her- 
stellung der  Arche,  die  seinem  Hause  zur  Rettung  dienen  sollte. 
Die  Konstruktion  von  v.  7  ist  sehr  verschieden  aufgefaßt  worden. 
Zwar  daß  TtioTei  nicht,  wie  Ephr.  will,  mit  yqrßariod^eig,  sondern 
mit  evlaßq^elg  xarsaxEvaoe  zu  verbinden  ist,  liegt  auf  der  Hand ; 
denn  Noahs  Glaube  veranlaßte  nicht  den  Empfang  eines  göttlichen 
Wortes,  sondern  das  empfangene  Gotteswort  bewirkte  Noahs  Glauben 
und  dieser  ein  dementsprechendes  Handeln.  Fraglich  kann  da- 
gegen sein,  ob  jteqi  zwv  f.iriÖ€7tw  ßkeTtOj-iivcüV  von  yQr]uaTlod^€ig 
oder  von  evXaßrjd-eig  abhängig  ist.  Der  Sprachgebrauch  läßt  beides 
zu  ^^),  aber  der  Sinn  entscheidet  für  das  Letztere.  Daß  das  gött- 
liche Wort  nicht  etwas  vor  Augen  Liegendes  ankündigte,  brauchte 
nicht  gesagt  zu  werden,  wohl  aber,  daß  die  Empfindung  und 
Handlungsweise  Noahs  durch  etwas  bestimmt  wurde,  das  wie  das 
drohende  Verderben  der  Flut  noch  gar  nicht  gesehen  werden  konnte, 
sondern  erst  durch  das  göttliche  Wort  (Gen  6,  13  ff.)  vorausgesagt 
war.  Gehört  Tteql  xtA.  zu  evXaßrj-d-Eig,  so  liegt  auch  eine  direkte 
Beziehung  zu  der  Beschreibung  des  Glaubens  in  v.  1  vor,  während 
im    anderen    Fall    nur    eine    indirekte    vorhanden    wäre  '*^).      Dann 


^^  Statt  des  intensiven  Kompositums  ix^rjToiSai.  bieten  P'*  P  das 
Simplex  ^rjcoCat.  —  Zu  iyXntsn>  ibv  xleöf  cf  AG  15,  17;  Rm  3,  11 ;  Esra  4,  2; 
Ps  34  5;  69,33;  Am  5,  4  ff. 

*')  Cf  einerseits  Jos.  ant.  III  212  (8,  8),  wo  es  von  Moses  heißt:  ixev- 
fiaji^eto  TtBQi  ätv  iÖeZro,  andererseits  Jos.  ant.  IV  102  (6.  2)  von  Baink: 
nept  i&v  aixoü  npayfiAtutv  kiav  tvXaßetro'^  Diod.  Sic.  IV  <3  von  Oinomaus: 
tiXaßovfiavov  oiv   air^  Ttapl  toO  ydfiov  ifli  d'vyarpöi  xaCrai  htX.  ;  an  beiden 

Stellen    beifit   aiXaß.  nepi    „besorgt   sein  wegen".    —   Zu  ;^«/7(Ha7/s£t;iV'«t 
cf,  8,  6. 

•*)  Man  könnte  auch  darauf  verweisen,  daß  der  Vf  hier  im  Unter- 
•cbied  von  11,  1  die  sobjektivc  Negation  fu]  setzt,  womit  nach  der  Kegel 
der  attischen  Sprache  gegeben  wäre,  daß  er  nicht  von  etwas  an  sieh  Un- 
sichtbarem reden  wolle,  sondern  nur  von  etwas,  das  sich  der  Wahrnehmung 
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wird  aber  auch  durch  evkaßrjd-eig  nicht  die  pietätvolle  Scheu, 
sondern  die  ängstliche  Sorge  Noahs  geschildert  *^).  So  stark  war 
die  Wirkung,  die  das  göttliche  Wort  auf  ihn  ausübte,  daß  das 
Unheil,  welches  noch  garnicht  wahrzunehmen  war,  ihn  schon  mit 
Besorgnis  erfüllte  und  ihn  veranlaßte,  das  von  Gott  angeordnete 
ßettungsmittel  herzurichten  (cf  1  Pt  3,  20),  das  dann  nicht  bloß 
ihm,  sondern  auch  seiner  Familie  zugute  kam.  Der  Glaube,  den 
er  hiermit  betätigte  **),  gereichte  zugleich  der  ihn  umgebenden 
Welt  zur  Verurteilung,  da  durch  Noahs  Glaube  der  Unglaube 
seiner  Zeitgenossen  scharf  beleuchtet  wurde  **).  Vorausgesetzt  ist 
dabei  wie  1  Pt  3,  20  ;  2  Pt  2,  5,  daß  diese  durch  Noah  von  dem 
Inhalt  des  ihm  widerfahrenen  Gottesspruches  in  Kenntnis  gesetzt 
waren,  aber  aus  Leichtsinn  und  Unglauben  nicht  darauf  achteten. 
Wenn  nun  der  Vf  fortfährt  xort  Trjg  y.ara  nioxLV  öixaioaüvrjg 
lyivero  y(.krjQOv6(.iog,  so  kann  man  fragen,  ob  diese  Worte  auch 
noch  zu  dem  durch  Öl  'fjg  eingeleiteten  Relativsatz  gehören.  Hier- 
gegen scheint  zu  sprechen,  daß  von  der  Glaubensgerechtigkeit  doch 
nicht  erst  gesagt  werden  muß,  sie  sei  durch  Glauben  erlangt  worden. 
Allein  diese  Schwierigkeit  wird  nicht  gehoben ,  wenn  man  xal 
iyevsTO  mit  dem  Hauptsatz  verbindet,  weil  das  den  Hauptsatz  be- 
herrschende TtLOTBL  auch  hier  nachwirken  würde.  Sollte  aber  der 
Schluß  der  Aussage  einen  selbständigen,  den  Ertrag  des  Glaubens 
andeutenden  Satz  bilden,  so  würde  man  erwarten,  daß  er  mit  dih 
■Kai  cf  V.  12.  16  oder  mit  o^ev  '/.ai  cf  v.  19  angeschlossen  wäre. 
So  bleibt  es  doch  das  Natürlichste,  in  xai  h/ivExo  eine  Fortsetzung 
des  Relativsatzes  zu  erblicken.  Es  ergibt  sich  so  der  Sinn :  durch 
den  Glauben  ist  Noah  ein  Erbe  der  Gerechtigkeit  geworden,  aber, 
wie  sich  dabei  von  selbst  versteht,  ein  Erbe  der  Glaubensgerechtig- 
keit.  Daß  der  Genitiv  xf^g  örAawffvyr^g  nur  den  Inhalt  des  Erbes 
angeben  kann,  das  Noah  durch  den  Glauben  erlangte,  ist  nach  dem 
Sprachgebrauch  selbstverständlich  cf  Hb  1,  2  ;  6,  17  ;  Tit  3,  7  ;  Jk  2,  5. 


Noahs  entzog,  cf  Winer  §  55,  5  «  /?;  allein  in  der  hellenistischen  Sprache 
und  so  auch  im  Hb  steht  beim  Part,  meistens  firj,  auch  wo  das  Attische  oi 
fordern  würde,  cf  Blaß  §  75,  5.  Eher  ließe  sich  zu  Gunsten  der  Ver- 
knüpfung von  TTsol  -atI.  mit  siXaßrjd-eis  noch  der  Artikel  icHf  /uTjSeTc.  ßlsTcou. 
geltend  machen,  der  das  Unsichtbare  als  etwas  Bestimmtes  und  schon  Be- 
kanntes einführt,  was  bei  der  Verbindung  mit  xQr^fiatiod'eii  weniger  passend 
wäre.    Von  den  griech.  Auslegern  beziehen  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym. 

allerdings^  rceol  y.-ik.  auf  yorj/naTiaihie. 

**)  über  die  Bedeutung  von  eilaßsiad-at  cf  oben  S.  132  A  48;  be- 
sonders auch  die  A  81  angeführten  Stellen. 

^*)  Ji  f;g  kann  wie  v.  4  nur  auf  Tziaret  gehen  cf  Euthym.,  Haimo, 
Sedul.  Die  Beziehung  auf  xißtoTög  (Chrys.,  Oekum.,  Theophyl.,  cop)  ist 
künstlich,  da  für  die  Arche  deren  Herstellung  eingesetzt  werden  muli  und 
diese  wieder  nur  als  Glaubenstat  in  Betracht  kommen  kann. 

**)  In  gleichem  Sinn  steht  ^caray.oipsiv  Mt  12,  41  f.,  y.oii'siv  Km  2,  27. 
—  Zu  xöofxos  =  Menscbenwelt  cf  Hb  11,  38;  2  Pt  2,  5. 


352  Wesen  und  Wert  des  Glaubens  c.  11. 

xkriQOVOf^ia  heißt  das  Heilsgut  (1,  14)  als  Gegenstand  der  gött- 
lichen Verheißung  (6,  12;  12,  17).  "Wenn  hier  die  Gerechtigkeit 
als  solches  erscheint,  so  hat  dies  seinen  Grund  darin,  daß,  wie 
schon  Philo  III  congr.  erud.  90  (17)  hetont,  Noah  als  erster  in 
der  heiligen  Schrift  „gerecht"  genannt  wird  (Gen  6,  9 ;  7,  1)  ^*). 
Als  yXrjQOVO^La  ist  die  ihm  zuteil  gewordene  Gerechtigkeit  eine 
göttliche  Gabe,  und  dem  entspricht  auch  ihre  Bezeichnung  als  ^ 
xara  Ttlariv  dixaioavvrj.  Durch  xara  könnte  der  Glaube  als 
Maßstab  und  Norm  oder  als  Grund  und  Veranlassung  der  Ge- 
rechtigkeit beschrieben  sein^').  Es  wäre  dann  entweder  gesagt, 
die  Gerechtigkeit  entspreche  dem  Glauben  und  sei  ihm  angemessen, 
oder  sie  sei  Wirkung  und  Folge  des  Glaubens.  In  beiden  Fällen 
würde  man  den  Artikel  bei  TtiöTig  ungern  vermissen,  auch  behielte 
die  Ausdrucksweise  etwas  Befremdliches,  insofern  im  ersten  Fall 
das  Verhältnis  von  Glaube  und  Gerechtigkeit  nicht  recht  durch- 
sichtig würde,  im  zweiten  die  Abweichung  von  der  paulinischen 
Formtdierung  für  die  in  paulinischem  Sinn  zu  verstehende  Wendung 
auffallen  müßte.  Man  betrachtet  daher  Kazd  am  besten  als  die 
dem  Hellenistischen  sehr  geläufige  Umschreibung  des  Genitive  ^^), 
zu  welcher  den  Vf  teils  der  Rhythmus,  teils  der  Wunsch,  Ttlarig 
ohne  Artikel  setzen  zu  können,  veranlaßt  haben  mag.  Die  An- 
knüpfung an  einen  bereits  fest  geprägten  und  zwar  an  den  pau- 
linischen Ausdruck  (Rm  4,  11.  13;  9,  30;  10,  6)  ist  nicht  zu  ver- 
kennen, ohne  daß  sich  hieraus  eine  genauere  Bestimmung  des  Ver- 
hältnisses des  Glaubens  zur  Gerechtigkeit  ergäbe.  Diese  ist  nur 
aus  dem  Zusammenhang  zn  gewinnen.  Wenn  in  Hb  11  der 
Glaube  durchweg  als  menschliches  Verhalten  in  Betracht  kommt  und 
andererseits  die  Gerechtigkeit  doch  als  göttliche  Gabe  gedacht  ist, 
80  wird  wie  10,  38  und  11,  4  der  Glaube  im  atl  Sinn  als  die- 
jenige Handlungsweise  gemeint  sein,  durch  welche  der  Mensch  in 
das  richtige  Verhältnis  zu  Gott  tritt,  und  die  darum  von  Gott  als 
Gerechtigkeit  anerkannt  und  gewertet  wird.     Noahs  Beispiel  zeigt 


«•)  Cf  auch  Ez  14,  14.  20;  Sir  44, 17;  Sap  10,  4;  Jubil  5, 19;  Philo  I 
leg.  alleg.  III  77  (24);  II  migr.  Abr.  125  (22);  III  quis.  rer.  div.  her.  260 
(2ö);  IV  Abr.  27  (5);  46  (8).  Schon  bei  Philo  II  quod  deus  immut.  74—76 
(16)-  agricult.  174—181  (40);  IV  Abr.  36-40  (7)  und  in  der  späteren  rabbi- 
niscnen  Tradition  gilt  Noah  übrigens  nur  für  relativ  gerecht  und  die  ihm 
zuteil  gewordene  liettung  als  eine  Erweisung  der  göttlichen  Gnade  cf 
Siegfried,  Philo  S.  152.  270.  328.  Sollte  der  Vf  des  Hb  diese  Überlieferung 
gekannt  haben,  so  könnte  sie  ihn  mitbestimmt  haben,  Noah  keine  andere 
als  die  Glaubensgerecbtigkeit  zuzugestehen. 

•')  Cf  Winer  §  49  d,  a  und  b;  cf  auch  Chrys.  XXIII  S.  269:  dnd 
roirov  dixntoe  ii/dyrj,  dnd  to€  TziareCaat  T(ß  O'eqS. 

••)  C£  AG  17,  28:  18,  15:  26,  8;  fim  1.  15;  7)  xazä  töv  fiXiov  dparoXii 
„der  SonnenaufgaDg"  Polyb.  III  113,  1;  114,  8;  fj  xarä  tö  Ibqöv  xaraflolil 
»der  Tempelbau^  Pa.-Aristeas  89.  Weitere  Belege  bei  Blaß  §  42,  2;  Kuhring, 
De  praep.  graec.  S.  12;  Bofiberg,  De  praep.  graec.  S.  14. 


c.  11,  7.  8.  353 

den  Lesern,  daß  sie  öixaioavvrj  und  acüxrjQia  nur  dann  erlangen, 
wenn  sie  am  Glauben  festhalten.  Dieser  Hinweis  ist  um  so  wirk- 
samer als  die  Zeitgenossen  Noahs  zugleich  ein  Exempel  dafür 
liefern ,  daß  der  Unglaube  unweigerlich  dem  göttlichen  Gericht 
anheimgibt. 

Mit  Abraham  geht  der  Vf  zu  den  Patriarchen  über  v.  8 — 22. 
Hier  kommt  er  zu  dem  Abschnitt  der  atl  Geschichte,  bei  dem  er 
die  Art  und  Kraft  des  Glaubens  besondere  anschaulich  darlegen 
kann,  weil  mit  der  besonderen  göttlichen  Verheißung  der  Glaube 
einen  bestimmteren  Gegenstand  gewinnt  und  darum  auch  das 
Glaubensverhalten  zu  markanterer  Ausprägung  gelangt.  War  bei 
den  Urvätern  (v.  4 — 7)  besonders  hervorgehoben,  was  Frucht  und 
Lohn  des  Glaubens  ist,  wie  er  in  den  Besitz  des  göttlichen  Wohl- 
gefallens, der  Gemeinschaft  mit  Gott,  des  Heils  und  des  ewigen 
Lebens  versetzt,  so  wird  bei  den  Erzvätern  namentlich  die  sittliche 
Leistungskraft  des  Glaubens  aufgezeigt,  wie  er  zum  Gehorsam, 
zum  Entbehren  und  zum  geduldigen  Warten  befähigt,  ohne  daß 
darum  der  Hinweis  auf  die  Belohnung  des  Glaubens  fehlte.  Haupt- 
sächlichster Repräsentant  des  Glaubens  unter  den  Patriarchen  ist 
Abraham.  Sein  Glaubenswandel  wird  von  Anfang  bis  zu  Ende 
verfolgt,  aber  es  ist  bemerkenswert,  daß  das  von  Paulus  so  ein- 
gehend verwertete  Schriftwort  Gen  15,  6  (cf  ßm  4,  3  ff. ;  Gl  3,  6  f.) 
hier  unberücksichtigt  bleibt.  Das  hängt  damit  zusammen,  daß  der 
Vf  keinen  Anlaß  hat,  die  Leser  vor  Werkgerechtigkeit  zu  warnen, 
sondern  gegen  die  bei  ihnen  einreißende  Schlaffheit  des  Glaubens 
kämpfen  muß.  [11,8 — 10] :  Kraft  Glaubens  wurde  Abraham 
auf  Gottes  Ruf  gehorsam,  auszuziehen  an  einenOrt, 
welchen  er  zumErbe  empfangen  sollte,  und  zog  aus, 
ohne  zu  wissen,  wohin  er  komme.  Kraft  Glaubens 
siedelte  ersieh  imLandederVerheißungalsineinem 
fremden  an,  indem  er  in  Zelten  wohnte  mit  Isaak 
und  Jakob,  den  Miterben  derselben  Verheißung; 
denn  er  wartete  auf  dieStadt  mit  den  Fundamenten , 
deren  Bildner  und  Baumeister  Gott  ist.  Bei  Abraham 
«rwies  sich  der  Glaube  gleich  anfangs  als  eine  wirksame  Macht. 
Als  der  göttliche  Ruf  (Gen  12,  1.  4)  an  den  Patriarchen  erging, 
gehorchte  dieser,  wie  das  Part.  Praes.  yiaXovuevog  ^®)  andeutet,  so- 


»»)  Statt  y.aXo{>ftevog  (pi^nELP  Min)  lesen  6  y.alovfievoi  AD  17. 
1739.  259.  2127  cop  d  vulg  arm.  Diese  LA  kann  nicht  den  gleichen  Sinn 
haben  wie  die  ohne  Art.  (gegen  Lünem.),  sondern  wird  von  Thdrt  richtig 
erklärt:  rö  6  xaXovuevoi  "Aßoaäu  Öiä  T/jf  rov  öi'öuaTog  evaKKayi]i>  sior,xev 
cf  Sedul. :  „signanter  ait  „vocatur'^,  non  enim  sie  prius  vocabatur,  quando 
obedivit,  sed  Abraham  tunc  nominatus  est";  ebenso  Haimo;  allein  die 
Bezugnahme  auf  Gen  17,  5  ist  im  Zusammenhang  von  Hb  11,  8  ganz  un- 
motiviert und  zeigt  nur,  wie  die  falsche  LA  entstanden  ist. 
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gleich  der  Aufforderung,  die  ihn  anwies,  in  ein  von  Gott  ihm  zum 
Erbe  bestimmtes  Land  auszuwandern  (cf  AGr  7,  2  f.)  *°).  Daß  er 
dieser  Aufforderung  Folge  leistete,  ohne  zu  wissen,  wohin  er  kam  *^), 
ließ  auch  bei  ihm  den  Glauben  als  eXey^og  7tQayf.i.  ov  ßX€7t0f.i. 
erscheinen.  Die  Erprobung,  aber  auch  die  Bewährung  des  Glaubens 
setzte  sich  in  Kanaan  fort  ^'^).  In  dem  Lande,  das  Gottes  Ver- 
heißung ihm  zum  Eigentum  gab  (Gen  13,  15;  15,  7)  *^)j  mußte 
Abraham  wie  in  einem  fremden  als  ein  Ansiedler  wohnen  (cf  Gen 
17,  8;  20,  1;  21,  23.  34;  24,37;  35,  27;  Ex  6,  4),  der  keine 
Rechte  besitzt  wie  der  Einheimische,  sondern  bloß  geduldet  wird 
(cf  Eph  2,  19)  ®'*).  Besonders  anschaulich  trat  seine  Fremdlingschaft 
darin  zutage,  daß  er  ohne  feste  Behausung  und  dauernden  Wohn- 
platz in  leicht  abzubrechenden  und  dem  Nomadenleben  entsprechend 
beständig  an  anderen  Orten  aufgeschlagenen  Zelten  wohnte  (Gen 
12,  8;  13,  3;  26,  25;  33,  19;  35,  20  [LXX  16]).  Dieser  Zustand 
erstreckte  sich  nicht  bloß  auf  ihn,  sondern  auch  auf  Isaak  und 
Jakob,  trotzdem  diese  nicht  nur  in  die  ihm  zuteil  gewordene  Ver- 
heißung miteingeschlossen  waren  (Gen  12,  7;  13,  15;  17,  8),  sondern 
auch  für  ihre  eigene  Person  von  Gott  die  gleiche  Zusage  (Gen  35,  12) 
und  damit  die  verbürgte  Anwartschaft  auf  den  Besitz  des  Landes 
(Hb  6,  12.  17)  erhielten  ^^).     Zu  einem  solchen  Verzicht  auf  Heimat 


«0)  TÖTtov  ohne  Art.  ist  durch  p»»  n  ADP  17.  920  vollständig  gesichert 
und  entspricht  gut  dem  Zusammeuhang,  in  dem  die  Unbestimmtheit  des 
Ziels  betont  wird.    Gemeint  ist  natürlich  Kanaan. 

»»)  Philo  II  migr.  Abr.  43 f.  (9)  sieht  in  dem  Fut.  Sei^a,  Gen  12,  1 
ein  Anzeichen  des  Glaubens,  der  sich  nicht  vom  Erfolg,  sondern  von  der 
Erwartung  des  Zukünftigen  leiten  lasse.  —  Zu  dem  Ind.  eoxerai  im 
indirekten  Fragesatz  cf  Kühner-Gerth  §  590,  II  2  a«. 

•*)  Die  Ersetzung  von  Tiioret  durch  xai  (D  d)  verkennt  die  selbständige 
Bedeutung  der  Aussage  v.  9. 

•*)  Die  Hinzufügung  des  Art.  sie  tijv  yf^v  (D  P  044  Min)  hat  das 
Zeugnis  von  P"n  A  u.a.  gegen  sich.  Die  hebraisierende  Weglassung  des 
Art.  bei  yfjv,  trotzdem  der  Genitiv  T^t  inayyeXiae  den  Art.  hat,  entspricht 
zwar  nicht  der  Gepflogenheit  der  hellenistischen  Sprache,  entbehrt  aber 
nicht  der  Analogien  cf  Mt  13,  30;  Lc  4,  29;  Phl  4,  15;  Ap  8,  4,  Winer- 
Schmiedel  §  19,  2.  3.  ytl  ist  demnach  determiniert  zu  denken.  —  Trn^wixetv 
ein  vereinigt  die  Vorstellung  der  Übersiedlung  nach  und  des  Wohnens  an 
einem  Orte  cf  Mt  2,  23;  4,  18,  Blaß  §  39,  4.  —  Zu  dem  Gen.  quäl,  lijs 

inayyeXiui  cf  Eph  1,  13. 

"*)  In  der  LXX  steht  Trapoixetf  häufig  zur  Wiedergabe  von  n-;'!  und 
kann  dann  in  einen  gewissen  Gegensatz  zu  xaToixerp  treten  cf  Gen  37,  1: 
xartpxei  de  ^Jaxcjß  tv  ifj  yi~,  ov  7iu(}(öxrjOsv  6  Traitiit  ainoü^  doch  Überspannt 
PhUo  II  agric.  64  f.  (14);  conf.  liiig.  76.  81  (17);  III  quis  rer.  div.  her.  267 
(64)  diesen  Gegensatz  zugunsten  seiner  allegorischen  Deutung  beträcht- 
lich, denn  xaioixsiv  sagt  nicht  notwendig  etwas  darüber  aus,  ob  man  als 
BUrger  oder  Fremder  irgendwo  wohnt,  cf  Gen  47,  4.  So  wird  auch  Hb 
11,  y  den  TiagoixoiJtnti  ein  xmoixtU',  allerdings  iv  axtjvaii  zugeschrieben. 

**)  Sachlich  kommt  es  auf  dasselbe  hinaus,  ob  man  /«ex«  '/</.  x«i  'lax. 
mit  xaiotHi^oae  oder  mit  nanqixrjasv  verbindet,  doch  scheint  ersteres  sprach- 
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und  festen  "Wohnsitz  befähigte  Abraham  ein  Glaube,  der  in  hoffender 
Zuversicht  der  unsichtbaren  Güter  gewiß  war;  denn  die  Kraft 
zum  geduldigen  Ertragen  der  Fremdlingschaft  und  ihrer  Beschwerden 
gab  ihm  die  Erwartung  einer  Stadt,  welche  die  den  Zelten  fehlenden 
Fundamente  besitzt  ^^)  und  also  eine  feste  und  dauernde  Wohn- 
stätte  darbietet.  Das  ist  freilich  keine  Stadt  im  Lande  der  Ver- 
heißung, überhaupt  nicht  eine  durch  menschliche  Kunst  und  Kraft 
erbaute,  vielmehr  eine  gleich  dem  himmlischen  Heiligtum  (8,  2 ; 
9,  11.  24  f.)  von  Gott  selbst  bereitete  Gründung  (cf  11,  16),  die 
seiner  Weisheit  und  Macht  ihren  "Ursprung  verdankt  ^').  Wenn 
also  Abraham  es  sich  willig  gefallen  ließ,  im  Lande  der  Verheißung 
als  ein  Fremdling  zu  wohnen,  so  kam  das  daher,  daß  er  sich  auf 
der  Erde  überhaupt  in  der  Fremde  wußte  und  nach  einer  anderen, 
himmlischen  Heimat  ausschaute.  Den  Ort,  welchem  er  mit  aus- 
harrendem Glauben  entgegensah,  nennt  der  Vf  im  Gegensatz  zu 
den  Zelten  der  Patriarchen  eine  von  Gott  erbaute  Stadt.  Er  ver- 
wendet dabei  eine  auch  sonst  im  NT  und  in  der  späteren  jüdischen 
Literatur  begegnende  Vorstellung,  welche  an  die  atl  Weissagung 
von  der  einstigen,  die  ideale  Bestimmung  der  Gottesstadt  verwirk- 
lichenden Verherrlichung  Jerusalems  anknüpft  **).     Wie  die  oixov- 


lich  näher  zu  liegen.  —  Eine  interessante  rabbinische  Parallele  aus  Sanhe- 
drin  fol.  111»  teilt  Biesenthal  S.  290  mit. 

"*)  Der  Art.  toi'»-  erklärt  sich  aus  der  Rücksicht  auf  die  Zelte  v.  9. 
Übrigens  ist  die  feste  Gründung  auf  solide  Fundamente  ein  ständiger  Zug 
in  der  Schilderung  des  gegenwärtigen  (Ps  87,  1 ;  Jes  33,  20)  und  des  künftigen 
(Ap  21,  14.  19f.;  4  Esr  10,  27j  Jerusalem. 

»')  Te/rirr]i  und  dr^fuoioyöi;  auch  sonst  miteinander  verbunden  cf 
Wettstein,  werden  häufig  auf  Gott  angewendet  und  zwar  TE-/virr,i  cf  Sap 
13,  1 ;  Philo  I  opif.  mund.  1H5  (46)  im  Blick  auf  seine  künstlerisch  ge- 
staltende, tirifiiov()yöi  cf  Philo  1  opif.  mund.  36  (10);  Jos.  ant.  I  155  (7,  1) 
im  Blick  auf  seine  schaffende  Tätigkeit.  Zur  Verbindung  beider  Begriffe 
cf  Philo  111  quis  rer.  div.  her.  133  (27);  225(45);  mut.  nom.  29(4). 

9»)  Über  „das  obere  Jerusalem"  cf  Zahn  zu  Gl  4,  26  (Bd  IX*  S.  235 f.) 
und  die  dort  angeführte  Literatur;  ferner  Schürer,  Gesch.  d.  jüd.  Volkes 
II*  S.  625 f.;  Dalman,  Worte  Jesu  1  S.  106;  besonders  Volz,  Jüd.  Escha- 
tologie  S.  334—339.  —  Schon  in  der  Prophetie  cf  Ez  48,30-35;  Jes  54. 
60;  Sach  2,  6 — 17  tritt  im  Gegensatz  zu  der  unbefriedigenden  Wirklichkeit 
der  Gegenwart  die  Hoffnung  auf  eine  künftige  Blütezeit  Jerusalems  hervor, 
in  welcher  die  Stadt  nach  ihrer  inneren  Verfassung,  ihrer  Ausdehnung  und 
äußeren  Erscheinung  dem  Ideal  einer  Gottesstadt  wirklich  entsprechen 
werde.  Gelegentlich  wird  hierbei  das  Bild  der  Stadt  mit  überirdischem 
Glänze  ausgestattet  cf  Tob  13,  9—26;  Hen  90,  59;  4  Esr  10,  26  f.  55;  Apk. 
Bar.  32,  4,  so  dali  das  neue  Jerusalem  den  Bedingungen  des  Diesseits  nicht 
mehr  unterworfen  zu  sein  scheint.  Wie  weit  die  Schilderung  im  einzelnen 
real  gemeint  oder  nur  als  bildliche  Einkleidung  für  die  geistige  Verklärung 
der  von  der  Stadt  nicht  scharf  zu  unterscheidenden  Gemeinde  aufzufassen 
ist,  läßt  sich  nicht  mit  Sicherheit  ausmachen.  In  der  Apokalyptik  (cf 
4  Esr  7,  26;  Apok.  Bar.  4,  1 — 6)  und  in  der  späteren  rabbinischen  Literatur 
erscheint  neben  dem  künftigen  auch  ein  oberes,  himmlisches  Jerusalem, 
das  bald  als  Urbild,  bald  als  Abbild  des  irdischen  gilt.    Ob   diese  Vor- 
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fuvrj  fjifkXovOa  (2,  5)  nicht  ausschließlich  der  Zukunft  angehört, 
sondern  ihrem  wesentlichen  Gehalt  nach  schon  jetzt  im  Himmel 
besteht,  so  daß  man  bereits  ihre  Kräfte  kosten  kann  (6,  5),  so 
existiert  die  {.isllovocc  Ttökig  als  eTtovQccvLog  7eQ0voali]i.i  bereits 
im  Himmel,  so  daß  die  Gemeinde  schon  jetzt  durch  den  Glauben 
zu  ihr  in  Beziehung  treten  und  das  Bürgerrecht  in  ihr  besitzen 
kann  (12,.  22  f.).  Während  aber  Gl  4,  26  ;  Ap  3,  12  ;  21,  2f.  9—22,5 
die  Stadt  und  ihre  Einwohnerschaft  nicht  auseinandergehalten  werden, 
das  obere  Jerusalem  vielmehr  in  erster  Linie  die  im  Besitz  voll- 
kommener Gottesgemeinschaft  befindliche  Gemeinde  darstellt,  ist  im 
Hb  die  Stadt  ganz  vorwiegend  als  Ortlichkeit  gedacht  und  nur  in- 
sofern als  Gemeinwesen,  als  man  dort  das  Bürgerrecht  besitzen 
kann.  Das  himmlische  Jerusalem  ist  der  jenseitige  Ort  unmittel- 
barer Gottesgemeinschaft  und  vollkommener  Beseligung,  die  Wohn- 
stätte der  himmlischen  Geister,  der  Engel  und  der  vollendeten 
Gerechten,  das  Ziel  der  Sehnsucht  und  der  Hoffnung  für  die  noch 
in  der  Pilgerschaft  der  Erde  befindliche  Gemeinde  Gottes.  Indem 
aber  diese  Stadt  nicht  eine  himmlische  Ortlichkeit  neben  anderen 
darstellt,  sondern  mit  dem  Himmel  selbst  gleichgesetzt  wird,  ist 
jeder  mythologische  Zug  entfernt,  welcher  in  der  jüdischen  Vor- 
stellung dem   Bilde  des  oberen  Jerusalem  anhaftet. 

Inwiefern  freilich  der  Vf  sich  berechtigt  weiß ,  den  Patri- 
archen ein  Gefühl  der  Fremdlingschaft  nicht  bloß  in  Kanaan, 
sondern  auf  der  Erde  und  ein  Emporstreben  zu  der  himmlischen 
Stadt  als  ihrer  wahren  Heimat  beizulegen,  ist  seinen  bisherigen 
Äußerungen  nicht  zu  entnehmen  und  kommt  erst  im  weiteren  Ver- 
lauf zur  Erörterung.  Zuvor  weist  er  noch  auf  eine  andere,  nicht 
minder  belangreiche  Wirkung  des  Glaubens  Abrahams  hin  :  [11,  11  f.] 
Kraft  Glaubens  erlangte  er  auch  samt  Sara  Fähig- 
stellung auf  Einwirkung  der  babylonischen  Anschauung,  daß  allem  Großen 
und  Bedeutsamen  der  irdischen  Welt  ein  himmlisches  Gegenbild  entspreche, 
zurückzuführen  ist  (cf  Bischoff,  Babylonisch-Astrales  im  Weltbild  des  Tal- 
mud und  Midrasch,  S.  24—26),  oder  ob  sie  auf  phantastischer  Ausdeutung 
der  Gestirnwelt  nach  Art  des  Mythus  beruht  (Bousset,  Eeligion  des  Juden- 
tums* S.  328),  mag  hier  dahingestellt  bleiben.  Wenn  die  Kabbinen  das 
obere  Jerusalem  zuweilen  als  Abbild  des  irdischen  betrachten,  so  kann 
jene  Vorstellung  ähnlich  der  des  platonischen  Idealstaates  im  Himmel 
(Republ.  IX  592)  auch  bloß  auf  dem  Wege  der  Abstraktion  entstanden 
Bein.  Jedenfalls  knüpft  sie  in  ihrer  jüdischen  und  weit  mehr  noch  in  ihrer 
christlichen  Gestalt  an  die  Weissagung  des  AT  an.  Berührungen  mit  der 
griechischen  Idee  der  nöhi  und  der  stoischen  des  Universalstaatcs  weist 
die  Gottesfltadt  des  Hb  nicht  auf.  Die  Ttölte  fiva,')'f]  xni  noü.ri  ynl  mföS^a 
lilfalfuov,  in  welcher  Philo  I  leg.  alleg.  III  SHf.  (27)  das  dem  Abraham 
verheiüene  Land  sieht,  ist  nur  ein  Bild  der  besseren  Lehren,  zu  deneu  der 
Weise  fortschreitet.  Wenn  nach  Apk.  Bar.  4,  4  Gott  das  präexistente 
Jerusalem  Abraham  gezeigt  hat  „in  der  Nacht  zwischen  den  Opferhälften", 
so  ist  es  hier  Gegenstand  einer  vereinzelten  Vision,  während  es  nach  dem 
Hb  du  beständige  Strebeziel  der  Patriarchen  war. 
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keit  zur  Zeugung  und  zwar  entgegen  der  Zeit  des 
Alters,  da  er  den,  der  die  Verheißung  gegeben,  Ver- 
trauens wert  achtete.  Darum  sind  auch  von  Einenj 
und  erst  noch  von  einem  Erstorbenen  entsproßt  wie 
die  Sterne  des  Himmels  an  Menge  und  wie  der  Sand 
am  Ufer  des  Meeres,  der  unzählbare.  Nach  gewöhnlicher 
Auffassung  stellt  der  Vf  neben  Abraham  nunmehr  auch  Sara  als 
Garantie  für  die  Wirkungskraft  des  Glaubens,  insofern  auch  sie 
trotz  ihres  vorgeschrittenen  Alters  Kraft  zur  Begründung  einer 
Nachkommenschaft  gewann.  Allein  die  einzelnen  Glieder  der  Aus- 
sage V.  11  f.  fügen  sich  diesem  Verständnis  nur  mit  größtem  Zwang. 
Erstens  bleibt  unerklärt,  warum  der  Vf  dem  Namen  der  Sara 
die  Pronominalbestimmung  xal  avTrj  voranschickt.  Daß  die  von 
Chrys.  u.  a.  befolgte  Auslegung:  „sie,  die  nur  ein  "Weib  war"  der 
Meinung  des  Vf  nicht  gerecht  wird,  bedarf  keines  Beweises  cf 
11,  31.  35.  Aber  auch  die  seit  Bleek  vorherrschende  Erklärung: 
„sie,  die  zuvor  ungläubig  gewesen  war"  befriedigt  nicht.  Abge- 
sehen davon,  daß  der  Vf  nicht  stillschweigend  den  Lesern  die  Er- 
gänzung dieses  Gedankens  aus  Gen  18,  12  überlassen  konnte,  paßt 
sie  gar  nicht  in  den  Zusammenhang.  Ob  Sara  früher  geglaubt  hatte 
oder  nicht,  kommt  da  nicht  mehr  in  Betracht,  wo  der  Vf  von  der 
Wirkung  ihres  Glaubens  spricht,  da  der  Grund  ihrer  früheren  Un- 
fruchtbarkeit nicht  in  ihrem  Unglauben  lag,  sondern  in  ihrer  natür- 
lichen Beschaffenheit  (Gen  11,  30).  In  xal  avitj  könnte  also 
höchstens  ein  Hinweis  auf  ihre  Sterilität  liegen,  aber  die  LA,  welche 
diese  namhaft  macht,  ist  zu  ungenügend  und  zu  unsicher  über- 
liefert, um  als  echt  gelten  zu  können  "^j.  Zweitens  kann  -/.ara- 
ßoXr]  Grr^giiaTog  nicht  „Begründung  einer  Nachkommenschaft" 
heißen.  Zwar  steht  y.arußoÄi]  (Hb  4,  3 ;  9,  26)  speziell  auch  von 
der  Begründung  eines  Geschlechts  ^^^),  und  on(Q(.ta  im  Sinne  von 
Nachkommenschaft  (2,16;  11,  18)  kann  auch  einem  Weibe  zu- 
geschrieben werden  (Gen  3,  15;  Ap  12,  17),  aber  der  Sprach- 
gebrauch und  die  patristische  Exegese  beweisen  unwiderleglich,  daß 
xaraßoli^  oneq^iaTog  technische  Bezeichnung  für  die  männliche 
Geschlechtsfunktion  ist  ^).     Drittens  müßte  es  auffallen,  daß  der 


*•)  iTsToa  (D  044  Min,  alle  Verss.),  teilweise  durch  omm  ergänzt 
(P  Min)  oder  mit  dem  Art.  versehen  (1739  Min),  steht  bei  den  meisten 
dieser  Zeugen  hinter  l'äo(jn,  teilweise  aber  auch  hinter  öivafuv  oder  e/Mßtv. 
Die  Unsicherheit  des  Wortlauts  und  der  Stellung  verrät  das  Glossem,  dessen 
älteste  Form  Idooa  orsi^a  auch  an  sprachlicher  Härte  leidet. 

10")  Von  den  Stellen,  welche  Bleek  III,  S.  767  anführt,  kommt  aller- 
dings nur  in  Betracht  Plut.  aquae  et  ign.  comp.  2:  «/<«  t/7  Tioibrr^  xutu- 
ßoXi}  t&v  ävd-iid>n(ov',  in  gleichem  Sinn  yaTnßh]i)-rivat  Eurip.  Herc.  für.  1261. 

1)  Zahlreiche  Belege  für  diesen  Sprachgebrauch  geben  Wettstein  und 
Bleek  III  S.  764 f.;  cf  Philo  II  ebr.  211  (51):  ayövov  de  y.a\  iaieiooi/iiv^rji, 
fiälXov    de    i^tvvovxioftivrjs   ^vxfjs    oiriotg   7iolvTS?Jac    xal    Tioiols    xal    öyf.'(ov 
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Vf  den  Glauben  der  Sara  ohne  weiteres  als  etwas  Selbstverständ- 
liches voraussetzte,  während  doch  die  heilige  Schrift  von  ihr  nur 
erzählt,  sie  habe  durch  ihr  Lachen  Mißtrauen  gegen  das  göttliche 
Verheißungswort  bekundet  und  nachher  aus  Furcht  ihren  Unglauben 
abgeleugnet  (Gen  18,  12).  Viertens  kann  die  Tatsache,  daß  von 
dem  Einen  Abraham  eine  unzählbare  Nachkommenschaft  erwuchs 
(v.  12),  unmöglich,  wie  die  gewöhnliche  Auffassung  fordert,  als 
Folge  des  Glaubens  der  Sara  gelten.  Dieser  könnte  höchstens  als 
nebensächlicher  Faktor  mit  in  Rechnung  gestellt  sein.  Verständlich 
wird  die  Aussage  v.  1 1  f.  nur,  wenn  sie  von  Abraham  handelt. 
Das  ist  aber  bei  dem  überlieferten  Text  schlechterdings  unmöglich ; 
denn  mag  man  immerhin  in  xcft  einen  Hinweis  auf  ihn  finden  ^), 
so  bleibt  das  Subjekt  des  Satzes  dennoch  Sara  und  nur  sie.  Die 
Schwierigkeit  fällt  dahin,  wenn  man  avrr]  laQQa  nicht  als  No- 
minativ, sondern  als  Dativ  liest;  nur  darf  man  diesen  nicht  als 
einen  Dat.  commodi  ansehen  ^),  sondern  avTfj  ist  nach  gewöhn- 
lichem griechischem  Sprachgebrauch  in  dem  Sinn  mit  EaQQa  ver- 
bunden, daß  dadurch  die  Gemeinschaft  ausgedrückt  wird  ^).  Wie 
Abraham  sein  Wanderleben  mit  Isaak  und  Jakob  teilte,  so  hat  er 
auch  mitsamt  seinem  Weibe  Sara  durch  den  Glauben  eine  Kräftigung 
erfahren,  welche  ihn  die  Erfüllung  der  göttlichen  Verheißung  er- 
leben ließ.  Allerdings  kann  nur  von  ihm  gesagt  werden,  er  habe 
Kraft  zur  Befruchtung  empfangen  und  zwar,  als  er  schon  längst 
die  günstige  Zeit    des    kräftigen  Mannesalters    überschritten    hatte, 


Tie^iepyote  Ttapaorvaeat  ^aipeiv  fit^rs  rä  äosTfji  äoQsva  cbs  dlijd'äie  anlo/iara 
y.nraßdXXead'ai  SvvafievrjS  firjTe  rä  xaTaßXrjdivra  nnoaSe^aadai^  nachdem 
vorher  bemerkt  war:   OTteipeiv  ftiv  äpSpes  yords,  iTtoöe'/ead'ai  Se  yvfalxeg  ix 

qi-aewe  ixsTcaiSewjai.  —  Christi.  Esra-Apk.   bei  Tischendorf,  Apocalypses 

apocryphae  S.  30  Z.  6ff. :  ('oanep  yeaioybs  ynraßdllei  töv  anöpov  TOtf  aiTov 
if  rf'  ypi^  oiJTOts  x«i  6  ärd'ofOTtoe  xmaßdXXet  rö  anep/ua  airov  sv  rfj  XMpa 
ii\i  yvfaixög.  —  Chrys.  XXIII  S.  263  erklärt:  ri  ianv  „sie  ymaßoX^v  oTtip- 
finjos" ;    tii    10    xarnaxeli'    tb    OTiepua^    sie    rrjv   v7io8o-/^r]v   Svi^n/ntv    iknßep  f) 

veiexptouivri,  ij  azeipa.  Ebenso  Oekum.,  Theophyl.  (erste  Erklärung),  Euthym., 
cop.  Das  zutreffende  Verständnis  der  xaxaßokri  von  der  männlichen  Funktion 
wird  hier  mit  der  Beziehung  der  Aussage  auf  Sara  durch  Einschaltung  eines 
imoSixea'fiu  ausgeglichen,  was  freilich  mit  der  Bedeutung  von  övrafue  eis 
(Lc  5,  17)  nicht  vereinbar  ist.  Cf  auch  virtutem  in  conceptionem  seminis 
vulg.  syr',  Ephr.  Dasselbe  Verständnis  setzen  die  Varianten  voraus,  welche, 
um  die  Beziehung  der  Aussage  auf  Sara  zu  verdeutlichen,  hinter  Unßev 
hinzufügen:  „eis  tö  xexv&om'*  [xai)  n.  xaip.  ^X.  (D P  Min  syr')  oder  xal  tc. 
xfiip.  fii.  „trextv'*  («"KLP  Min  syr'  u.  '  arm  u.  a.).  Theophyl. 's  zweite 
Erklärung,  welche   unter  Berufung  darauf,  daü  Sachkundige  behaupten: 

xnl  JTIP  yvyatxa  ol6v  t«  anipftn  dij^  ^.avtf}s  avfeiodyeir,  die  Möglichkeit  er- 
wägt, daß  ele   xmaß.    <m$pft,    bedeute    eis    lö  xnrnßa).Bli>  xal  niii]v  aTripftn, 

ist  nichts  als  ein  verfehlter  Versuch,  das  richtige  Verständnis  des  Wort- 
laut« mit  der  unrichtigen  Beziehung  auf  Sara  zu  verbinden. 

•)  Cf  Del.,  Hofm.,  besonders  v.  Soden. 

')  So  Michaelis:  „fUr  die  minder  gläubige  Sara". 

«)  Cf  Ktthner-Gerth  §  426,  4. 
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so  daß  die  Erfüllung  der  göttlichen  Verheißung  (Gen  17,  16;  18,  10) 
auf  dem  Wege  der  Natur  nicht  mehr  zu  erwarten  stand  (cf  Gen 
17,  17;  18,  12)^).  Analogerweise  erfuhr  indes  auch  die  gleichfalls 
bejahrte  Sara  eine  Belebung,  aber  auch  sie  nur  vermöge  jenes 
Vertrauens  Abrahams,  welches  den  Gott,  der  ihm  die  Zusage  leib- 
licher Nachkommenschaft  von  Sara  gegeben  hatte,  für  vertrauens- 
wert erachtete  (cf  10,  23).  Seinem  Glauben,  der  sich  so  als  VTtöazaaig 
eXrti^Ofi^viov  bewährte,  entsprach  auch  der  Erfolg.  Von  einem 
einzigen,  nämlich  eben  von  Abraham  (Jes  51,  2;  Mal  2,  15;  Ez 
33,  24),  sind  ihrer  so  viele  hergekommen  ®),  daß  sie  gar  nicht  zu 
zählen  sind,  und  dieser  Eine  war  noch  dazu ')  ein  Erstorbener 
(ßm  4,  17),  der  keine  Hoffnung  auf  Lebensentfaltung  mehr  besaß. 
So  ist  Abrahams  Vertrauen  gerechtfertigt  worden ,  indem  ganz 
entsprechend  der  Verheißung  (Gen  22,  17,  cf  Cant.  tri.  vir.  12  = 
Dan  3,  36)  seine  Nachkommen  gleich  geworden  sind  den  Sternen 
an  unabsehbarer  Menge  (Ex  32,  13;  Deut  1,  10;  10,  22)  und  dem 
Sand  am  Ufer  ^)  des  Meers,  dessen  Unzählbarkeit  allbekannt  ist 
(Gen  13,  16;  32,  12).  Durch  diese  offenkundige  Rückbeziehung 
auf  11*»  wird  nun  vollends  sichergestellt,  daß  auch  v.  11  in  erster 
Linie  von  Abraham  und  nicht  von  Sara  die  Rede  war. 

Bei  dem  Dreifachen,  das  der  Vf  v.  8 — 12  als  Betätigung  von 
Abrahams  Glauben  erwähnt  hatte,  waren  Sara,  Isaak  und  Jakob 
bereits  eingeschlossen.  Von  ihnen  allen  bezeugt  er  nun,  daß  sie 
den  zu  ihren  Lebzeiten  bewiesenen  Glauben  auch  in  ihrem  Sterben 
festgehalten:  [11,  13 — 16]  Glaubensgemäß  sind  diese  alle 
gestorben  als  solche,  welche  die  Verheißung  nicht 
davongetragen,  sondern  sie  von  ferne  gesehen  und 
gegrüßt  und  bekannt  haben,  daß  sieFremde  undBei- 
sassen  seien  auf  der  Erde.  Denn  die,  welche  der- 
gleichen sagen,  lassen  erkennen,  daß  sie  ein  Vater- 
land ersehnen.  Und  wenn  sie  jenes  im  Sinn  tragen, 
von  dem  sie  ausgegangen  waren,  so  hatten  sie  ja 
Gelegenheit  umzukehren.  So  aber  streben  sie  nach 
einem  besseren,  nämlich  nach  einem  himmlischen; 
darum  schämt  sich  Gott  ihrer  nicht,  ihr  Gott  zu 
heißen;    er  hat   ihnen    ja   eine    Stadt   bereitet.      Da   in 


6)  Ra^d  „über  hinaus"  wie  1,  9   cf  Philo  IV  Abr.  111  (22):  fjärj  yä^ 

insQiqXixee  yeyofÖTSs  Siä  fiaxQOv  yfJQas  d.7teyva)XBaav  TtaiSbs  OTioodv. 

*)  Die  Hss.  schwanken  zwischen  syevpijdrjaav  (P'»  n  L  Min)  und  eyet^- 
driaav  (AD KP  17  Min);  die  letztere  LA  „sind  entstanden"  ist  wegen  der 
Verbindung  mit  änö  „von  her"  wahrscheinlicher. 

')  In  gleichem  Sinne  wie  das  steigernde  x«i  rovxo  1  Kr  6,  6.  8  steht 
hier  der  Plural  xai  t«öt«  cf  Kühner-Gerth  §  366  Anm. 

8)  'ZT  Ttaoä  Tö  xei^os  wird  von  D  044  d  aeth  weggelassen  (cf  Km  9,  27), 
obwohl  der  Ausdruck  gut  griechisch  ist  cf  Bleek  III  S.  769  f. 
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V.  8 — ^11  nur  wenige  Personen  erwähnt  werden,  könnte  man  geneigt 
sein,  das  umfassende  ovtol  ndvTsg  auch  auf  die  Urväter  (v.  4 —  7) 
auszudehnen  (wobei  dann  freilich  Henoch,  dem  das  Sterben  erspart 
blieb,  ausgenommen  werden  müßte)  oder  aber  die  Patriarchen  mit 
ihrer  unzählbaren  Nachkommenschaft  (v.  12)  zusammenzufassen. 
Allein  beides  wird  durch  den  Inhalt  von  v,  13 — 16  verwehrt;  denn 
die  Urväter  besaßen  noch  nicht  die  den  Patriarchen  gegebenen 
Verheißungen,  und  die  späteren  Nachkommen  Abrahams  konnten 
das  Land,  aus  dem  ihr  Ahnherr  ausgewandert  war,  nicht  mehr  als 
ihre  Heimat  betrachten.  Was  der  Vf  sagen  will,  ist  nur  dies,  daß. 
bei  allen  eben  besprochenen  Personen,  also  Abraham,  Sara,  Isaak 
und  Jakob,  der  Lebensausgang  mit  dem  Lebenslauf  in  vollkommener 
Übereinstimmung  stand.  War  ihr  Leben  eine  Betätigung  dea 
Glaubens  gewesen,  so  war  es  nicht  minder  auch  ihr  Sterben.  Die 
Abweichung  von  der  bisher  eingehaltenen  Struktur  ergibt  sich  mit 
Notwendigkeit  aus  dem  Inhalt  der  Aussage.  Das  Sterben  der 
Patriarchen  war  nicht  die  Wiikung  ihres  Glaubens,  wohl  aber  er- 
folgte es  so,  daß  es  dem  Glauben  entsprach  und  sein  Gepräge  an 
sich  trug.  Inwiefern  das  der  Fall  war,  erläutern  die  beigefügten, 
Participialsätze.  Abraham  und  seine  Angehörigen  mußten  aus  dem 
Leben  scheiden,  ohne  die  ihnen  gegebenen  Verheißungen  des  Be- 
sitzes von  Kanaan,  der  unzählbaren  Nachkommenschaft  und  des  an 
ihr  Geschlecht  geknüpften  Segens  für  alle  Völker  (Hb  6,  12.  15; 
7,  6;  11,  9.  17)  erfüllt  zu  sehen  und  als  den  Lohn  ihres  W'artens 
davonzutragen  (cf  11,  39;  10,  36)").  Aber  deswegen  fühlten  sie 
sich  nicht  enttäuscht  oder  betrogen.  Obgleich  sie  das  Verheißungsgut 
nur  aus  weiter  Ferne  schauen  konnten,  grüßten  sie  es  wie  der 
Wanderer  die  am  Horizont  auftauchende  Vaterstadt-^'');  waren  sie 
doch,  wie  ihre  Äußerungen  bezeugten,  sich  dessen  klar  bewußt, 
daß  die  Erde  für  sie  nicht  die  Heimat,  sondern  eine  Fremde  (Eph 
2,  12 — 19)  und  nicht  eine  Stätte  dauernder  Ansiedlung,  sondern  nur 
eines  vorübergehenden  Aufenthalts  sei  (1  Pt  1,  1;  2,  11).  In  den 
Aussprüchen  der  Patriarchen,  welche  dem  Vf  in  erster  Linie  vor- 
schweben :  Gen  23,  4 ;  24,  37  ;  28,  4  ist  allerdings  nur  von  einer 
Fremdlingschaft  in  Kanaan,  nicht  auf  der  Erde  die  Rede.  Aber 
der  Vf  hat  ein  Recht,  darin  nur  symbolische  Äußerungen  des  Ge- 
fühls einer  weitergreifenden  Heimatlosigkeit  zu  sehen,  bezeichnet 
doch  Jakob  Gen  47,  9  seine  und  seiner  Väter  Lebenszeit  als  das 
Leben  eines  Ansiedlers  in  der  Fremde.  AVer  so  spricht,  gibt  damit 
kund,  daß  er  Sehnsucht    nach  einem  Vaterlande  empfindet,   wo  er 


•)  Statt  KOfiiadfiBvoi  fp*»  H*  P  17  Min)  lesen  das  in  der  Verbindung 
mit  innyy.  geläufigere  (cf  Hb  9,  16;  AG  2,  33;  Gl  3,  14)  Xaßdvxse  «"DKL 
Min.    Ganz  sinnwidriges  n(H>o8eid/uevot  bei  A. 

'**)  Der  nur  (iurcn  wenige  Min  bezeugte  Zusatz  xal  iteiad-ivtet  scheint 
Glotie  ans  Cbrys.  XXIII  ä.  261  zn  sein. 
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wirklich  zu  Hause  ist  (cf  13,  14),  und  was  die  Patriarchen  anlangt, 
so  meinen")  sie  damit  nicht  ihre  mesopotamische  Heimat,  die  sie 
auf  Gottes  Befehl  verlassen  hatten  ^-)  (cf  v.  8) ;  denn  in  diesem 
Falle  fehlte  es  ihnen  ja  nicht  an  Gelegenheit  (Gl  6,  10),  dorthin 
zurückzukehren.  Tatsächlich  (cf  8,  6 ;  9,  26)  richtet  sich  ihr  Be- 
gehren auf  etwas  viel  Besseres,  als  es  ein  irdisches  Vaterland  je 
sein  kann,  nämlich  auf  ein  himmlisches,  und  sie  erweisen  sich  da- 
mit als  Glaubensmenschen  im  Sinn  von  v.  1  ^^).  Darum  empfängt 
ihr  Glaube  auch  die  entsprechende  Belohnung  (cf  v.  12).  Gott 
hält  es  seiner  nicht  für  unwürdig,  sie  als  zu  sich  gehörig  anzu- 
erkennen (cf  Lc  9,  26;  2  Tm  1,  8;  Hb  2,  11),  indem  er  sich  den 
Namen  „Gott  Abrahams,  Isaaks  und  Jakobs"  beilegt  (Gen  28,13; 
Ex  3,  6.  15)  ^*).  Damit  ist  nicht  bloß  gesagt,  daß  die  Patriarchen 
ihn  verehrten,  sondern  Gott  bezeugt,  in  einem  Verhältnis  zu  ihnen 
zu  stehen,  das  ihre  Person  bleibend  mit  ihm  verbindet  und  auch 
ihren  Tod  überdauert  cf  Mt  22,  31  ff.  Den  Beweis  hierfür  bildet, 
daß  er  ihnen  eine  liuhestatt  zubereitet  hat,  wo  sie  in  seiner  Ge- 
meinschaft und  also  in  einem  Stande  ewigen  Lebens  die  Befriedigung 


")  Der  Bedingungssatz  ei  uiv  ytX.  ist  in  dreifacher  Gestalt  überliefert: 

1.  mit  Praes.   ftt;j.ovtvvioi  «*  D  044.  1739txt  47.  73.  80.  28o.  470.  472   — 

2.  mit  Aor.  tuviiuörevonv  17  Min.  —  3.  mit  Impf,  tiur^fiö^tiov  v.''  AKLP 
17niJnig  Min.  —  Von  diesen  Lesarten  fällt  2)  wegen  ungenügender  Be- 
zeugung außer  Betracht,  obwohl  sich  aus  ihr  die  Entstehung  der  beiden 
übrigen  Varianten  allenfalls  erklären  ließe.  Wahrscheinlich  beruht  sie  auf 
Konformatiou  mit  t-itidr^aa^:  Zugunsten  von  1)  entscheidet,  daß  sich  die 
Umwandlung  in  3)  leicht  begreilen  läßt,  nicht  aber  das  Umgekehrte.  Das 
Praes.  im  Bedingungssatz  ist  nicht  zu  beanstanden,  obwohl  es  sich  etwas 
anders  erklärt  als  in  den  Parallelen  Jo  8,  39;  (14,  28);  Lc  17.6,  cf  Butt- 
mann, Th.  Stud.  u.  Krit.  1858  S.  474—485:  Kühner-Gerth  §  573  c.  Durch 
den  allgemeinen  Satz  11,  14  veranlaßt,  fährt  der  Vf  v.  15  in  der  Weise 
einer  rein  logischen  Erörterung  der  Schriftaussage  IS*"  foit  und  verwendet 
darum  das  Praes.,  das  er  auch  noch  v.  16  in  ootyoiiat  festhält:  „wenn  die 
Patriarchen  bei  ihrer  Selbstbezeichnung  13'  das  irdische  Vaterland  meinen, 
nun  dann  fehlte  es  ihnen  ja  nicht  an  Gelegenheit  zur  Umkehr;  in  Wirk- 
lichkeit aber  begehren  sie  nach  einem  besseren" ;  cf  9,  6  ff.  Bei  diesem 
Verständnis  des  Satzes  heißt  ^nt^portitiv  nicht  „erwähnen"  (11,  22),  sondern 
„gedenken,  im  Sinne  haben"'  (13,  7). 

'2)  Das  im  NT  sonst  nicht  mehr  vorkommende  t^ißrjaav  (s*  ADP  17. 
73.80)  ist  durch  das  geläufige  ilf^ld^op  verdrängt  in  n""  KL  Min. 

13)  Auch  nach  Philo  II  agric.  64  f.  (14);  conf.  ling.  76—81  (17);  III 
quis  rer.  div.  her.  267  (54)  haben  die  Patriarchen  als  Typen  der  Weisen 
ihre  rrMTo/»-  im  Himmel,  während  sie  auf  der  Erde  nur  als  Fremdlinge 
weilen,  aber  im  Unterschied  vom  Hb  ist  bei  ihm  diese  Anschauung  nicht 
religiös  motiviert,  sondern  ergibt  sich  ihm  aus  seiner  Vorstellung  von  der 
Präexistenz  der  Seele  in  der  Idealwelt. 

'*)  Statt  tTTixn/.eio'hti  liest  A'  y.u/.biofyai.  Ob  man  dafür  auch  Orig. 
zu  Jo  1,  4.  19  (Bd.^IV  S.  73.  110)  anführen  darf,  ist  zweifelhaft,  da  auch 
Chrys.  XXIV  S.  273  f.  das  iniy.aleiothu  seines  Textes  in  der  Auslegung 
wiederholt  durch  yaleiodui  ersetzt  und  zwar  in  richtiger  Deutunsr  des 
Wortes  (cf  Mt  10,  25). 
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ihrer  Sehnsuclit  finden.  Der  Aor.  fixoLf.iaoe  besagt  an  sicli  nur, 
daß  Gott  die  himmlische  Stadt  zur  Aufnahme  der  Patriarchen 
bereitgestellt  habe  (Mt  25,  34;  Jo  14,  2;  Lc  9,  52).  Allein  nach 
12,  22  f.  ist  des  Vf  Meinung  augenscheinlich  die,  daß  sie  mit  ihrer 
Vollendung  im  Sterben  bereits  erlangt  haben,  was  ihnen  während 
des  irdischen  Lebens  allerdings  versagt  blieb  (11,  13.  39).  Daß 
der  Vf  bei  der  Fremdlingschaft  der  Patriarchen  so  lange  verweilt, 
obwohl  er  schon  v.  9  f.  davon  gesprochen  hat,  dürfte  seine  Er- 
klärung in  der  Situation  der  Leser  finden.  Die  Unsicherheit  ihrer 
Lage  ließ  auch  ihnen  die  Erde  immer  mehr  zur  Fremde  werden, 
ohne  daß  sie  Grund  gehabt  hätten,  von  dem  Eingreifen  natürlicher 
Faktoren  eine  AVandlung  ihrer  Verhältnisse  zu  erwarten,  im  Gegen- 
teil sich  darauf  gefaßt  machen  mußten,  hinzusterben,  ohne  die  Er- 
füllung der  ihnen  gegebenen  Verheißungen  zu  erleben.  So  dient 
ihnen  das  Schicksal  der  Patriarchen  zum  Trost  und  zum  Vorbild. 
Die  praktische  Abzweckung  der  Ausführungen  v.  8 — 16  macht  nun 
auch  vollends  begreiflich,  daß  der  Vf  das  den  Patriarchen  vor 
Augen  stehende  Heilsgut  in  einer  Weise  beschrieben  hat,  wie  es 
sich  erst  vom  Standpunkt  der  Erfüllung  aus  darstellt.  War  Abraham 
von  Mesopotamien  nach  Kanaan  gezogen,  um  dort  die  Verwirk- 
lichung der  göttlichen  Heilszusagen  zu  erleben,  und  hatte  er  es 
eich  gefallen  lassen,  dort  als  ein  Fremdling  zu  wohnsn,  weil  er 
etwas  Besseres  als  die  feste  Ansiedlung  auf  heimischem  Boden  er- 
hoffte, 80  kann  der  Vf  in  ihm  einen  Repräsentanten  derer  erblicken, 
die  des  himmlischen  Zieles  wegen  ein  unsicheres  und  unbeständiges 
Leben  auf  Erden  willig  auf  sich  nehmen.  Was  Gott  ihm  bereitet 
hat,  ist  das  gleiche  Heilsgut,  das  den  Gläubigen  des  NB  aufbe- 
halten ist,  so  daß  sein  Verlangen  sich  im  Grunde  auf  das  gleiche 
Ziel  richtete  wie  dasjenige,  dem  sie  zustreben. 

Was  in  v.  8 — 16  über  das  Glaubensverhalten  der  Patriarchen  aus- 
geführt worden  ist,  gilt  mehr  oder  weniger  von  allen.  Im  Folgenden 
(v.  17 — 22)  wendet  sich  der  Vf  nun  solchem  zu,  worin  die 
individuelle  Glaubensstellung  der  einzelnen  zutage  tritt.  Er  greift 
dabei  zunächst  nochmals  auf  Abraham  zurück,  dessen  Bewährung 
in  schwerster  Versuchung  Art  und  Wert  des  Glaubens  besonders 
anschaulich  illustriert:  [11,  17  — 19]  Kraft  Glaubens  hat 
Abraham  den  Isaak  dargebracht,  als  er  versucht 
wurde,  und  zwar  brachte  den  einzigen  dar  er,  der 
die  Verheißungen  ergriffen  hatte,  zu  welchem  ge- 
sprochen war:  „Auf  Isaak  wird  deine  Nachkommen- 
schaft beruhen",  indem  er  dachte:  sogar  aus  Toten 
zu  erwecken  hat  Gott  die  Macht;  weshalb  er  ihn 
auch  als  Gleichnis  zurückerhielt.  Wie  bei  der  ersten 
Probe,  die  Abrahams  Glaube  zu  bestehen  hatte  (v.  8),  gilt  es  auch 
von    der    höchsten,     daß    er    sofort    dem    göttlichen    Wort    Folge 
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leistete,  als  die  Prüfung  (Gen  22,  1)  an  ihn  herantrat.  Obwohl 
die  Darbringung  Isaaks  nicht  zum  Abschluß  gelangte,  kann  der 
Vf  von  ihr  als  von  einer  vollzogenen  Tatsache  von  bleibender  Be- 
deutung reden,  weil  sie  von  Seiten  Abrahams  wirklich  vollbracht 
war  ^^).  "Was  für  Abraham  die  Erfüllung  des  göttlichen  Befehls 
besonders  schwer  machte,  schildert  der  mit  dem  epexegetischen  xal 
beigefügte  Satz.  Isaak  war  Abrahams  einziger  Sohn  von  seiner 
ebenbürtigen  Gattin  (Gen  22,  2,  12.  16)  ^^),  und  die  Verheißungen, 
die  auf  diesen  lauteten  und  an  ihm  ihr  Unterpfand  besaßen 
(cf  V.  13),  hatte  Abraham  sich  bereits  in  freudigem  Glauben  an- 
geeignet^^). Zudem  war  die  Zusage  einer  Nachkommenschaft,  die 
als  vollberechtigtes,  mit  dem  Segenserbe  des  Vaters  ausgestattetes 
Geschlecht  Abrahams  gelten  sollte,  gerade  an  die  Person  Isaaks  im 
Unterschied  von  anderen  Söhnen  Abrahams  gebunden  (Gen  21,  12)^^). 
So  schien  der  Befehl  der  Opferung  Isaaks  die  göttliche  Verheißung 
zu  annullieren  und  Gott  in  Widerstreit  mit  sich  selbst  zu  setzen  '  ®). 
Wenn  Abraham  dennoch  den  Sohn  darbrachte,  vermochte  er  das 
nur  in  Kraft  eines  Glaubens  ^°),  der  des  Unsichtbaren  gewiß  war 
und  den  anscheinenden  Selbstwiderspruch  des  göttlichen  Willens 
durch  die  Erwägung  überwand,  daß  Gottes  Macht  keine  Schranken 
kenne,  Gott  vielmehr  imstande  sei,  aus  Toten  aufzuerwecken.  Die 
Anwendung  dieses  allgemeinen  Satzes  auf  Isaak  ergibt  sich  ganz 
von  selbst,  aber  die  Aussage  gewinnt  durch  ihre  Allgemeinheit  an 
prinzipieller  Schärfe.  Dem  Glauben  Abrahams  entsprach  die  Be- 
lohnung von  Seiten  Gottes.  Nur  auf  diese  kann  sich  der  Satz  19  b 
beziehen,  wie  sich  aus  dem  sonstigen  Gebrauch  von  bS-ev  im  Brief 


")  Das  Perf.  Ttpoaeti^voxev  betont  im  Unterschied  von  dem  den  Her- 
gang der  Handlung  schildernden  Impf.  Tzpoaifeosy,  daß  die  Opferung  Isaaks 
für  das  Urteil  des  Betrachters  bereits  über  das  Stadium  des  Entschlusses 
hinausgekommen  und  zum  Ereignis  geworden  war  cf  Blaß  §  59,  4. 

1«)  Tn;  Gen  22,  2.  12.  16  gibt  LXX  vielleicht  infolge  von  Verwechs- 
lung mit  T7;  durch  äyaTtijrö^  wieder ;  doch  haben  /uovoyeviji  Aqu.  Gen  22,  2 ; 
Symm.  Gen  22,  12;  Jos.  ant.  I  222  (13,  1),  dyaTuiTÖf  y.ai  fwvos  Philo  II 
quod  deus  immut.  4  (1);  III  somn.  I  194  (34);  IV  Abr.  168  (32).  196  (35), 

"j  Die  Variante  Ös^äuevm  (K  Min)  verwischt  die  Nuancierung  der 
ursprünglichen  LA  ävaös^d/uspoe,  indem  sie  das  willige  und  freudige  Auf- 
nehmen (cf  AG  28,  7)  in  ein  bloßes  Empfangen  umsetzt. 

^*)  '£v  'laadx  enthält  einen  Gegensatz  gegen  Ismael.  Was  Abraham 
von  Nachkommenschaft  besitzt,  die  als  solche  genannt  und  anerkannt  wird, 
faßt  sich  in  Isaak  zusammen,  so  daß  sie  in  ihm  beschlossen  ist  und  von 
ihm  sich  herleitet.  —  8ti,  bei  LXX  kausal  gemeint,  im  Hb  recitativ,  wird 
von  D  P  044  Min  als  überflüssig  getilgt. 

1»)  Treffend  bemerkt  Chrys.  XXV  S.  279:  iä  tov  dsov  iSöxsi  toTs 
tov  d'eov  fidxeod'at^  xal  Tiiaxts  e/tid/sro  niarei.,  y.ai  itQÖaiayfia  STiayysXiq, 

*")  Auch  in  der  jüd.  Theologie  wird  die  Opferung  Isaaks  als  Glaubens- 
tat Abrahams  gewertet  cf  Sir  44,  20;  1  Mkk  2,  52;  Jubil.  17,  15—18; 
Philo  II  quod  deus  immut.  4  (1).  Cf  auch  Schlatter,  Glaube  im  NT* 
S.  26.  79. 
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(2,  17;  3,  1 ;  7,  25;  8,  3 ;  9,  18),  der  analogen  Verwendung  von 
diö  V.  12.  16  und  insbesondere  aus  dem  'Aal  ergibt,  das  die 
Korrespondenz  zwischen  Abrahams  Glauben  und  dessen  Erfolg  be- 
merklich macht -^).  War  Abraham  im  Glauben  davon  überzeugt 
gewesen,  Gott  werde  die  an  die  Person  Isaaks  geknüpfte  Gnaden- 
zusage nicht  unerfüllt  lassen,  so  erhielt  er  dementsprechend  den 
bereits  hingegebenen  Sohn  wieder  zurück^^).  Die  Übereinstimmung 
zwischen  Abrahams  Glauben  und  der  ihm  zuteil  gewordenen  Be- 
lohnung erstreckte  sich  aber  noch  weiter.  Darauf  weist  der  viel- 
gedeutete Ausdruck  Iv  7taQC(ßoh~]  hin,  dessen  Stellung  zwischen 
y,ai  und  eY.O(.iiaaro  erkennen  läßt,  daß  '/.ai  nicht  bloß  zum  Verbum, 
sondern  ebenso  zu  kv  Ttagaßolfj  gehört.  Dem  wird  man  nicht 
gerecht,  wenn  man  Iv  TtaqaßoKfi  adverbiell  versteht  und  durch 
„gleichsam"  wiedergibt.  Die  Belohnung,  welche  Abraham  empfing, 
würde  in  diesem  Falle  hinter  seinem  Glauben  zurückbleiben.  Er 
hätte  eine  Totenerweckung  erwartet  und  nur  gleichsam  eine  solche 
erlebt,  indem  ihm  sein  dem  Tod  bereits  verfallener  Sohn,  ohne  den 
Tod  gekostet  zu  haben,  zurückgegeben  wurde.  Ohnehin  ist  diese 
Fassung  von  iv  TtaQaßoif]  sprachlich  nicht  zu  belegen.  Jeden- 
falls hätte  der  Vf.  einen  dahin  zielenden  Gedanken  durch  wg  €7tog 
elnelv  (7,  9)  viel  unmißverständlicher  ausdrücken  können.  Die 
Korrespondenz  zwischen  Hoffnung  und  Verwirklichung  war  dagegen 
vorhanden,  wenn  Abraham  seinen  Sohn  als  ein  über  sich  selbst 
hinausweisendes  Gleichnis  zurückempfing-^).  Hatte  er  den  an- 
scheinenden Widerstreit  zwischen  Gottes  Verheißung  und  Gebot 
durch  die  Erwägung  des  Glaubens  überwunden,  daß  Gott  auch  aus 
Toten  zu  erwecken  vermöge,  so  fand  seine  Zuversicht  darin  ihre 
Bestätigung,  daß  er  Isaak  in  einer  Weise  zurückerhielt,  welche  ihm 
die  aus  dem  Tode  errettende  Macht  Gottes  versinnbildlichte 
cf  2  Kr  1,  8 — 10.  Isaak  wurde  ihm  nicht  anders  geschenkt  als 
80,  daß  er  in  seiner  Person  ein  Gleichnis  der  Totenauferweckung 
war**).   Iv  naqaßoXff  ist  also  dem  Sinne   nach  zu  ergänzen  durch 


-')  Diesen  Zusammenhang  verkennt  die  nach  dem  Vorgang  früherer 
Exegeten  neuerdings  durch  Westcott  vertretene  Auffassung,  welche  bei 
lokaler  Fassung  des  b&tv  in  19''  den  Gedanken  rindet,  der  bereits  erstorbene 
Abraham  cf  11,  11  f.  habe  den  ihm  geborenen  Sohn  gleichsam  von  den 
Toten  erhalten  und  darin  ein  Motiv  für  seinen  Glauben  (19")  gefunden. 
Das  Unnatürliche  dieser  Erklärung  ist  von  lUeek  111  S.  785 f.  genügend 
dargelegt  worden. 

**)  Treffende  Parallelen  zu  dem  hier  vorliegenden  Gebrauch  von 
nofiiKtnihu  Bind  Philo  IV  Jos.  210  (85);  231  (38).  Dagegen  ist  Jos.  ant.  I 
286  (13,  4)  der  Text  unsicher. 

")  Zu  iv  7tn(,a^o).f,  cf  Deut  28,  37 ;  (Hb  9,  9).  Zu  iv  cf  oben  S.  108 
A  89. 

**)  Cf  Thdr:  tf,  dvaaräoat  Titaraiane,  Siä  av/jßöXmv  xtvßv  inod'nv&VTa 
airthv  ixoftiaaio.  Mit  etwas  anderer  Wendung  des  Gedankens  Ephr.:  ut 
in  eo  diicant  rcsurrectionem  tnortuoi-uni,  utquc  in  eo  nosceret  /ilios  spiritus^ 
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dvaardaeiog,  doch  kann  man  nicht  sagen,  daß  diese  Ergänzung 
unbedingt  notwendig  wäre.  Sie  ergibt  sich  dem  aufmerksamen 
Leser  aus  dem  Zusammenhang  mit  19*  von  selbst.  Unmöglich 
kann  dagegen  der  Vf.  durch  ev  Ttagaßolfj  haben  andeuten  wollen, 
daß  Isaak  in  seinem  Geschick  ein  Typus  Christi  gewesen  sei.  Von 
der  Opferung  Isaaks,  an  welche  manche  Kirchenväter  als  Vorbild 
der  Passion  Christi  erinnern^^),  ist  in  19^  überhaupt  nicht  die 
Rede.  Aber  auch  die  Zurückgabe  des  dem  Tode  geweihten  Isaak 
an  das  Leben  kann  nicht  als  Typus  der  Auferstehung  Jesu  ge- 
meint sein^^),  da  der  Vf  dann  zum  mindesten  tv  TtaqaßoXf]  y.vqIov 
(cf  Barn.  6,  10)  hätte  schreiben  müssen,  zumal  typologische  Be- 
ziehungen eben  dieser  Art  im  Hb  sonst  nicht  begegnen.  Überdies 
ginge  damit  der  Zusammenhang  der  Aussagen  von  19*  und  19*» 
verloren,  denn  daß  Abraham  selbst  in  der  Rückerstattung  seines 
Sohnes  ein  Vorbild  der  Auferstehung  Christi  habe  erkennen  können, 
läßt  sich  aus  der  Aussage  des  Vf  in  keinem  Falle  herauslesen^'). 
Was  der  Vf  von  den  übrigen  Patriarchen  im  einzelnen  noch 
hervorhebt,  charakterisiert  ihren  Glauben  als  lX7ti'Cof.i€Viov  VTlöoraoig, 
insofern  sie  sich  in  ihren  Verfügungen  durchaus  von  der  auf  die 
Zukunft  lautenden  Verheißung  Gottes  beherrscht  zeigen  :  [1 1 ,  20 — 22] 
Kraft  Glaubens  segnete  auch  Isaak  inbetreff  zu- 
künftiger    Dinge     den     Jakob     und     E  s  a  u.       Kraft 


qui  sibi  erant  fuiuH.  Eine  interessante  Parallele  aus  den  Pirke  R.  Elieser 
cap.  31  teilt  Biesenthal  S.  298  mit,  wo  es  u.  a.  heißt :  „Durch  diese  Rück- 
kehr der  Seele  (Isaaks)  in  den  Körper  erfuhren  beide,  Vater  und  Sohn, 
dali  Gott  einst  die  Toten  wiederauferstehen  lassen  werde,  und  priesen 
Gott  dafür." 

'"^)  Da  die  Opferung  Isaaks  in  der  Kirche  schon  längst  als  Typus  der 
Passion  Christi  betrachtet  worden  war  (cf  Barn.  7,  3;  Tert.  de  patient.  6; 
adv.  Jud.  10;  Melito  Sard.  reliq.  fragm.  IX.  X.  XII).  lag  es  den  patristischen 
Auslegern  nahe,  in  dem  Ausdruck  ev  Tiaoafioi.r  einen  Hinweis  hierauf  zu 
suchen.  Bei  Chrys.  XXV  S.  281  f.  ist  freilich  noch  der  Widder  Gleichnis 
und  Typus  Isaaks.  dagegen  bei  den  Späteren  Isaak  Typus  Christi;  so  mit 
verschiedener  Modifikation  bei  den  6  Erklärungen  des  Oekum.,  den  3  des 
Theophyl.  und  der  zweiten  des  Euthym.,  cf  auch  Aug.  civ.  Dei.  XVI  32, 
Haimo  u.  a. 

^^)  So  Thdrt,  Euthym.  u.  a.,  von  neueren  Exegeten  z.  B.  Hofm., 
Schlatter. 

''')  Philologisch  nicht  genügend  gesichert  ist  die  Wiedergabe  von  ev 
jcaoaßokij  durch  „in  kühnem  Wagen"  (Tholuck),  „auf  dem  Grunde  (oder 
vermittels)  der  Dahingabe"  (Lünem.),  im  Gleichnis,  d.  h.  als  „eine  Ver- 
bürgung der  an  Isaak  geknüpften  Verheißungen  und  Hoffnungen"  (Cremer 
s.  V.  na^aß).  Die  beiden  ersten  dieser  Auslegungen  sind  überdies  dem 
Zusammenhang  gar  nicht  angemessen.  Dürfte  man  für  nnnaßoXri  eine  Be- 
deutung konstruieren,  so  würde  sich  „Vergeltung"  empfehlen  cf  napa- 
ßdXlead-ai  „vergeltend  erwidern"  Sophocl.  Oed.  Col.  231;  TiaoaßolTfi  „Er- 
widerung, Einwendung"  Philostr.,  Sext.  Emp.  bei  van  Herwerden,  Lex. 
suppl.  1902.  S.  966,  cf  den  Gebrauch  von  7r«o«/?o/.»J  „Austausch  (?)"  =  7iape»'- 
d-i^HTi  „Ersatz"  in  der  sechsten  Erklärung  des  Oekum. 
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Glaubens  segnete  Jakob  sterbend  jeden  der  Söhne 
Josephs  und  betete  an,  gelehnt  auf  die  Spitze  seines 
Stabes.  Kraft  Glaubens  gedachte  Joseph  bei  seinem 
Ende  des  Auszugs  der  Söhne  Israels  und  traf  An- 
ordnung inbetreff  seiner  Gebeine.  Wie  von  Abraham 
kann  auch  von  Isaak  und  dessen  Nachkommen  noch  eine  weitere 
Glaubenstat  berichtet  werden.  Das  wahrscheinlich  echte  '/.ai  vor 
71£qI  (.lelXömov^^)  stellt  nicht  Gegenwart  und  Zukunft  in  Parallele, 
denn  eine  Segnung  für  die  Gegenwart  wäre  keine  besondere 
Glaubenstat.  Das  y.al  gehört  zum  ganzen  Satz  und  ist  nur  darum 
von  Subjekt  und  Prädikat  getrennt ,  weil  7t€Ql  (.leXlövrcov  mit 
Nachdruck  vorangestellt  werden  sollte.  Es  war  Betätigung  des 
Glaubens,  wenn  Isaak  seinen  jüngeren,  aber  von  Gott  bevorzugten 
(Hb  12,  16  f.)  Sohn  Jakob  (Gen  27,  27—29)  und  nachher  auch 
den  älteren,  Esau  (Gen  27,  39  f.),  segnete  und  ihnen  damit  für 
ihre  und  ihrer  Nachkommen  einstmalige  Stellung  und  Schicksale, 
also  für  lauter  zukünftige  Dinge,  Gottes  Gnade  und  Hilfe  zusprach. 
Ebenfjdls  ein  Beweis  des  Glaubens  war  es,  wenn  Jakob  als  er 
starb  (Gen  48,  21)  und  keine  Aussicht  mehr  hatte,  für  seine  Person 
die  Verwirklichung  der  göttlichen  Verheißungen  zu  erleben  (cf  v.  13), 
doch  so  fest  auf  die  Erfüllung  der  Zusage  Gottes  vertraute,  daß 
er  jeden  der  beiden  vor  Jakobs  Ankunft  in  Ägypten  geborenen 
Söhne  Josephs  mit  einem  besonderen  Segen  bedachte  (Gen  48, 
15 — 20)  und  die  Söhne  Josephs  seinen  eigenen  gleichstellte 
(Gen  48,  5f.).  So  konnte  er  nur  handeln,  wenn  er  überzeugt  war, 
Gott  werde  seinen  Nachkommen  das  Land  Kanaan  zum  Besitz 
geben  und  dann  den  Abkömmlingen  Josephs  durch  ein  doppeltes 
Erbteil  den  von  Ruhen  verscherzten  Erstgeburtssegen  zuteilen  ^^). 
Die  glaubensfrohe  Stimmung,  in  der  der  Sterbende  seinem  Ende 
entgegensah,  gab  sich  darin  zu  erkennen,  daß  der  vor  Alters- 
schwäche auf  seinen  Stab  gestützte  Greis  sich  anbetend  vor  Gott 
verneigte,  für  die  erfahrene  Gnade  dankkar  und  der  zukünftigen 
gewiß'®).     Die    Begebenheit,    auf   welche    der    Vf    damit    anspielt 

")  Die  Weglassung  des  xfä  (n  KLP  Min  Verss.  orient.  gegen  AD  17 
Min  d  vulg)  erklärt  sich  aus  seiner  eigentümlichen  Stellung  leichter  als 
seine  Hinzufügung. 

*")  Während  v.  20  die  der  natürlichen  Anwartschaft  zuwiderlaufende 
Bevorzugung  des  jüngeren  Sohnes  vor  dem  älteren  durch  die  Voranstellung 
Jakobs  leise  angedeutet  wird,  fehlt  jeder  derartige  Hinweis  auf  die 
Zurücksetzung  Manasses  hinter  Ephraim  cf  Gen  48,  14 — 19;  Philo  II  sobr. 
26  ff.  (5  f.). 

*")  Der  hebr.  Text  von  Gen  47,  31  naain  ipHtS]^  ""üI^'  "nntt'n  stellt 
den  Hergang  so  dar,  daß  der  während  der  Unterredung  mit  Joseph  auf- 
recht auf  seinem  Bett  sitzende  Jakob  sich  gegen  das  Kopfende  seines 
Laders  niederbeng^,  um  Gott  anbetend  zu  huldigen  (1  Reg  1,  47).  Die 
LXa  dagegen,  welche  ntdo  statt  nup  liest,  und  im  Anschluß  an  sie  der  Hb 
Mlgen  den  Patriarchen  auf  seinen  Stab  gestützt. 
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(Gen  47,  31),  gehört  zwar  auch  der  letzten  Lebenszeit  Jakobs  an 
(Gen  47,  29),  fällt  aber  nach  dem  Bericht  der  Genesis  (cf  48,  1  ff.) 
nicht  unmittelbar  mit  der  Segnung  der  Söhne  Josephs  zusammen. 
Der  Vf  mag  sich  dieser  chronologischen  Differenz  gar  nicht  bewußt 
gewesen  sein  und  durfte  sie  auch  unberücksichtigt  lassen,  weil  die 
Anbetung  Jakobs  nicht  als  ein  selbständiges  Beweismoment  neben 
der  Segnung  der  Söhne  Josephs  figuriert^^).  Das  würde  nicht  zu- 
treffen, wenn  man  mit  den  patristischen  Erklärern  in  21''  eine 
Huldigung  Jakobs  gegenüber  Joseph  zu  erblicken  hätte^^).  Allein 
da  Joseph  selbst  in  21*  gar  nicht  genannt  ist,  kann  in  21''  nicht 
unvermittelt  auf  ihn  hingewiesen  werden.  Vollends  unzulässig 
ist  die  Beziehung  von  21**  auf  eine  dem  Stabe  Josephs  als  dem 
Symbol  seiner  Herrschermacht  erzeigte  Reverenz ;  denn  das  mit 
TtQOOXvvelv  verbundene  ItiL  bezeichnet  stets  den  Ort,  nicht  das 
Objekt  der  Huldigung  (cf  Gen  18,  2 ;  42,  6  ;  1  Reg  1,  47  ;  Zeph  1,  5), 
ganz  abgesehen  davon ,  daß  ein  Stab  Josephs  in  der  Genesis 
nirgends  erwähnt  wird,  wohl  aber  der  Stab  Jakobs  Gen  32,  10  in 
bedeutsamer  Weise.  Den  gleichen  Glauben  wie  seine  Väter  bewies 
schließlich  auch  Joseph  durch  die  letzten  Worte  vor  seinem  Ende. 
Obwohl  er  in  Ägypten  zu  Macht  und  Ansehen  gelangt  war  und 
seine  Brüder  zur  Ansiedelung  daselbst  veranlaßt  hatte,  verlor  er 
die  Verheißung  einer  einstigen  Rückkehr  des  israelitischen  Ge- 
schlechts nach  Kanaan  (Gen  15,  16)  nicht  aus  den  Augen,  sondern 
gedachte  des  bevorstehenden  Auszuges  (Ex  19,  1 ;  Num  33,  38)  im 
Glauben  als  eines  sicher  zu  erwartenden  Ereignisses  und  rechnete 
so  fest  damit,  daß  er  die  Verfügung  traf,  seine  Gebeine  in 
dem  Lande  zu  begraben,  welches  nach  Gottes  Zusage  das  Eigen- 
tum Israels  und  die  Stätte  der  schließlichen  Erfüllung  aller  Ver- 
heißung werden  sollte  cf  Gen  50,  24  f. 

Wie  bei  den  Erzvätern  verweilt  der  Vf  auch  bei  Moses  be- 
sonders eingehend.  Auch  an  ihm  haben  die  Leser  ein  Musterbild 
echten  Glaubens,  das  ihnen  zeigt,  wie  sie  sich  in  ihrer  bedrängten 


'*)  Del.  vermutet,  der  Vf  wolle  mit  Tipoasxvrrjaev  seine  Leser  an  den 
ganzen  Vorgang  Gen  47,  28  —  31  erinnern  und  gestatte  sich  die  Umkehruug 
der  geschichtlichen  Folge  beider  Vorgänge,  um  ähnlich  wie  7,  6  Segnung 
an  Segnung  zu  reihen.  Allein  wenn  der  Vf  durch  Ttpoaexvvrjae  auf  Jakobs 
Anordnung  inbetreff  seiner  Bestattung  in  Hebron  hätte  hinweisen  und  da- 
durch eine  Parallele  zu  v.  22  herstellen  wollen,  so  hätte  er  den  Lesern 
zugemutet,  in  v.  21''  den  nicht  ausgesprochenen  Hauptgedanken  aus  dem 
Bericht  der  Gen  zu  ergänzen. 

^2)  So  Chrys.,  Thdrt,  Theophyl.,  Euthym.  Noch  verschärft  wird  diese 
Auslegung  dadurch,  daß  nrii  bei  Theophyl.  und  Phot.  bei  Oekum.  die 
Huldigung  geradezu  dem  Stabe  Josephs  gelten  lassen  cf  d  vulg :  et  adoravit 
fastigium  virgae  eins.  Eucherius  Lugd.  (in  CS  EL  Bd.  XXXI  S.  134) 
findet  hier  sogar  eine  Anbetung  Christi,  was  Hairao  nur  als  den  geistlichen 
Sinn  der  Stelle  ansieht,  neben  welchem  er  die  buchstäbliche  Deutung  auf 
Josephs  Stab  festhält. 
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Lage  verhalten  sollen ;  denn  nicht  als  Gesetzgeber ,  sondern  als 
Charakter  und  Führer  seines  Volkes  findet  Moses  hier  seinen  Platz  : 
[11,23 — 26]  Kraft  Glaubens  wurde  Moses  nach  seiner 
Geburt  drei  Monate  von  seinen  Eltern  verborgen, 
weil  sie  sahen,  daß  es  ein  feines  Kind  war,  und  sie 
fürchteten  die  Verordnung  des  Königs  nicht.  Kraft 
Glaubens  verschmähte  Moses,  als  er  groß  geworden 
war,  Sohn  einer  Pharaotochter  zu  heißen,  und  zog 
vor,  mit  dem  Volk  Gottes  Unbill  zu  erleiden,  statt 
zeitweiligen  Genuß  der  Sünde  zu  haben,  indem  er 
die  Schmach  des  Christus  für  größeren  Reichtum 
hielt  als  die  Schätze  Ägyptens;  denn  er  sah  hin  auf 
den  Lohn.  In  der  Lebensgeschichte  Mosis  spielte  gleich  nach 
seiner  Geburt  und  nicht  erst,  als  er  selbst  über  sich  verfügen  konnte 
(v.  24),  der  Glaube  eine  entscheidende  Rolle.  Wenn  nämlich  seine 
Eltern  ^')  durch  den  Anblick  des  feinen  und  lieblichen  Knäbleins 
sich  bestimmen  ließen,  es  drei  Monate  lang  verborgen  zu  halten 
(Ex  2,2;  AG  7,  20),  so  waren  sie  dabei  nicht  bloß  von  natürlicher 
Elternliebe  geleitet,  die  ein  vielversprechendes  Kind  nicht  hergeben 
mag,  sondern  das  Vertrauen  auf  Gottes  Beistand  gab  ihnen  den 
Mut,  die  Rettung  des  Kindes  zu  versuchen,  ohne  sich  an  das 
vrjTtiOTCTOVov  öidrayf-ta  (Sapll,  8)^*)  des  Königs  (Ex  1,  22)  zu 
kehren  und  sich  durch  die  Furcht  vor  den  Folgen  seiner  Über- 
tretung an  ihrem  Vorhaben  hindern  zu  lassen  ^^).  Dem  Glauben 
der  Eltern  entsprach  Mosis  eigenes  Verhalten,  als  er  groß  geworden 
(Ex  2,  11)  und  zum  Alter  männlicher  Reife  gelangt  war^").      Das 


•*)  Zu  Ttaripei  „Eltern"  cf  Plato  leg.  VI  772  E:  dyaüßi'  Trare^eov 
ywT«;    773    A:    xoafticof    Trartprot'    xpf]    noot'hmsladai    yiyvead'ai    xrjSsaihjv' 

weitere  Belege  bei  Del.  S.  566  Anm.  —  Im  hebr.  Text  von  Ex  2,  2  ist 
nur  die  Mutter  Mosis  Subjekt  der  Handlung,  die  LXX  dagegen  überträgt 
die  Aussage  auf  beide  Eltern,   ebenso  Jos.  ant.  II  218  (9,  4)  und  Philo  IV 

vita  Mos.  1  9(3):  yevyrj&sli  oii>  b  TiaZg  eidije  öif'tv  ivifaivev  dazetorepnv  ^ 
xar'  lUteoTrjp,  (bg  xal  tcäv  toü  rvoävvov  xrjpvy/idTcov,  if'  öaov  olöv  re  ^p, 
Toi)s  yovele  äXoyfiaai. 

»*)  ^tdray/ua  ersetzen  A  34  in  Erinnerung  an  Lc  2,  1  durch  Sövfia. 

**)  Da  die  Furchtlosigkeit  nicht  Grund,  sondern  Folge  des  Glauoens 
war,  80  ist  oix  itfoßriO-rjaav  xrL  nicht  von  (üiÖTt  abhängig,  soudern  bildet 
die  Fortsetzung  des  Hauptsatzes  23*  (cf  d  vulg). 

•')  Hinter  V.  23  fügen  D  420  d  bei :  Tiiarei  fiiyag  ysvö/nerog  McovOTje 
AvtXev  7bv  Alyvnrioi'  xararoßf  itjv  rnnivatan'  x6>v  dSeXfßiv  avxoV\  fide 
magnus  factnt  Moyses  occidit  Aegyptium  considerans  dolorem  frntrum 
suorum.  Wo  dieser  Zusatz  sonst  noch  in  Bibelhandschriften  auftaucht, 
•cheint  er  von  D  d  abhängig  zu  sein  cf  Bleek  III  S.  798  Anm.  Dagegen 
liegt  vielleicht  noch  eine  Anspielung  darauf  vor  bei  Euthym, :  xal  xata- 
t'oijoag  j  ijv  itplaratno  takanttopiav  oovXevopTeg  lolg  Aiyvjixlotg,  xnl  inel 
iOtdaaxö  riya  Aiyvnrtov  rimovrn  'Eßpalor^  i^ftvve  i(S  öftoyevel  xa\  Ttard^ae 
dt>iilt  tbv  Alphntov.  Möglicherweise  veranschaulicht  Euthym.  aber  auch 
bloO,  wie   man  dazu  kam,  aus  Ex  2,  11.  14  eine  derartige  Glosse  in  den 


c.  11,  23—25.  369 

tätige  Interesse,  das  er  für  seine  Stammesgenossen  bewies,  als  er 
«ie  aufsuchte  und  für  ihr  Recht  eintrat  (Ex  2,  11  ff.)>  üeß  erkennen, 
daß  er  es  ablehnte  ^'),  die  Ehrenstellung  festzuhalten,  die  er  als 
Sohn  einer  Tochter  Pharaos  (Ex  2,  10)  besaß,  weil  deren  Kehr- 
seite die  Verflochtenheit  mit  der  Familie  des  Unterdrückers  seines 
Volkes  war.  "Wenn  er  es  somit  vorzog,  das  Ungemach  seines 
Volkes  zu  teilen  ^^),  statt  nach  dem  sich  ihm  darbietenden  Genuß 
2U  greifen,  so  tat  er  das  in  Kraft  des  Glaubens.  Nicht  die  natür- 
liche Anhänglichkeit  an  seine  Nation  bestimmte  ihn  zum  Anschluß 
■&n  sie,  sondern  die  Überzeugung,  daß  das  unterdrückte  Israel  Gottes 
Volk  (cf  4,  9),  die  Gemeinde  des  Heils  und  der  Verheißung  sei, 
und  nicht  Unempfindlichkeit  für  den  Reiz  des  Genusses  veranlaßte 
ihn,  dem  Glanz  am  Hofe  Pharaos  zu  entsagen,  sondern  die  Er- 
kenntnis, daß  dieser  Genuß  bloß  ein  flüchtiges  (2  Kr  4,  18;  4  Mkk 
15,  8)  Vergnügen  sei,  das  er  nur  durch  Sünde,  nämlich  durch  Los- 
sagung von  seinem  Volk  und  dem  Gott  seines  Volkes,  erkaufen 
könnte  ^^).  Dem  Sprachgebrauch  zufolge  läge  es  allerdings  am 
SQächsten,  in  äfxUQTiag  einen  Gen.  ob j.  zu  sehen**');  aber  so  wenig 
die  Schätze  Ägyptens  dem  Vf  als  etwas  an  sich  Verwerfliches 
gelten,  so  wenig  ist  er  veranleißt,  die  Annehmlichkeit  eines  Lebens 
am  königlichen  Hofe  ohne  weiteres  als  Sünde  zu  beurteilen.     Über- 


Hb  einzuschalten  cf  AG  7,  23 — 28;  übrigens  konnte  auch  Thdrt's  Erklärung 

von  11,  27   dazu  einladen:    iriv   nev  Atyvnrov  (poßrj&sle  xareXme,  O'aoaaleati 

■Se  ibv  AlyvnxLov  xarrjxöpTtae.  Auch  abgesehen  von  der  ganz  ungenügenden 
Bezeugung  steht  die  Unechtheit  des  Zusatzes  außer  Frage.  Das  fieyai 
yevdiAEvos  ist  neben  v.  24  unerträglich,  und  es  entspräche  wenig  dem 
sonstigen  Inhalt  von  c.  11,  daß  die  Ermordung  des  Ägypters  als  eine 
Glaubenstat  gewertet  würde.  Selbst  der  jüdischen  Theologie  fällt  es  nicht 
ganz  leicht,  diese  Handlang  Mosis  zu  rechtfertigen;  entweder  stempelt  sie 
den  Ermordeten  zu  einem  Typus  besonderer  Roheit  cf  Philo  IV  vita  Mos. 

I  44  (8);  Scheraoth  Rabba  zu  Ex  2,  11  (Wünsche  S.  22),  oder  sie  hilft  sich 
mit  Verschweigen  wie  Josephus  in  der  Archäologie. 

")  Zu  iifjvriaaxo  (cf  Sap  17,  9)  bemerkt  Chrys.  XXVI  S.  293:  xal  Sri 

oix  ÜTiXtüi  äiprjxsv,  eSi]Xiooev  elnäfp  „^(Jt^aaro",  tovreariv  euiariaev^  äneaTQd(prj\ 

Ähnlich  Theophyl.,  Oekum.,  Euthym. 

^*)  Das  Kompositum  avyxaxovxeiad-ai  ist  abgesehen  von  der  patristischen 
Verwertung  der  vorliegenden  Stelle  sonst  nicht  nachzuweisen,  das  Simplex 
dagegen  öfters  cf  11,  37;  13,  3;  1  Reg  2.  26.  Sonderbarerweise  bezieht 
Euthym.  das  avyxaxovxetadat  auf  Mosis  Fremdlingschaft  in  Midian  und 
deren  Ungemach. 

»»)  Als  ParaUele  cf  Philo  IV  vita  Mos.  I  32  (7),  zum  Ausdruck  Jos. 
ÄUt.  II  51  (4,  4) :  Tipöaxat^oe  rfjs  entd^fiiue  ^SovtI. 

***)  Cf  3  Mkk  7,  16:    navTeXf}   atoTTj^iag   dnölavaiv  ellr]f6rss',  Jo3.  ant. 

II  174  (7,3);  eis  änökavoiv  fiei^övcov  dyadöjv;  weitere  Nachweise  bei  Bleek 

III  S.  801;  Expos.  1908  II  S.  187  f.  Auf  dieser  Auffassung  des  Genitiv» 
beruht  die  Übersetzung  der  volg:  quam  temporalis  peccati  habere  iucun- 
■ditatem.  Dagegen  scheint  änoX.  mit  einem  Gen.  poss.  verbunden  zu  sein 
Philo  I  opif.  mund.  153  (54):  uqös  Tte^niTjv  AnoX.  dß^oStairov  ßiov,  Zu 
^Tiolavaig  cf  2  Clem.  10, 3.  ^  . 

Biggenbach,  Hebrä«rbrief.  24 
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dies  schließt  afxaQTia  einen  Gegensatz  zu  der  Gemeinschaft  mit 
dem  Volke  Gottes  in  sich  und  bestimmt  sich  somit  als  Lossagung- 
von  diesem  (cf  10,  26).  Den  Beweggrund  für  Mosis  Verhalten  gibt 
der  Participialsatz  v.  26  an,  der  trotz  der  formalen  Übereinstimmung 
mit  V.  25  die  Begründung  der  dortigen  Aussage  nachbringt.  Was 
Moses  in  der  Gemeinschaft  mit  seinem  Volk  zu  erdulden  hatte, 
betrachtete  er  nicht  bloß  nicht  als  ein  Übel,  sondern  wertete  es 
als  einen  Reichtum,  der  allem,  was  Ägypten  an  Schätzen  darbot, 
überlegen  sei*^).  Die  auffallende  Bezeichnung  des  von  Moses  er- 
duldeten Ungemachs  als  6veLdiGf.iog  rov  Xqlotov  erklärt  sich  nur 
aus  der  im  NT  überhaupt  und  speziell  in  Hb  11  vorausgesetzten 
Anschauung,  daß  die  atl  und  die  ntl  Gemeinde  das  einheitliche 
Volk  Gottes  bilden,  dessen  einzelne  Glieder  bewußt  oder  unbewußt 
an  dem  teilnehmen,  was  dem  Ganzen  und  insbesondere  auch  was 
dem  Haupt  der  Gemeinde  widerfährt.  Die  Schande,  die  Moses  um 
Israels  willen  auf  sich  nehmen  mußte  (Ex  2,  11  ff.),  traf  ihn,  weil 
dieses  Volk  die  Gemeinde  Gottes  war,  aus  deren  Mitte  der  Messias 
hervorgehen  sollte,  und  die  dazu  bestimmt  war,  Empfängerin  und 
Trägerin  des  verheißenen  Heils  zu  werden.  Nicht  das  also  nur 
soll  gesagt  sein,  daß  Moses  eine  gleiche  Schmach  zu  erdulden  hatte 
wie  Christus  (Rm  15,  3),  sondern  die  Schande,  die  sich  auf  ihn 
legte,  war  bereits  die,  welche  erfahrungsgemäß  dem  Christus  an- 
haftet*^). Möglicherweise  denkt  sich  der  Vf  diese  Gemeinschaft 
auch  so  vermittelt,  daß  Moses  mit  dem  präexistenten  Christus  als 
dem  Offenbarer  Gottes  schon  zur  Zeit  des  AB  in  Beziehung  stand 


*')  Statt  des  durch  h  DKLP  Min  Clem.  Orig.  n.  a.,  auch  die  Verss. 
beglaubigten  Alyvntov  (vnlg:  Aeayptiorum)  lesen  Min  Cyr.  Dam.  u.  a.  sv 
Aiyv7txq>.  Eine  Mischung  dieser  beiden  Lesarten  ist  ev  Alytiniov  (A  3.  Hl), 
wobei  Yfi  ZQ  ergänzen  wäre  cf  Winer  §  48,  1.  Anm.  2;  doch  cf  Moniten 
S.  166.  —  Bei  der  Wiedergabe  von  7llov^ov  durch  honestatem  (d  Amb. 
parad.  3)  hat  letzteres  wohl  die  Bedeutung  „Wohlstand". 

**)  Ob  Toc  Xpunoe  als  Gen.  obj.  oder  poss.  gemeint  ist,  läßt  sich  wie 
in  den  meisten  Parallelen  des  AT  (1  Sam  25,  39;  Jes  4,  1;  Jer  51,  46; 
Thren  5,  1;  Ps  69,  20;  74,  22;  88.  51;  119,  89)  kanm  entscheiden  und  ist 
für  den  Sinn  gleichgültig.  Die  bei  den  griechischen  Exegeten  (Chrys., 
Thdrt,  Phot,  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.)  vorherrschende  Erklärung, 
welche  den  Aasdruck  auf  ein  At'eiüü^eolt'at  i'i'xryreQ  ö  X^ioiöi  deutet  und 
Moses  im  Blick  auf  Ex  2,  14  als  Typns  der  von  den  eigenen  Volksgenossen 
erlittenen  Schmähung  betrachtet,  wird  dem  Gedanken  des  Vf  nicht  gerecht. 
Die  bei  Chrys.,  Photj  Oekum.  und  Theophyl.  daneben  begegnende  Um- 
schreibung des  Genitivs  durch  Uta  Xpunör,  wobei  an  die  Moses  bei  der 
Wasaerspende  aus  dem  Felsen  d.  h.  Christas  widerfahrene  Schmähung 
(Ex  17,  1—7)  gedacht  sein  soll,  ist  sprachlich  durch  Jos  5,  9;  Ez  36,30 
kaum  lu  rechtfertigen  und  sachlich  unannehmbar.  Über  den  im  NT  mehr- 
fach vorkommenden  Gedanken,  daß  die  Gemeinde  an  dem  Leiden  Christi 
teilnimmt  (2  Kr  1.  ö;  Phl  3,  10;  1  Pt  4,  13;  Kl  1,  24;  Rm  8,  17),  geht  die 
AoHHage  Hb  11,  26  dadurch  hinaas,  daß  einem  Frommen  des  AB  schon 
ein  Gleiches  zageschrieben  wird. 
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(Hb  3,  3 ;  1  Kr  10,  4).  Doch  ist  der  Ausdruck  auch  ohne  diese 
Vorstellung  verständlich.  Seine  letzte  Erklärung  findet  er  aller- 
dings nur  darin,  daß  der  Vf  die  Analogie  zwischen  der  Lage  Mosis 
und  derjenigen  der  Gemeinde  möglichst  stark  zur  Darstellung  bringen 
will.  Gerade  wie  Moses  sind  auch  die  Leser  vor  die  Wahl  gestellt, 
ob  sie  das  Leiden  der  Gemeinde  Gottes  auf  sich  nehmen  und  die 
auf  dem  Christus  liegende  Schmach  tragen  (Hb  13,  13)  oder  aber 
sich  von  dem  Volke  Gottes  lossagen  wollen,  um  sich  durch  den 
Abfall  von  ihm  weltlichen  Genuß  und  ungestörten  Besitz  irdischer 
Güter  zu  erkaufen.  Auch  sie  werden  die  Schmach  Christi  nur 
dann  für  Gewinn  halten  können,  wenn  sie  es  machen  wie  Moses, 
der  sich  in  seinen  Entschlüssen  und  seinem  Handeln  von  dem  Blick 
auf  den  in  Aussicht  stehenden  Lohn  leiten  ließ*'*).  Er  konnte  die 
ihm  um  Christi  willen  widerfahrende  Schmach  als  Reichtum  schätzen, 
weil  sie  als  ein  Merkmal  seiner  Zugehörigkeit  zu  Christus  und  ein 
Beweis  seiner  Treue  ihm  eine  Anwartschaft  auf  das  Heil  verlieh, 
das  mit  der  Erfüllung  der  dem  Volk  Israel  gegebenen  Verheißungen 
zu  seiner  vollen  Verwirklichung  gelangen  sollte. 

"Was  Moses  während  der  Zeit  der  Vorbereitung  auf  seinen 
Beruf  in  der  Schule  des  Glaubens  gelernt  hatte,  gelangte  zu  voll- 
kommener Bewährung,  als  in  seinem  vorgerückten  Alter  die  Auf- 
gabe an  ihn  herantrat,  für  die  sein  entschlossener  Bruch  mit  seiner 
Vergangenheit  ihn  bereits  als  berufen  hatte  erkennen  lassen : 
[11,27 — 29]  Kraft  Glaubens  verließ  er  Ägypten,  ohne 
den  Ingrimm  des  Königs  zu  fürchten;  denn  den  Un- 
sichtbaren gleichsam  sehend  hielt  er  aus.  Kraft 
Glaubens  hat  er  das  Passah  und  die  Hingießung  dea 
Blutes  vollzogen,  damit  der  Verderber  der  Erst- 
geburten sie  nicht  berühre.  Kraft  Glaubens  gingen 
sie  durch  das  rote  Meer  wie  durch  trockenes  Land, 
während  die  Ägypter,  als  sie  es  damit  versuchten, 
verschlungen  wurden.  Die  chronologische  Verknüpfung  von 
V.  27  mit  dem  Vorhergehenden  (v.  24 — 26)  und  Nachfolgenden 
(v.  28)  scheint  zu  fordern,  daß  man  die  Aussage  v.  27  mit  deu 
patristischen  Exegeten  von  Ephr.  und  Chrys.  an  auf  Mosis  Flucht 
nach  Midian  beziehe.  Es  wäre  dann  betont,  Moses  habe  die  inner- 
lich bereits  vollzogene  Lösung  von  Ägypten  in  Kraft  des  Glaubens 
auch  äußerlich  durchgeführt.  Freilich  müßte  es  befremden,  daß 
der  Vf  nach  der  ausführlichen  Erörterung  v.  24 — 26  nochmals  auf 
dieselbe  Tatsache  zurückkäme,  bloß  um  eine  andere  Seite  an  ihr 
aufzuzeigen.     Auch  stimmt  der  Inhalt  der  Aussage  nicht  mit  dem 


**)  Als  Motiv  für  das  Handeln  steht  auch  sonst  äTioßXeTieiv  eis  Jos. 
beU.  II  311  (15,  1)  oder  tc^ös  c.  Ap.  I  31  (7,  1). 

24* 


372  Wesen  und  Wert  des  Glaubens  c.  11. 

überein,  was  Ex  2,  14 f.  von  Mosis  Flucht  erzählt  wird**).  Dort 
erscheint  nämlich  die  Furcht  vor  den  Mordplänen  des  Königs  ge- 
rade als  das  eigentliche  Motiv  seines  Entweichens.  Dieser  Wider- 
spruch läßt  sich  um  so  weniger  durch  künstliche  Ausgleichungs- 
versuche beseitigen  *^),  als  nach  der  Darstellung  von  Ex  3  und  4 
Moses,  durch  seinen  Mißerfolg  in  Ägypten  entmutigt,  die  Hoffnung, 
der  Retter  Israels  zu  werden,  völlig  aufgab.  Nicht  Mosis  Flucht, 
sondern  seinen  Auszug  aus  Ägypten  an  der  Spitze  Israels  (Ex  5  —  14)  **) 
hat  der  Vf  vor  Augen.  Allerdings  verließ  Moses  damals  Ägypten 
nicht  allein,  aber  nur  von  ihm  konnte  im  vollen  Sinn  gesagt  werden, 
daß  er  es  in  Klraft  des  Glaubens  tat,  während  das  Volk  sich  nur 
mit  Mühe  zum  Glauben  bewegen  ließ.  Man  darf  nur  die  Aussage 
nicht  auf  einen  einzelnen  Moment  der  Auszugsgeschichte,  sei  es 
am  Anfang  oder  am  Ende,  beschränken.  yiaTskiTtev  ist  vielmehr 
zusammenfassende  Bezeichnung  aller  der  Verhandlungen  und  Kämpfe, 
deren  schließliches  Ergebnis  der  Auszug  aus  Ägypten  war.  Wenn 
der  Vf  nachher  v.  28  noch  ein  wichtiges  Moment  der  Auszugs- 
geschichte besonders  erwähnt,  liegt  demnach  hier  noch  weniger  eine 
eigentliche  Durchbrechung  der  chronologischen  Anordnung  vor,  als 
wenn  er  auf  die  zusammenfassende  Charakteristik  des  Lebens  und 
Sterbens  der  Patriarchen  11,  8 — 16  nachträglich  noch  einige  Einzel- 
züge ihrer  Lebensgeschichte  folgen  läßt  v.  17 — 22.  Daß  ihm  nichts 
anderes  als  die  Auszugsgeschichte  vorschwebt,  zeigt  sich  vor  allem 
an  dem,  was  er  als  Betätigung  von  Mosis  Glauben  namhaft  macht. 
Es  war  Glaube,  wenn  Moses  den  durch  die  immer  dringlichere 
Forderung  des  Auszugs  sich  beständig  steigernden  Zorn  Pharaos 
nicht  scheute,  sondern  die  Sache  seines  Volkes  mit  entschlossenem 
Mut  führte.     Denn  was  ihn  zu  solchem  Standhalten  befähigte,  war 


*♦)  Cf  auch  Philo  IV  vita  Mos.  I  47.  49  (9).  Nur  scheinbar  oder  zu- 
fällig klingen  an  den  Wortlaut  von  v.  37  an:  Philo  I  leg.  alleg.  III 11 — 14 
(4);  IV  vita  Mos.  I  149  (27);  .Tos.  ant.  II  256  (11,  1). 

**)  Nach  Chrys.  wurde  bei  Moses  die  Furcht  durch  die  Furchtlosigkeit 
überwogen,  indem  er  die  Bereitwilligkeit  nicht  verlor,  das  für  den. Augen- 
blick abgebrochene  Werk  wieder  aufzunehmen.  Das  Bleiben  in  Ägypten 
wäre  Versuchung  Gottes  gewesen.  Ephr.,  Euthym.  und  die  Alternativ- 
erklärung des  Oekum.  und  Theophyl.  sehen  die  Furchtlosigkeit  Mosis  darin, 
daß  er  nicht  besorgte,  vom  Könige  verfolgt  oder  doch  in  dem  benachbarten 
Midian  gefangen  genommen  zu  werden.  Haimo  unterscheidet  den  äußeren 
Anschein  der  Furcht  bei  der  Flucht  und  die  daneben  vorhandene  innere 
Furchtlosigkeit,  ähnlich  Lünem.  objektive  Furcht  und  subjektive  Furcht- 
losigkeit, während  Tholuck  meint,  Moses  habe  die  anfängliche  Furcht  im 
Glauben  überwunden.  Um  solchen  KUnstlichkeiten  zu  entgehen,  nimmt 
man  an.  der  Vf  habe  sich  des  ffo/irif^rj  (Ex  2,  14)  nicht  erinnert  (de  Wette) 
oder  nicht  darauf  rettoktiert  (B.  Weiß).  Aber  dann  bleibt  /'/)  foffrjO-eU  xtA. 
uncrklilrt,  denn  daß  der  Pharao  durch  Mosis  völlige  Loslösnng  vom  ägyptischen 
KOnigshause  habe  doppelt  erregt  werden  mUssen,  ist  willkürliche  Kon- 
itraktion. 

*•)  Cf  Jos.  ant.  II  818  (16,  2):  xarihnov  8i  rijv  Ätyvmov  ktA. 


c.  11,  27-29.  373 

nicht  natürliche  Tapferkeit  oder  nationale  Begeisterung,  sondern 
eine  feste  Überzeugung  von  dem  Dasein  und  der  hilfreichen  Nähe 
Gottes  (cf  V.  1  und  6),  die  ihn  des  Unsichtbaren  (Kl  1,  15;  1  Tm 
1,  17)  so  gewiß  machte,  als  ob  er  ihn  mit  Augen  sähe*^.  "Wie 
wenig  der  Sing.  ytardkiTtev  die  Beziehung  auf  den  Auszug  ver- 
wehrt, zeigt  sich  gleich  bei  dem  folgenden  Satz,  dessen  Verbum 
wieder  nur  als  Handlung  Mosis  beschreibt,  was  doch  dieser  nicht 
anders  als  mit  dem  ganzen  Volk  zusammen  tat.  Die  Begehung 
der  Passahfeier  (Ex  12)  *^)  und  der  Ausgießung  des  Blutes  an 
Oberschwelle  und  Seitenpfosten  der  Haustür  (Ex  12,  7.  22 f.)*») 
war  eine  Glaubenstat,  da  sie  in  der  Absicht  und  also  in  der  Er- 
wartung geschah,  durch  diese  Handlungen  zu  verhüten,  daß  der 
die  Erstgeburten  von  Menschen  und  Tieren  (Ex  12,  12.  29)  ver- 
nichtende Verderbensengel  (Ex  12,  23;  Ps  78,  49)^")  die  Israeliten 
berühre  ^^).  Das  beziehungslose  avrCbv  kann  nur  auf  diese  gehen ; 
sein  unvermitteltes  Auftauchen  zeigt  aber,  daß  der  Vf  bereits  bei 
dem,  was  er  über  Moses  ausgesagt,  die  Volksgemeinde  mitbeteiligt 
gedacht  hat.  Nachdem  diese  nun  einmal  erwähnt  ist,  wird  sie 
V.  29  selbst  Subjekt    der  Aussage    cf  Ex  14,  31  ^^).      Es  war  eine 


*■')  Die  anscheinend  den  meisten  Veras,  zugrunde  liegende  Verbindung 
von  sna^TeQrjoe  mit  tay  dö^mov  ist  sprachlich  unstatthaft,  da  xafjiepeiv 
nur  absolut  wie  hier  (Hi  2.  9;  Jes  42,  14)  oder  mit  einem  Akk.  der  Sache 
=  „etwas  ertragen"  (4  Mkk  9,  9.  28;  10,  1.  11)  gebraucht  wird.  Sie  beruht 
vielleicht  auf  einer  Verwechslung  mit  ex(>djr;oe. 

*")  Iloieiv  10  Ttdoxu  steht  von  dem  Vollzug  der  Passah handlung,  ins- 
besondere der  Passahmahlzeit  Ex  12,  47  f;  Num  9,  2ff. ;  Jos  5,  lU;  2  Reg 
23,  21;  Esr  6, 19;  Mt  26,  18.  Das  Perf.  erinnert  daran,  daß  die  erstmalige 
Feier  zugleich  eine  dauernde  Institution  begründete  cf  Hb  9,  18,  Blaß 
§  59,  4. 

*")  Das  Nomen  Tipöaxvatg  begegnet  in  der  jüdisch  griechischen  Literatur 
sonst  nicht  als  Bezeichnung  einer  kultischen  Handlung,  wohl  aber  das 
Verbum  ngoaxesiv  cf  oben  S.  279  A  50.  Für  die  Verwendung  des  Bluts 
des  Passahlamms  steht  n^öaxvois  an  der  vorliegenden  Stelle  ungenau,  indem 
beim  Auszug  aus  Ägypten  das  Blut  mit  einem  Ysop  an  die  Türpfosten 
gestrichen  und  erst  bei  der  späteren  Wiederholung  der  Feier  an  den  Altar 
gegossen  wurde  cf  2  Chron  35,  11;  Jubil.  49,  20;  M.  Pesachim  5,  6. 

f***)  n'Piwsn  Ex  12,  23  ist  in  der  LXX  wie  in  der  jüdischen  Tradition 
cf  Jubil.  49,3;  Mechiltha  zu  Ex  12,  22  f.  (Winter-Wünsche  S.  37  f.)  wohl 
mit  Eecht  persönlich  verstanden  und  auf  den  äyyekoi  6  i^oXe&peviov  1  Chron 
21, 12.  15  bezogen  worden  (cf  Sap  18,  25;  1  Kr  10,  10).  —  Ob  oXe^p.  oder 
6lo&^.  zu  schreiben,  ist  streitig  cf  Blaß  §  6,  2  u.  Winer-Schmiedel  §  5,  20  d. 

>*')  Da  d-iyydpeiv  sowohl  mit  dem  Akk.  (Ex  19,  12)  als  mit  dem  Gen. 
(Hh  12,  20)  verbunden  wird  (cf  Kühner-Gerth  §  416,  2,  auch  Anm.  7),  so 
ließe  sich  rä  Tificoxöxoxa  als  Objekt  von  i)iyrj  betrachten  cf  d  cop.  Aber 
die  Wortstellung  und  die  Parallele  Hb  12,  20  empfehlen  die  Verknüpfung 

YOn   nocoTOT.   mit   oXedQETLiaiV. 

6«)  Nur  bei  Sedulius  Scotus  (Migne  SL  Bd.  103  S.  268  C)  findet 
sich  nach  v.  28  der  an  Ex  3,  22  anknüpfende  Zusatz:  fide  praedaverunt 
Aegyptios,  quia  crediderunt  se  Herum  in  Aegyptum  non  reversuros. 
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.Wirkung  des  Glaubens,  wenn  die  Israeliten  nach  Ex  14,  13  ff.  den 
Mut  fanden,  das  rote  Meer  zu  durchschreiten  und  zwar  mit  so 
glücklichem  Erfolge,  als  ob  sie  durch  trockenes  Land  zögen  (Ex 
14,  29)  ^^).  Dies  zeigte  sich,  als  die  Ägypter  auch  ihrerseits  einen 
Versuch  mit  der  Durchschreitung  des  Meeres  machten  ***)  und  dabei 
den  Untergang  fanden  ^^). 

Dem.  Auszug  aus  Ägypten  reiht  der  Vf  noch  zwei  Beispiele 
aus  der  Geschichte  der  Eroberung  Kanaans  an:  [11,  30 f.]  Kraft 
Glaubens  fielen  die  Mauern  Jerichos,  als  sie  sieben 
Tage  umzogen  waren.  Kraft  Glaubens  fand  die 
Hure  ßahab  nicht  den  Untergang  mit  den  Ungehor- 
samen, weil  sie  die  Ausspäher  mit  Frieden  auf- 
.genommen  hatte.  Wie  die  Israeliten  in  dem  Fall  der  Mauern 
Jerichos  (Jos  6,  5.  20)  ^')  eine  Wirkung  des  Glaubens  erlebten,  der 
sie  bestimmt  hatte,  sieben  Tage  lang^')  die  Stadt  zu  umziehen 
(Jos  6,  7  ff,),  obwohl  der  Erfolg  dieser  Handlung  sich  nicht  ab- 
sehen ließ  ^^),  so  wurde  Rahab,  trotzdem  sie  als  Hure  (Jos  2,  1 ; 
6,  17.  23;  Jk  2,  25 ;  1  Clem.  12,  1)«*»)  und  Heidin  keine  Anwart- 
schaft auf  Gottes  Hilfe  hatte,  dennoch  von  dem  über  ihre  Stadt 
hereinbrechenden  Strafgericht  verschont  (Jos  6,  23  ff.),  weil  sie  im 
Unterschied  von  ihren  widerstrebenden  Volksgenossen  dem  Ein- 
druck von  der  überragenden  Macht  des  Gottes  Israels  und  dem 
Sieg  seines  Volkes  (Jos  2,  9 — 11)  bei  sich  Raum  gab  und  die  bei 
ihr  eingekehrten  Spione  (Jos  2,  1 — 3)  friedlich  aufnahm,  statt  sie 
als  Feinde  zu  behandeln  und  zu  verraten.    So  zeigt  sich  hier,  welch 

")  Durch  die  Anspielung  auf  Ex  14,  29  ist  der  Übergang  aus  der 

fewöhnlichen  Konstruktion  von  dm/Jnivsiv  mit  Akk.  (cf  Gen  Hl,  21;  1  Sam 
3,  7)  in  die  seltenere  mit  Sid  (cf  Jos  3,  17;  Jes  43,  2)  veranlaßt.  —  Die 
Weglassung  von  yfji  bei  KLP  Min  ist  Korrektur  nach  Ex  14,  29  LXX. 

*♦)  7/s  kann  sich  nur  auf  iovffoä  ddinaoa  als  den  Hauptbegriff,  nicht 
auf  die  Beifügung  ^i^oä  yfj  (d)  beziehen,  weil  hierzu  cbg  nicht  passen  würde. 
netpav  Xafißdveiv  hier  aktiv  „etwas  unternehmen"  wie  Deut  28,  56,  da- 
gegen pasHiv  -Erfahrung  von  etwas  machen"  Hb  11,  36  wie  Jos.  ant.  II 
tiO  (ö,  1);  IV  191  (8,  2);  V  150  (2,9).  ' 

***)  Das  nur  durch  einige  Min  bezeugte  xareTtovria&rjaav  ist  vielleicht 
Korrektur  nach  xareTtöi'^toe  Ex  15,  4  LXX  bei  AF. 

*•)  Zu  der  durch  p'»H  ADP  17  Min  überwiegend  bezeugten  Plural- 
form ineaav  cf  Blaß  §  31,  3. 

»')  'Eni  mit  Akk.  von  der  Zeitdauer  wie  Lc  4,  25;  AG  13,  31  u.  ö. 

'•)  Cf  Chrys.  XXVII  S.  301 :  ov  yäQ  Üfj  onXniyyatv  ^xfj  XiO'ove  oia  re 
xataßd/.Xttv  iaji^  t(äf  fivoia  tis  irrj  oalnit^fj,  dkl'   t)  nioTie  Txdt'ra  Sintatai. 

**)  Die  schon  bei  Jos.  ant.  V8.  30(lj2.  7)  bemerkbare  Tendenz  einer 
Umdentung  von  7r6(»i^,  die  bei  m  zu  der  Einschiebung  von  imleyoftdvij 
ewi.schen  Artikel  und  Nomen  geführt  hat,  ist  von  den  griech.  Exegeten 
mit  Hecht  ignoriert  worden  cf  Thdrt:  »<««  ot)x  ixtüXvaev  fj  toH  ßiov  na(>a- 

voftin  -tfjv  aanri(tiap'    ixdkvipe  yä(>  i]  mart«  iljs  ätiaprine  tä  7ont''/nnTa.     AIb 

J>eachtons werte  jüdische  Parallele  cf  Bemidbar  Rabba  zu  Num  5,  9  (Wünsche 
8.  186).  Zur  Tradition  über  Rahab  cf  Zahn  zu  Mt  1,  5  (Bd.  I^^  S.  64  A  27); 
Bacher,  Die  Agada  der  Am.  II  ü.  506. 
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gutes  E«cht  ein  Glaube  hat,  der  sich  von  der  Zuversicht  auf  etwas 
noch  zu  Erhoffendes  leiten  läßt. 

An    diesem  Punkte    angekommen,    empfindet   der  Vf,    daß    es 
ihm   nicht    möglich    sein    wird,    die    weitere  G-eschichte  Israels    in 
gleicher   Weise    durchzugehen,    um    aus    ihr    Art    und    Wert    des 
Glaubens  zu  illustrieren.     So    bricht   er   ab   und  begnügt  sich  mit 
einer    zusammenfassenden    Charakteristik    dessen,    was    der  Glaube 
auch  noch  in  späteren  Perioden    erreicht   hat:    [11,  82 — 38]  Und 
was    soll    ich    noch    sagen?     Es    wird   mir   ja    die  Zeit 
fehlen,    zu    erzählen    von    Gideon,  Barak,  Simson, 
Jephtha,    David    und    Samuel   und    den  Propheten , 
welche  durch  Glaub  en  Königreiche  niederkämpften, 
Gerechtigkeit      übten,     Verheißungen      erlangten, 
Löwen  den  Rachen  verschlossen,  Eeuersgewalt   aus- 
löschten, der  Schneide    des  Schwerts    entrannen,    zU 
Kraft    kamen     aus    Schwachheit,     stark    wurden     im 
Krieg,  fremde  Heere  zum  Weichen  brachten.    Weiber 
empfingen    durch  Auferstehung   ihre   Toten    wieder. 
Andere    aber    wurden    zu  Tode  gefoltert  und  nahmen 
die  Befreiung  nicht  an,    damit  sie  eine  bessere  Auf- 
erstehung erlangten.     Andere    erfuhren  Verhöhnung 
und  Geißelung,  ja  sogar  Ketten  und  Gefängnis.     Sie 
wurden  gesteinigt,    zersägt,  [versucht],    starben    dahin 
durch    des  Schwertes  Morden.     Sie    gingen    umher   in 
Schaffellen    und    Ziegenhäuten    unter    Entbehrung, 
Bedrängnis,    Ungemach;     sie,    deren    die    Welt    nicht 
wert  war,  umherirrend  in  Wüsten  und  Gebirgen  und 
Höhlen   und  Klüften    der  Erde.     Die   Frage,    mit    der    der 
Vf  sich  selbst  unterbricht,  bekundet  die  Verlegenheit,   welche  ihm 
die    Auswahl    aus    dem    gewaltigen    noch    zur    Verfügung    stehen- 
den Stoffe    bereitet.     Da   das  Verbum  Xiyuv    im  Unterschied    von 
Xalelv  die  Aufmerksamkeit  auf  den  Inhalt  des  Gesprochenen    und 
nicht   auf   den  Akt   des  Redens   lenkt,    kann    Ae'^cti   nur    als  Conj. 
deliberat.  gemeint  sein  *").     Der  Vf  weiß  nicht,  was  er  sagen  soll, 
denn  er  sieht  voraus,    daß,    wenn    er    die  Geduld    der  Leser  nicht 
über  Gebühr   in  Anspruch  nehmen  will    (cf  13,  22),    ihm    die  Zeit 
fehlen  wird  '^),  gleich  ausführlich  wie  bisher  von  den  noch  zu  er- 
wähnenden Glaubenshelden  zu  sprechen  *^).     So  beschränkt  er  sich 
auf   einige  andeutende  Bemerkungen.     Von  den  6  mit  Namen  an- 


•0)  Cf  Jo  6,  28;  12,  27,  Blaß  §  64,  6. 

•')  Parallelen  zu  dem  sehr  geläufigen  Ausdruck  geben  Wettstein  und 
Bleek  III  S.  818;  cf  auch  die  Einl. 

«2)  Zur  Wortstellung  cf  Blaß  §  80,  2.  Die  LA  y*^?  <««  (P"  KLP 
Min  d  Clem.)  statt  fie  yd^  {t*  kD  17.  57)  ist  Korrektur,  welche  ydo  an  die 
zweite  Stelle  und  fie  neben  StTjyov/ievov  rücken  wilL 
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geführten  Personen  werden  nach  richtiger  LA  die  4  agyndetiscb 
aneinander  gereihten  Richter:  Gideon  (Idc  6 — 8),  Barak  (c.  4  u.  5)^ 
Simeon  (c.  13 — 16),  Jephtha  (c.  11  u.  12)  als  Heerführer  durch 
ti  mit  David  enger  verbunden ,  während  der  mittels  v,a.i  ein- 
geführte Samuel  zur  Gruppe  der  Propheten  hinüberleitet  (AG  3,  24)^'). 
Die  Abweichung  von  der  chronologischen  Reihenfolge  in  der  Voran- 
stellung Gideons  vor  Barak  und  Simsons  vor  Jephtha  mag,  wenn 
sie  überhaupt  mit  Absicht  erfolgte  **),  durch  die  größere  Bedeutung 
der  betreffenden  Richter  veranlaßt  sein.  Bei  den  Propheten  hat 
der  Vf,  wie  das  Folgende  zeigt,  besonders  Elias,  Elisa  und  Daniel 
im  Auge  *'^).  Von  diesen  allen  gibt  er  v.  32 — 34  an ,  was  si& 
durch  den  Glauben  erlangt  und  zustande  gebracht  haben,  wobei 
eine  Gliederung  der  9  Sätze  in  3  Gruppen  von  je  3  Aussage» 
kaum  zu  verkennen  ist,  so  wenig  eine  ängstliche  Schematisierung 
des  Stoffes  vorliegt.  Die  erste  Gruppe  schildert  als  besonders  augen- 
fällige Erfolge  des  Glaubens  die  Überwältigung  von  Königreichen^ 
wie  sie  den  v.  32  erwähnten  Heerführern  und  unter  ihnen  be- 
sonders David  (2  Sam  8)  gelang,  die  Übung  des  Rechts,  wie  sie 
Aufgabe  der  Richter  und  Könige  war  (2  Sam  8,  15;  1  Chron  18,  14; 
Zeph  2,  3)  *•)  und  die  Erfüllung  von  Verheißungen,  wie  sie  Barak 
(Idc  4,  14),  Gideon  (6,  14;  7,  7),  David  (2  Sam  7,  11  ff.)  und  viele 
Propheten  erlebten.  Daß  nämlich  irtätvxov  eTtayyeXiwv  nicht  den 
Empfang  einer  göttlichen  Zusage,  sondern  nur  deren  Verwirk- 
lichung  meinen   kann  cf  6,  15;    9,  15,    ergibt   sich   aus    dem    Zu- 


•*)  Die   älteste   und  bestbeglaubigte  LA  ist    tzsqI   FeSseov,    Bapdx^ 

I^aft\f)Cüv,    'Jtfd'äe,  ^aveiS  re  xai  2^a/uovf]l  xai  r,  n     nach  P"  N  A    17,   173^ 

Min  Clem.  (vulg)  cop  arm  Amb.  (parad.  21).  Die  irrtümliche  Auffassung,, 
als  sollten  durch  te  .  .  yru  David  und  Samuel  zu  einer  Gruppe  verbunden 
werden,  während  in  Wirklichkeit  das  re  David  den  vorhergenannten  Richtern 
anreiht,  ließ  die  Verteilung  der  B  Namen  auf  die  2  Klassen  „Heerführer"- 
und  „Propheten"  verkennen  und  veranlaßte  verschiedene  Versuche,  die 
Namen  untereinander  zu  verbinden  oder  zu  gruppieren:  1.  Polysyndeton 
D  2b5  syr':  Trepi  i"  x«i  B  xal  2"  yal  'I  z/  tc  xwi  2'  x«i  t.  tt.  —  2.  wesent- 
lich ebenso  gemeint  KLP  Min  Chrys.  Thdrt  Dam,:  nspl  T  B  re  xal  1' xn» 
'I  J  re  xai  2'  xal  r.  n.  Das  re  verbindet  hier  den  Namen,  dem  es  bei- 
gefügt ist,  jeweilen  mit  dem  vorhergehenden  cf  Blaß  §  77,  9.  —  3.  Gliederung 
m  8  Paare  6.:  de  G  et  de  B  S  et  Ephtan  Davidqui  (lies  que)  et  S  et  pr. 

•*)  Cf  1  Sam  12,  11  nach  richtigem  Text:  Jerubaal,  Barak,  Jephtha^ 
Simson,  wofür  Jos.  ant.  VI  90  (5,  6)  nur  Jephtha,  Gideon  hat. 

•*)  Bereits  eine  Glossierung  des  Textes  liegt  vor,  wenn  37.  285  syr^ 
arm  aeth  Thdrt  Dam.  Amb.  äkkutv  zwischen  r&v  und  TXQO(frß&v  einschieben, 
und  vollends,  wenn  harl'"'*  Amb. (parad.  21)  beifügen:  Anania  Azar'w. Mxmel 
Daniel  Helia  Helisaeo. 

••)  'J'J()ydt,ea,'f-at  Öixatoovvrjv  kann  hier  nicht  wie  AGIO,  35;  Ps  15,  2: 
ganz  allgemein  von  sittlichem  Rechtv erhalten  stehen,  da  der  Ausdruck 
•oDHt  nicht  etwas  für  die  Glaubenphelden  v.  32  Charakteristisches  nennen 
würde,  außer  wenn  man  ihn  mit  Chrys.  und  Eiithym.  speziell  auf  die  Ver- 
•cboDung  Saols  durch  David  beziehen  wollte  cf  1  Sam  24,  18—20;  2(5,  21— 2B; 
Jot.  ant.  VI  284.  290  (IB,  4). 
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sammenhang.  Die  Erteilung  einer  bloßen  Zusage  hätte  eher  dem 
Glauben  eine  Aufgabe  gestellt  als  einen  Lohn  dargeboten,  und  die 
Erfüllung  eines  einzelnen  Versprechens  hebt  ja  die  Tatsache  nicht 
auf,  daß  die  Glaubensmänner  des  AB  die  höchste  und  letzte  Ver- 
wirklichung der  Heilsverheißungen  nicht  erlebten  (11,  13.  39).  In 
der  zweiten  Gruppe  erscheint  als  Wirkung  des  Glaubens  die  wunder- 
bare Bewahrung  vor  dem  Rachen  der  Löwen,  wie  sie  Daniel  er- 
lebte (Dan  6,  18.  23;  1  Mkk  2,  60)«'),  vor  der  Glut  des  Feuers, 
wie  sie  den  drei  Freunden  Daniels  mitten  in  den  Flammen  zuteil 
wurde  (Dan  3,  17f ;  1  Mkk  2,  59),  vor  der  Schneide  deg  Schwerts, 
wie  sie  einem  Elias  (1  Reg  19,  1  ff.  10)  und  Elisa  (2  Reg  6,  14ff. 
31  ff.)  widerfuhr**).  In  der  dritten  Gruppe  wird  der  Glaube  be- 
schrieben als  Mittel  zu  persönlicher  Kräftigung  aus  Schwachheit 
und  Ermattung  wie  bei  Simson  (Idc  16,  28 ff.)*"),  zu  kriegerischer 
Tüchtigkeit  wie  bei  David  (1  Sam  17,  26  ff.)  und  zu  einer  hieraus 
resultierenden  Besiegung  feindlicher  Heere,  wie  sie  Davids  Sieg" 
über  Goliath  zur  Folge  hatte  (1  Sam  17,  52).  Für  die  Beziehung 
auf  dieses  Ereignis  scheint  zu  sprechen,  daß  der  in  dXXotQ.  an- 
gedeutete religiös-nationale  Gegensatz  gegen  das  feindliche  Heer 
gerade  dort  eine  wichtige  Rolle  spielte  cf  1  Sam  17,  1.  46;  (28,  5). 
Doch  sind  die  beiden  letzten  Sätze  so  allgemein,  daß  auch  andere 
Begebenheiten  der  Richter-  und  Königszeit  herangezogen  werden 
können.  Dagegen  blickt  der  Vf  schwerlich  schon  hier  auf  die 
makkabäische  Zeit '"),  da  sämtliche  Aussagen  von  v.  33  f.  noch  die 
v.  32  erwähnten  Personen  zum  Subjekt  haben,  und  da  auch  v.  35* 
noch  bei  der  Prophetenzeit  verweilt.  Die  Struktur  wird  hier  aller- 
dings eine  andere,  indem  die  Rede  den  relativischen  Anschluß  an 
V.  32  aufgibt  und  in  einen  selbständigen  Hauptsatz  übergeht.  Auch 
der  Kreis  der  v.  32  erwähnten  Personen  erfährt  etwelche  Er- 
weiterung,   denn   wenn    auch    die  Witwe    von  Sarepta   durch  Elias 


•■^  Da  der  Wortlaut  der  Stelle  deutlich  von  Dan  6,  18.  23  nach  Theo- 
dotion  abhängig  ist,  hat  man  keinen  Grund,  daneben  noch  eine  Anspielung 
auf  Simson  (Jdc  14,  6)  und  David  (1  Sam  17,  34  ff.)  zu  vermuten. 

««)  Ähnliche  Errettungen  erfuhren  David  (1  Sam  19,  12;  21,  10;  23, 13) 
Daniel  und  seine  Genossen  (Dan  2,  5.  12.  13).  —  Der  sonst  nicht  nachweis- 
bare Plural  aiöfiara  fiax.  (cf  den  Sing.  Lc  21,  ?4 ;  Gen  34,  26  u.  ö.).  vielleicht 
durch  die  Analogie  mit  o-rö/ua-ia  ktövrcuv  veranlaßt,  bezieht  sich  auf  die 
zwei  Schneiden  des  Schwertes  cf  4,  12.  —  Zum  Gen.  fiaxai()Tje  cf  Blaß  §  7,  1. 

'*^)  Weniger  passend  ist  die  Beziehung  auf  Hiskias  Genesung  2  Keg  20; 
Jes  38  (Ephr.,  Oekum.,  Haimo  u.  a.)  oder  gar  auf  die  aus  Babylonien  zurück- 
gekehrten Juden  (Chrys.,  Thdrt  u.  a.).  —  Die  LA  svebvf.  (KLP  Min)  statt 
sävv.  (P'*  N  AD  71  d  vulg)  beruht  vielleicht  auf  Einwirkung  von  Km  4,  20. 

'")  Kein  durchschlagender  Grund  für  diese,  schon  von  Thdrt  und 
Haimo  vertretene,  durch  v.  Soden  auf  die  3,  durch  Del.  auf  die  4  letzten 
Aussagen  ausgedehnte  Beziehung  ist  die  Verwendung  von  dU.ÖTQioi  in 
1  Mkk  1,38;  2,7;  15,33,  da  das  Adjektiv  auch  sonst  so  gebraucht  wird 
«f  Ex  21,  8;  Jes  1,  7  u.  a. 
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(1  Keg  17,  17 — 24)  und  die  Sunamitin  durch  Elisa  (2  Reg  4, 
18 — 37)  den  dem  Tode  anheimgefallenen  Sohn  infolge  von  Auf-' 
erstehung  zurückerhielten,  so  waren  es  doch  diese  Frauen,  deren 
Giauhe  durch  den  Wiederempfang  der  Verstorbenen  gekrönt  wurde '^). 
Zu  einer  ganz  neuen  Reihe  schreitet  der  Yf  mit  äkXoi  öi  So** 
fort.  War  bisher  der  Glaube  als  Mittel  zu  ungewöhnlichen  Macht- 
wirkungen beschrieben,  so  erscheint  er  nunmehr  als  Kraft  zu  ge- 
duldigem Leiden.  Dementsprechend  werden  jetzt  auch  andere 
Personen  als  Glaubensexempel  vorgeführt.  Zunächst  erinnert  der 
Vf  an  den  Märtyrertod,  welchen  der  greise  Schriftgelehrte  Eleasar 
(2  Mkk  6,  18 — 31)  und  die  sieben  Brüder  mit  ihrer  heldenhaften 
Mutter  (2  Mkk  7)  unter  Antiochus  Epiphanes  um  ihrer  Gesetzes- 
treue willen  zu  erdulden  hatten.  Sie  fanden  ihr  Ende  dadurch, 
daß  sie  auf  das  xvfXTtavov  (2  Mkk  6,  19.  28),  ein  radförmiges 
Marterinstrument,  gespannt  und  so  zu  Tode  gefoltert  wurden  '■^). 
Das  war  ihrerseits  eine  Tat  des  Glaubens,  indem  sie  die  ihnen  an- 
gebotene, aber  freilich  nur  durch  Verleugnung  des  Gesetzes  zu 
erkaufende  Freigebung  (2  Mkk  6,  22.  30;  7,  24  ff.)  ausschlugen  in 
der  Erwartung,  so  einer  besseren  Auferstehung,  als  es  eine  Rück- 
kehr ins  irdische  Leben  nach  Art  der  von  Elias  und  Elisa  er- 
weckten Toten  (35*)    gewesen  wäre  "^),    nämlich    der  Auferstehung 


")  Die  LA  yvvaixas  P"(?)  «  AD  ergibt,  als  Akk.  verstanden,  keinen 
Sinn  und  beruht  wohl  auf  einem  frühen,  durch  unzeitige  Erinnerung  an 
Stellen  wie  Lc  20,  29 f.  veranlaüten  Schreibfehler;  denn  wenn  auch  in  Papyri 
der  Nom.  Plur.  von  Nomina  der  3.  Dekl.  zuweilen  dem  Akk.  konformiert 
wird  (cf  Mayser  S.  .60),  so  ist  eine  solche  Form  dem  Vf  des  Hb  doch  nicht 
zuzutrauen.  Die  Übersetzung  von  d:  acceperunt  mulieres  de  aurrectione 
mortuorum  suorum  ist  ein  verunglückter  Versuch,  der  LA  yvi-azxae  einen 
Sinn  abzugewinnen. 

")  Tvfinavov  bei  LXX  Gen  31,  27;  Ex  16,  20  u.  ö.  =  r|h  „Handpauke" 
(daher  Tvfinavi^sty  =  trommeln  1  Sam  21,  13)  heißt  2  Mkk  6,  19.  28  ein 
Marterinstrument,  das  in  der  Parallele  4  Mkk  5,  32  T(>o;^d^  genannt  wird. 
Auf  dieses  scheint  der  Verurteilte  nach  4  Mkk  9,  12;  11,  10  rückwärts  auf- 
gebunden worden  zu  sein,  wobei  seine  Glieder  verrenkt  und  gebrochen 
wurden.  ivfntavit,eod-at  dürfte  demnach  ein  Synonymum  von  riioxi^eodai 
4  Mkk  5,  3  sein.  Bei  Lucian  Jup.  trag.  19  steht  es  neben  AraaxoXo7iit,ead-ai, 
bei  Plut.  adulat.  et  amic.  discr.  17  als  Modus  gransamer  Hinrichtung,  da- 
gegen in  den  verschiedenen  Recensionen  der  Vitae  prophetarum  (ed. 
Schermann  1907  S.  17.  81.  99)  von  der  Folterung  des  Propheten  Arnos  ohne 
t^idlichen  Ausgang.  Die  griech.  Exegeten  scheinen  nur  zu  raten;  Chrys. 
identifiziert  tvfinavit,eod'ai  mit  dnoTVfinavi^eatt-ai  3  Mkk  3,  27 ;  Jos.  c.  Ap. 
I  148  (20)  „umbringen",  was  D  d  {necati  sunt)  hier  in  den  Text  einsetzen, 
und  erklärt  dnorv/uTtavtafide  Xiyerai  6  änoxefakia/t6i'  Oekum.,  Theophyl. 
Euthym.  geben  als  zweite  mügliche  Deutung  „durch  Keuienschlüge  getötet 
werden",  Oekam.  außerdem  ixöi^ea&ai.  Weiteres  bei  Wettstein  und  Bleek 
1118.827-829. 

''*)  Kptltrovoi  dvaardaeote  steht  in  80  offenkundiger  RUckbeziehung 
ftof  iS  dvettndaiatt  36*,  daß  es  nicht  angeht,  die  bessere  Auferstehung  in 
einen  Gegensatz  za  setzen  zu  der  den  Märtyrern  angebotenen  Verschouung 
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zum  ewigen  Leben  teilhaftig  zu  werden  cf  2  Mkk  7,  9.  11.  14.  20. 
23.  29.  36 ;  (6,  26).  Die  Erinnerung  an  die  mit  der  Hinrichtung 
dieser  Märtyrer  verbundene  Verhöhnung  (2  Mkk  7,  7.  10.  13.  15) 
und  Geißelung  (2  Mkk  6,  30 ;  7,  1 ;  4  Mkk  6,  3.  6 ;  9,  12)  mag  den 
Vf  bestimmt  haben,  in  v.  36  von  solchen  zu  sprechen,  welche  der- 
artige Plagen  zu  erdulden  hatten.  Da  er  aber  ausdrücklich  erklärt, 
«8  seien  sregoi  '*)  gewesen,  die  so  zu  leiden  hatten,  so  muß  er 
andere  Personen  als  die  eben  besprochenen  im  Sinne  haben  und 
zwar  wahrscheinlich  die  Propheten,  von  denen  manche  nicht  nur 
vorübergehende  Verhöhnung  (2  Chron  36,  16;  cf  auch  1  Mkk  9,  26) 
und  Geißelung  (Mc  12,  2.  5),  sondern  auch  länger  dauernde  und 
darum  durch  das  steigernde  €ti  de  (AG  2,  26)  angefügte  Leiden 
wie  Fesseln  und  Gefangenschaft  (2  Chron  16,  10;  1  Reg  22,  27; 
Jer  20,  2;   37,  15;   38,  6)   zu  ertragen  hatten. 

Mit  V.  37  beginnt  ein  neuer  Ansatz,  ohne  daß  dies  formell 
bemerklich  gemacht  wäre.  Sachlich  tritt  es  darin  zutage ,  daß 
wieder  auf  das  Schicksal  von  Blutzeugen  hingewiesen  wird,  die 
gesteinigt  wurden  wie  Sacharja  (2  Chron  24,  20—22;  cf  auch 
Mt  21,  35;  23,  35.  37),  nach  der  Legende  auch  Jeremia  "),  zersägt 
wie  der  Tradition  zufolge  Jesaja  unter  Manasse  '®)  und  mit  dem 
Schwert  umgebracht'^)  wie  die  Propheten  zur  Zeit  Elias'  (1  Reg 
19,  10)  und  Uria  (Jer  26,  33).  In  den  meisten  Hss.  findet  sich 
vor  oder  hinter  krcQia&riaav  als  weiteres  Glied  €7t€iQäa&t]aay. 
Dieses  Verbum  paßt  jedoch  selbst  dann  nicht  in  den  Zusammen« 
hang,  wenn  man  ihm  die  nicht  nachzuweisende  Bedeutung  „sie 
wurden  durch  die  Folter  erprobt"  beilegt.      Es  muß  daher,  trotz- 


vor  dem  Tode,  die  ja  ohnehin  keine  draaraoie  gewesen  wäre.  Der  Vf  will 
betonen,  daß  das,  was  die  Dulder  durch  ihren  Glauben  erlangt  haben,  noch 
unvergleichlich  wertvoller  ist  als  das  Größte,  was  man  auf  Erden  durch 
den  Glauben  zu  erreichen  vermochte. 

'*)  Die  Unterscheidung  zwischen  Srs^os  und  äXlog  wird  namentlich 
in  der  späteren  Sprache  nicht  streng  durchgeführt  cf  Zahn  zu  Gl  1,6  f. 
(BdIX«  S.  45  A40);  Blaß  §  51,6.  Da  aber  der  Hb  sTspoi  stets  korrekt 
verwendet  cf  5,  6;  7,  11.  13.  15,  so  wird  auch  hier  sts^oi  eine  zweite  Gruppe 
einführen,  die  der  ersten  (35*')  koordiniert  zur  Seite  tritt. 

'*)  Die  Steinigung  des  Jeremia  erwähnen  Tert.  scorp.  8;  Hippolyt  de 
antichristo  31 ;  Hieronym.  adv.  Jovin.  II  37  u.  a.  Nach  den  Vitae.  prophe* 
tarum  ed.  Schermann  S.  9.  44.  61.  71.  104  erfolgte  sie  zu  Daphne  in  Ägypten. 

'*)  Da  die  Entstehungszeit  des  apokryphen  „Martyrium  des  Jesaja", 
in  welchem  5, 11  ff.  die  Zersägung  des  Jesaja  berichtet  wird,  nicht  sicher 
zu  bestimmen  ist,  so  läßt  sich  nicht  sagen,  ob  der  Vf  des  Hb  bereits  auf 
diese  Schrift  anspielt.  Die  Tradition  ist  jedenfalls  sehr  alt,  cf  Justin  dial. 
120;  Tert.  de  pat.  14;  scorp.  8;  Hippolyt  de  antichr.  30;  Ephr.  u.  viele 
andere.  Cf  auch  Vit.  proph.  ed.  Schermann  S.  8.  41.  60.  68  104.  Weitere 
Nachweise  bei  Wettstein;  Bleek  III  S.  832 f.;  Schürer,  Gesch.  d.  jüd.  Volkes 
II ',  S.  407;  m*,  S.  S90f. ;  zur  jüdischen  Überlieferung  cf  Beer  bei  Kautzsch 
Pseudepigraphen  1900,  S.  122  f. 

"j  ZEv  fövcp  (laxaiprie  nach  Ex  17, 13 ;  Num  21, 24 ;  Deut  13, 15 ;  20, 13  LXX. 
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dem  fast  alle  Zeugen  für  l-neiQUödriGav  eintreten ,  eine  uralte 
Textverderbnis  angenommen  werden.  Von  den  zahlreichen  Ver- 
suchen, durch  Konjektur  zu  helfen,  verdient  nur  ertQrio-d^aav  oder 
€V€TtQi]0-97]aav  ernsthafte  Berücksichtigung.  Zu  den  drei  auf- 
geführten grausamen  Todesarten  würde  dann  als  vierte  noch  die 
Verbrennung  hinzutreten,  die  von  Antiochus  Epiphanes  über  ein- 
zelne Bekenner  der  Makkabäerzeit  verhängt  wurde  cf  2  Mkk  6,  11  ^ 
7,  3ff. ;  (Dan  11,  33).  Allein  der  Rückgriff  in  die  Makkabäerzeit 
befremdet,  da  in  v.  37  sonst  nur  auf  die  Erlebnisse  von  Propheten 
angespielt  wird,  und  die  Unsicherheit  der  Textüberlieferung  macht 
es  wahrscheinlicher,  daß  k.7iEiQ(xodnqoav  ganz  zu  tilgen  ist.  Ent- 
weder hatte  ein  Leser,  welchem  engiöd-.  anstößig  war,  weil  in  den 
kanonischen  Büchern  des  AT  von  der  Zersägung  eines  hervor- 
ragenden Gottesmannes  nichts  zu  finden  war,  InsiQaod:  als  ver- 
bessernde Glosse  an  den  Band  geschrieben,  oder,  was  wahrschein- 
licher, das  Verbum  ist  (vielleicht  in  der  Form  e7tiQaa&.)  unter 
Einwirkung  von  iXiS^dad^rjoav  versehentlich  für  enQiod:  eingesetzt 
und  dann  durch  Textmischung  neben  diesem  aufgenommen  worden. 
TJnter  allen  Umständen  liegt  ein  alter  Fehler  vor  ''^).  Vom  Mär- 
tyrertod geht  der  Vf  auch  hier,  (ähnlich  wie  v.  3b^  und  36)  zu 
kleineren  Leiden  über.  Als  Beispiel  solcher,  die,  in  Schafpelze  ge- 
kleidet oder  in  die  noch  rauheren  Ziegenfelle  gehüllt,  ein  beständiges 
"Wanderleben  in  Mangel  an  den  nötigsten  Lebensbedürfnissen,  in 
Verfolgung  durch  feindselige  Menschen  und  in  sonstigem  Ungemach 
führen  mußten,  schwebt  ihm  augenscheinlich  Elias  vor  (cf  1  Clem.  17), 
zu  dessen  Tracht  in  LXX  1  Reg  19,  13.  19;  2  Reg  2,  8.  13  f. 
ständig  die  jUijAwttJ   gehört '°).      Als    Subjekt   von    TceQif^Xi^ov    ist 


")  'EneiQdadT^oav  steht  vor  in^iadrioav  bei  N  LP  17.  285.  469.472; 
fraglich  ist,  ob  auch  D  hierher  gehört,  wo  inpiod^oav  ausgelassen,  dafür 
aber  im^doihioav  doppelt  gesetzt  ist.  Dagegen  steht  tTrei^aod:  hinter 
inptod.  bei  P"  (wo  jedoch  in^iad:  vom  Herausgeber  ergänzt  ist)  AK  1739 
Min  d  vulg  cop  arm  Orig.  (5 mal)  Ephr.  Amb.  (parad.  21).  (Die  Schreibung 
intpda&Tjaav  haben  P"  N  D).  —  lni}iodr,aav  fehlt  bei  vulgfultl  aethrom  Clem. 
Strom.  IV  102;  iTieiQdaO^aav  fehlt  bei  Min  syr*  aeth  Orig.  (2  mal)  Eus. 
Acacu.a.  —  Von  den  alten  Exegeten  beziehen  ^7tc<(>doi9/;ffrtj'  Ephr.  und  Oekum. 
auf  Hiob,  Thdrt  u.  Haimo  auf  Abraham  und  Jakob,  Euthym.  auf  einzelne 
Juden-  und  Heidenchristen.  Die  Konjektur  i7T(>riaih]aav  wurde  zuerst  vor- 
geschlagen von  Gataker,  Adversaria  Miscellanea  London  1659  cap.  44. 
Über  andere  Konjekturen  cf  Wettstein;  Bleek  III  S.  836 f.;  Westcott-Hort, 
Appendix  S.  131  f.  Den  Itazismus  dabei  in  Kechnung  zu  stellen,  ist  gewagt, 
da  eine  handschriftlich  gar  nicht  mehr  nachzuweisende  Textgestalt  nicht 
erst  in  der  späteren  Überlieferung,  sondern  schon  durch  einen  Fehler  des 
Originals  entstellt  worden  sein  müßte.  Um  die  Wende  der  christlichen 
Zeitrechnung  läUt  sich  aber  die  Verwechslung  von  *  und  »?  bei  gebildeten 
öchrcibern  noch  nicht  nachweisen  cf  Mayser  S.  82  ff, 

*")  Über  das  seltene  firjlonii)  Fell  von  Kleinvieh,  besonders  von  Schafen 
cf  Bleek  III  S.  889.  In  LXX  findet  es  sich  nur  an  den  oben  angeführten 
8t«Uen. 
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schwerlich  mit  Hofmann  der  v.  38  folgende  Relativsatz  zu  be- 
trachten, wodurch  die  Korrespondenz  zwischen  den  Participien  in 
37^  und  38**  aufgehoben  würde ;  vielmehr  sind  es  die  als  Subjekt 
von  7tEQif]kd-ov  gemeinten,  aber  nicht  ausdrücklich  genannten  Per- 
sonen, auf  die  sich  das  Relativum  u)V  bezieht.  Was  es  mit  diesen 
Duldern  war,  kann  nicht  wirksamer  ins  Licht  gestellt  werden,  als 
es  hier  durch  die  Gegenüberstellung  ihres  wirklichen  Wertes  und 
ihres  Schicksals  geschieht.  Die  ganze  weite  "Welt  war  nicht  wert, 
sie  zu  beherbergen  ***),  und  doch  haben  sie  von  den  Menschen  ver- 
stoßen wie  Elias  und  seine  prophetischen  Berufsgenossen  in 
Wüsteneien  und  Gebirgen  umherirren  und  Tieren  gleich  in  Höhlen 
und  Felsklüften  eine  Zufluchtsstätte  suchen  müssen  (1  ßeg  18,  4.  13 ; 
19,4.9)^^).  Der  Leidensmut  und  die  standhafte  Geduld  dieser 
■Glaubenshelden  mußten  noch  mehr  als  die  Erfolge,  die  sie  durch 
den  Glauben  erreicht  hatten,  zur  Beschämung  und  Ermunterung 
•der  Leser  dienen,  welche  im  Begriff  standen,  wegen  der  viel  ge- 
ringeren Leiden,  die  sie  zu  ertragen  hatten,  des  Glaubens  und 
Duldens  überdrüssig  zu  werden. 

Die  gleiche  Wirkung  mußte  aber  vollends  das  Schlußwort 
haben,  durch  welches  der  Vf  den  Endzweck  Gottes  bei  der  Führung 
der  Alten  und  ihrer  Übung  im  Glauben  beleuchtet:  [11,  39 f.] 
Und  diese  alle  haben,  trotzdem  sie  anerkennendes 
Zeugnis  durch  denGlauben  erlangt,  die  Verheißung 
nicht  davongetragen,  da  Gott  im  B  lick  auf  uns  etwas 
Besseres  in  Aussicht  genommen  hatte,  daß  sie  nicht 
ohne  uns  zur  Vollendung  gelangten.  Von  allen  Glaubens- 
menschen der  Vergangenheit,  wie  sie  v.  4 — 38  geschildert  waren  ®^), 
gilt,  daß  sie  durch  den  Glauben  ein  sie  auszeichnendes  Zeugnis 
Gottes  erlangt  haben  (v.  2  u.  4).  Daher  ließe  sich  erwarten,  daß 
ihr  Glaube  in  der  Erfüllung  der  ihnen  gegebenen  Verheißung  das 

***)  Zu  xöa/uog  bemerkt  Chrys.  XXVII  S.  305:  &pa  rd  TrX^d-ös  ^rjaiv  fj 
rijv  yriaiv  airrjv.  Allein  an  die  Menschenwelt  ist  hier  wohl  nicht  zu  denken, 
da  der  Gegensatz  zu  dl^  sonst  weniger  scharf  würde.  In  der  Verwendung 
für  „die  Menschen"  würde  ^öoftos  wohl  noch  ein  sittliches  Attribut  wie  i&v 
dSixiov  erhalten. 

*')  Ähnliches  kam  in  Palästina  bei  Verfolgten  oft  genug  vor,  z.  B. 
bei  David  (1  Sam  23,25;  24,  2ff.),  bei  den  Makkabäem  (1  Mkk  2,  28 f.; 
2  Mkk  5,  27;  6,  11;  10,  6).  —  Die  Zeugen  schwanken  zwischen  S7ti  (P"nA17), 
in'  [P  71.  73.  118  Orig.  zu  Jer  15,  10—19:  Bd.  111  S.  120)  und  i»-  (DKL 
Min  Clem.  ström.  IV  102,  Orig.  c.  Gels.  VII  7  u.  18:  Bd.  II  S.  159.  170 u.a.) 
Da  BTii  in  der  Verbindung  mit  oTzrjlnioig  ein  hartes  Zeugma  ergäbe  und  der 
Vf  des  Hb  den  Hiatus  gerne  vermeidet  (cf  Blaß  §  82,  2)  und  also  schwerlich 
iTTi  enrju.  geschrieben  hätte  (cf  Mc  1,  45),  so  wird  das  durch  die  ältesten 
Väter  beglaubigte  ev  den  Vorzug  verdienen,  ev  und  eni  wechseln  auch 
sonst  in  der  Textüberlieferung  häutig  cf  Schmidt,  De  Flav.  Jos.  elocutione  S.  515. 

8*)  Oi%oi  fehlt  bei  1739  Clem.  ström.  IV  102  und  steht  bei  D  hinter 
fj.aQivQrjd-evree,  ist  also  hier  offenbar  nach  einer  zweiten,  von  der  eigent- 
lichen Vorlage  abweichenden  Hs.  nachgetragen. 


3ß2  Wesen  und  Wert  des  Glaubens  c.  11. 

erhofft«  Gut  davongetragen  habe.  Aber  obwohl  sich  einzelne  gött- 
liche Zusagen  an  ihnen  realisierten  (11,  33),  gelangte  die  Verheißung,, 
auf  welche  ihre  Sehnsucht  im  tiefsten  Grunde  gerichtet  war  "'*),, 
nämlich  die  Verheißung  der  messianischen  Heilsvollendung,  nicht 
zur  Erfüllung  (10,  36;  11,13).  Bei  der  eTtayyeXia  darf  man 
nicht  zwischen  der  mit  der  irdischen  Erscheinung  Christi  bereit» 
verwirklichten  und  der  erst  bei  seiner  Parusie  zu  verwirklichenden 
Erfüllung  unterscheiden,  nicht  nur  weil  vom  Standpunkt  der  atl 
Weissagung  aus  beides  in  eins  zusammenfiel,  sondern  vor  allem 
■weil  der  Vf  in  der  ersten  Erscheinung  Christi  bereits  den  Anbruch 
der  Endzeit  erblickt  (1,  2;  9,  26)  und  darum  die  Parusie,  welche 
das  aus  der  Opfersühne  sich  ergebende  Heil  herbeiführen  soll 
(9,  28),  als  unmittelbar  bevorstehend  ansieht  (10,25.37).  Der  Grund,, 
um  dessentwillen  die  Erfüllung  der  Verheißung  sich  so  sehr  ver- 
zögert hat,  liegt  in  „uns",  nämlich  der  Gemeinde  der  Heilszeit. 
Gott  hat  unsertwegen  etwas  Besseres  vorausgesehen  ^*).  Mit 
xqhttÖv  TL  kann  nicht  etwas  Besseres  gemeint  sein  als  das,  was 
die  Alten  erlangt  haben,  etwa  der  Anbruch  der  Heils  Verwirklichung 
bei  Lebzeiten  der  gegenwärtigen  Generation  (cf  Mt  13,  16 f.);  denn, 
es  läßt  sich  nicht  erkennen,  inwiefern  Gottes  Absicht,  der  ntl  Ge- 
meinde während  ihres  irdischen  Lebens  Anteil  an  dem  vollbrachten 
Opfer  Christi  zu  geben,  den  Grund  für  eine  Verschiebung  der 
Verheißungserfüllung  hätte  bilden  sollen.  Ebenso  bleibt  bei  dieser 
Auffassung  unklar,  inwiefern  die  Bevorzugung  der  ntl  Gemeinde 
nach  Gottes  Absicht  bewirken  sollte,  daß  die  Alten  nicht  ohne  die 
gegenwärtige  Generation  zur  Vollendung  gelangten  ^^).  Es  ergibt 
aber  auch  keinen  durchsichtigen  Gedanken,  wenn  man  y.Qel%%öv 
IL  dahin  ergänzt,  daß  uns  etwas  Besseres  von  Gott  zugedacht 
war,  als  uns  zuteil  geworden  wäre ,  wenn  schon  die  Alten  di» 
Erfüllung  der  Verheißung  erlangt  hätten.  Vielmehr  ist  xgeiTTOV 
11,  wie  Hofmann  richtig  gesehen  hat,  absolut  gemeint  und  findet 
in  dem  von  TtQoßXeipafiivov  abhängigen  Finalsatze  seine  Erläuterung. 
So  allein  erklärt  sich  auch  die  nachdrückliche  Voranstellung  von 
Tiegl  fif.iG)V  *^).  Mit  Rücksicht  auf  uns  hatte  Gott  ein  Besseres  in 
Aussicht  genommen,  nämlich  dies,  daß  die  Versetzung  der  Alten 
in  den  Stand  der  Vollendung  nicht  ohne  uns  erfolge.     Wäre  näm- 


")  Der  Sing.  Tr,v  inayyaXlav  {P"«DKLP  Min  Verss.  Clem.  Orig.  u.  a) 
ist  besser  bezeugt  und  dem  Zusammenhang  angemessener  als  der  aus  11,  13 
eingetragene  Plural  (A  80.  469  Orig.  u.  a.). 

•♦)  lloofiUnbip  „voraussehen"   cf  Ps  36,  18,   Medium  ».zuvor  ersehen,, 
zuvor  beschließen".    Clem.  ström.  IV  102  setzt  dafür  nfiosiöo/nivov  ein. 

•»)  Diese  Ansicht  hat  bereits  Schlicht,  zurückgewiesen,  der  die  mög- 
lichen Fassungen  des  Mfaiitöv  n  scharfsinnig,  wenn  auch  allzu  scholastisch,, 
erörtert  hat. 

'•)  Nur  bei  D  cop  und  einigen  Vätern  steht  x(taitr6v  n  voran,  während 
alle  andern  Hsa.  (auch  p")  und  Verss.  7ie()i  tift&v  an   erster  Stelle  bieten. 


c.  11,  39.  40;  12,  Iff.  383 

lieh  die  Verheißung  schon  zu  Lebzeiten  der  atl  Gläubigen  in  Er- 
füllung gegangen  und  also  der  vollendete  Zustand  aller  Dinge 
bereits  eingetreten,  so  wäre  für  die  späteren  Generationen  gar  kein 
Raum  mehr  gewesen,  sie  hätten  überhaupt  nicht  mehr  ins  Dasein 
treten  können.  Wenn  Gott  die  Alten  auf  die  Erfüllung  der  Ver- 
heißung warten  ließ,  so  tat  er  es  wegen  der  Gemeinde  der  Gegen- 
wart, die  von  der  Zahl  derer  nicht  ausgeschlossen  sein  sollte,  welche 
die  Vollendung  erlangen  ^').  So  können  sich  die  Leser  nicht  dar- 
über beschweren ,  wenn  sie  den  gleichen  Weg  des  Glaubens  und 
der  Geduld  gehen  müssen  wie  die  Alten,  die  um  ihretwillen  haben 
dahinsterben  müssen,  ohne  die  Erfüllung  der  Verheißung  erlebt  zu 
haben. 

Im  Blick  auf  alle  diese  Zeugen  des  Glaubens  hat  der  Vf 
nun  vollends  das  Recht,  die  Mahnung  10,  35  zu  wiederholen,  die 
ihn  veranlaßt  hatte,  sich  so  ausführlich  über  Wesen  und  Wert  des 
Glaubens  auszusprechen.  Das  den  Lesern  auferlegte  Leiden  darf 
sie  nicht  verzagt  machen,  ist  es  doch  nichts  anderes  als  eine  Ver- 
anstaltung der  väterlichen  Liebe  und  Zucht  Gottes  ;  vielmehr  sollen 
sie  sich  aufraffen  und  darauf  bedacht  sein,  die  heiligende  Wirkung 
der  Bedrängnis  zu  erleben,  anstatt  gierig  nach  der  Weltlust  zu 
greifen,  die  sie  doch  nur  des  Vorrechts  ihrer  Kindesstellung  ver- 
lustig macht.  Mit  dieser  3IahnuDg  zum  standhaften  Ausharren 
im  Leiden  und  zur  Heiligung  12,  1 — 17  kommt  die  auf  völlige 
Hingabe  an  Gott  in  Glauben  und  Gehorsam  dringende  Grund- 
forderung des  Briefes  in  neuer  Gestalt  zum  Ausdruck.  Die  An- 
knüpfung an  das  unmittelbar  Vorhergehende  gewährt  dem  Vf  die 
Möglichkeit,  den  Zeugen  des  Glaubens  in  der  Vergangenheit  den 
an  die  Seite  zu  stellen,  der  nicht  bloß  in  der  Bewährung  des 
Glaubens  allen  voran  gegangen  ist,  sondern  für  alle  die  Bahn 
gebrochen   hat:    [12,  1.  2]    Demnach    wollen    auch  wir,  da 


*')  Manche  Auffassungen  der  vorliegenden  Stelle  scheitern  an  der 
einzig  möglichen  Bedeutung  von  xß'C's  ^Dait  Ausschluß  von",  so  die  des 
Chrys.  u.  a.,  welche  x^^*i^  finüv  umschreiben  „nicht  früher  als  wir",  wa» 
auch  darum  mißlich  ist,  weil  der  Vf  nicht  annehmen  kann,  die  Gläubigen 
des  AT  und  NT  gelangten  gleichzeitig  zur  Vollendung,  da  ja  zu  einer  Zeit, 
wo  schon  manche  Christen  gestorben  waren,  selbst  innerhalb  der  ntl  Ge- 
meinde von  Gleichzeitigkeit  keine  Rede  sein  konnte.  Ebenso  unstatthaft 
ist  die  Wiedergabe  von  fit]  z«"?'«  fjficöv  „durch  ein  und  dieselbe  Heils- 
veranstaltung wie  wir"  (B.  Weiß).  Es  geht  auch  nicht  an,  rsÄsuodTjvat 
auf  die  durch  den  Tod  Christi  bewirkte  Vollendung  im  religiösen  Sinn 
(10,  14;  cf  9,  9;  10.  1)  zu  beziehen,  da  sonst  der  Zusammenhang  zwischen 
der  Verheißungserfüllung  v.  39  und  der  Vollendung  v.  4U  aufgehoben  wird, 
während  der  Gedanke  nur  durchsichtig  ist,  wenn  die  beiden  genannten  Be- 
griffe sachlich  zusammenfallen  (cf  Barn  6,  19).  Das  Befremden  über  die 
Verschiebung  der  Heilszeit  wird  auch  in  der  jüd.  Apokalyptik  laut  cf 
4  Esra  4,  35  ff. ;  Ap.  Bar.  30,  2,  freilich  mit  anderer  Motivierung  und  anderer 
Lösung  der  Schwierigkeit. 


B84    Mahnung  zum  Ausharren  im  Leiden  u.  snir  Heiligung  12, 1—17. 

wir  eine  so  große  "Wolke    von    Zeugen  um  uns  haben, 
mit  Ablegung  aller  Last  und  der  leicht  umschlingen- 
<ien  Sünde  mit  Ausdauer  laufen  in  dem  uns  obliegenden 
"Wettkampf,    hinschauend   auf    Jesus,    den    Anführer 
und    Vollender    des    Glaubens,    welcher    um    der    vor 
ihm   liegenden   Freude    willen    das    Kreuz  erduldete, 
■der    Schande    nicht    achtend,    und    ist    gesessen    zur 
Rechten  des  Thrones  Gottes.     Mit  TOiyuQOVv  (cf  1  Th  4,  8) 
knüpft    der  Vf  an    das    unmittelbar   Vorhergehende    (11,  39  f.)    an 
und  leitet   daraus    die   Ermahnung    zur  Beharrlichkeit  im  Glauben 
ab.     Die  früheren  Geschlechter  (ovroi  TtdvTtg  11,  39)  waren  dar- 
auf angewiesen,  die  Erfüllung  der  göttlichen  Verheißung  im  Glauben 
abzuwarten,  und  dies  nur  unsertwegen,  da  an  uns  Gottes  Heilsplan 
zur  Erfüllung  gelangen  sollte.     So    sind    auch    wir   verpflichtet,  in 
ausharrender  Geduld  allen  Hemmnissen  zum  Trotz  dem  himmlischen 
Ziele  treu  zu  bleiben.     Die  Hauptermahnung  di'vTiojLtovfjs  rgi^oi^ev 
1  ^  ^^)   ist  umrahmt  von    drei   Participialbestimmungen,    von    denen 
die  erste  (exovzeg  1  *)  und   die    dritte  (äcpoQWVTeg  2  *)  Motive  an- 
geben,   welche    die    Gemeinde   zur   Glaubenstreue   verpflichten  und 
■ermuntern,    die   zweite    (aTtod-efxevoi  1  **),    durch    das    Tempus  von 
den  beiden  anderen  unterschieden,  eine  Bedingung  namhaft  macht, 
■ohne    deren  Erfüllung   die  Ermahnung  nicht  befolgt  werden  kann. 
Zum  Ansporn   in   der   Glaubensbewährung   muß    es   der  Gemeinde 
dienen,    wenn    sie    sich   von    einer  ganzen  "Wolke  von  Zeugen  um- 
geben sieht.     Das  auch  bei  den  Klassikern  für  eine  dichtgedrängte 
^char  oder    einen  Schwärm    vielfach    verwendete    Bild    der   "Wolke 
faßt   die    einzelnen    Glaubensmenschen  der  Vergangenheit  zu  einer 
geschlossenen,  überwältigenden  Einheit  zusammen.  ^^)    Das  tertium 
comparationis    liegt   nur  in  der  Größe  des  Ganzen  (togovtov)  und 
in  der  Vereinigung  aller  einzelnen  {yiq)og).     Was  man  von  anderen 
Beziehungen    aus    dem  Bild    entnommen    hat,    wie    z.  B.    daß    die 
"Wolke  Schutz  gewähre  (Chrys.)  oder  Erquickung  spende  (Oekum., 
Euthym.),    ist    ebenso    eingetragen   wie    die  Annahme,    der    Vf   sei 
«chon  hier  von  der  Vorstellung  des  Wettlaufs  (1  **)  beherrscht  und 
vergleiche  die  Glaubenshelden  des  AT  mit  den  im  Theater  sitzenden 
und  die  Kämpfer  umgebenden  Zuschauern  ^").     Die  durch  toooütov 

•")  Die  bloö  orthographische  "Variante  rpexofiev  (KP  044  und  viele 
Min)  ist  sachlich  ohne  Belang  cf  oben  S.  146  A  82. 

"»)  Siehe  die  Nachweise  bei  Bleek  III  S  852,  z.  B.  Herodot  VIII  109: 
vi<fos   toaoüTov   dv\)'(ta>nu)v    dvutodfievoi.      Cf  Thdrt:    Ttlfjd'os  toooüjov  vifos 

.fUftOlÜfteVOV    Xfl    7tVKp6tt}Tt, 

•*)  Für  diese  auch  noch  von  manchen  Neueren  wie  Bleek,  Del.,  Hofm., 
Weste,  n.  a.  vertretene  Anschauung  könnte  man  sich  etwa  auf  die  von 
Wettstein  angeführte  I'arallele  Longinus  de  sublim.  14,2  berufen:  -itp  yäp 
^KT«  fiiya   iö   dyüviofia  .  .   .   iv  TrjltHoiiote  ij^wai   H^txati   re   xai  /ud^Tvo^ 


c.  12,  1.  385 

ausdrücklich  hergestellte  B,ückbeziehung  auf  c.  11  und  mehr  noch 
der  Sprachgebrauch  von  fxccQTvg  verbieten  diese  Auffassung.  Der 
jJCcQzvg  ist  niemals  ein  bloßer  Beobachter,  sondern  stets  ein  Augen- 
und  Ohrenzeuge,  der  seine  Wahrnehmung  kundgibt  und  mit  seiner 
Person  dafür  eintritt  ^^).  Der  Ausdruck  erinnert  unverkennbar  an 
die  bedeutsame  Verwendung  von  fiaQtvQSlv  in  11,  2.  4.  5.  39. 
Dort  handelt  es  sich  allerdings  um  das  Zeugnis,  das  die  Gläubigen 
von  Gott  empfangen,  hier  um  daa,  welches  sie  ablegen.  Aber 
Gegenstand  der  Bezeugung  ist  beide  Male  Wert  und  Ertrag  des 
Glaubens,  ja  das  Zeugnis  der  Frommen  des  AB  erhält  dadurch 
sein  Gewicht,  daß  Gott  dem  Glauben  so  große  Anerkennung  zuteil 
werden  läßt.  Es  dient  der  Gemeinde  der  Gegenwart  in  ihrem 
«igenen  Glaubenskampf  zur  Stärkung  und  Ermunterung,  daß  sie 
«ich  gleichsam  ganz  umringt  sieht  von  hehren  Gestalten,  deren 
Erlebnisse  ihr  die  Möglichkeit  und  den  herrlichen  Erfolg  des  Aus- 
harrens im  Glauben  verbürgen '-).  Nach  der  Meinung  einzelner 
patristischer  Ausleger  wäre  freilich  fiaQTVQüJV  mit  dem  folgenden 
Synov  zu  verbinden  und  dieses  als  Apposition  zu  viq)og  zu  be- 
trachten, was  den  Sinn  ergäbe :  wir  haben  eine  so  große  Wolke 
um  uns,  ein  Schwergewicht  von  Zeugen  oder  Zeugnissen  •^).  Die 
Lostrennung  des  Gen.  (.laQTVQuv  von  v€(pog  würde  jedoch  das 
Bild  der  Wolke  unverständlich  machen ,  und  die  Aufforderung, 
nävia  abzulegen,  ergäbe  einen  in  seiner  Allgemeinheit  verkehrten 
Gedanken.  oyKOV  gehört  bereits  zu  dem  neuen  Moment,  zu  dem 
der  Vf  1*^  übergeht,  und  ist  bloß  des  Nachdrucks  wegen  an  den 
Anfang  gerückt^*).  Das  Bild  des  Wettlaufs,  das  einzelne  Aus- 
leger schon  1  ^  haben  finden  wollen,  setzt  erst  hier  ein,  bestimmt 
a,ber  nun  den  Ausdruck   auch   bis   ins  einzelnste.     Wie  der  Weit» 

»1)  Auch  1  Tm  6,  12;  2  Tm  2,  2;  Sap  1,  6  heißt  fcdorvi  nicht  bloß 
Beobachter.  Der  Gedanke,  daß  die  Betreffenden  mit  der  Bezeugung  des 
Wahrgenommenen  hervortreten,  fehlt  nirgends. 

"*)  Cf  Thdr:  /ua^rv^cov  Se  evravd'a  oi  Tay  7i87iovd'6riüv  Xeyat,  ddlärdh' 
jua^Tvpovprcov  tiqös  rrjv  Ttiartv ;   Thdrt:  iftaprvprjaav  tfj  Swdfist  rijs  Tiiaxaan. 

*')  Cf  Gramer  VII  S.  259:  "Akhts  Se  friaiv,  oütco  Sei  dvaytvdxncttv 
^xoiyaQOÜv  xal  rjfiels  Toaoüxov  Isxovree  Ttepcxeifievop  f)fitv  vetpoi,  /laoTijoaiv 
oyxov",  lovreoTi  röv  täiv  toaovxtov  fiapxvQUiiv  oyxov,  „dTto&iftevoi  Ttdvra  xtA". 
Die  gleiche  Wortabteilung  bezeugen  p ",  Oekum.  ?,  Eathm.,  ferner  d : 
tanta  habentes  impositam  imbrem  in  nobis  testimoniorum  firmamentum 
depositis  omnia  etc.;  Ephr. :  ideoque  et  nos,  qui  tantam  habemus  circa  no8 
congestam  tamquam  nuhem  multitudinem  testium  qravitatis  nostrae,  id  est, 
futura  est  nobis  nubes  tristium  tribiilationum,  qui  in  dignitatem  adducunt 
plurimos  confitentes  per  Jesum,  morientesque  pro  illo,  aeponamus  a  nobis 
omnia  etc.;  Aphr.  hom.  XXI:  Und  auch  der  Apostel  sagt:  Auch  über  uns 
ist  diese  Wolke  des  Bekenntnisses  zu  unserer  Ehre  gesetzt,  welches  viele 
ablegen  und  (darum)  getötet  werden  (cf  Zahn  GK  Bd  II  S.  559).  —  Für 
die  LA  fiaprvotßi^  zeugt  auch  Prise,  tract.  3  S.  49:  ut  infidele  mendacium 
testimoniorum  nube  vincamus. 

•*)  Cf  Blaß«  §  80,2. 
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läufer  sich  alles  dessen  entledigt,  was  ihn  beim  Laufe  beschwert 
und  hemmt,  so  sollen  auch  die  Christen  ablegen  Ttdvxa  oyxov  und 
TTjV  EVTteqlGxarov  afiagriav.  Für  oyY.og  ergibt  sich  aus  dem  Zu- 
sammenhang ohne  weiteres  die  Bedeutung  „Last",  wobei  das  hin- 
zugefügte Ttävra  jede  Einschränkung  des  Sinnes  verwehrt  ^^).  Der 
Vf  denkt  an  alles,  was  die  Leser  bei  ihrem  Lauf  nach  dem  himm- 
lischen Ziel  beschweren  kann,  seien  das  nun  Sorgen  und  Kümmer- 
nisse oder  Trägheit  und  Weltliebe  ^®).  Damit  ist  bereits  gesagt^ 
daß  das  beigefügte  y.cu  ti]V  äjuaQriav  weder  byxog  nachträglich 
erläutern  und  präcisieren  noch  auch  die  ai-iagtia  als  ein  Zweites, 
gänzlich  Verschiedenes  dem  byxog  zur  Seite  stellen  kann.  Wie- 
6,  10  wird  durch  xa/  etwas  angeschlossen,  das  in  dem  Vorher- 
gehenden bereits  enthalten  ist,  aber  noch  besonderer  Hervorhebung" 
bedarf.  Ablegen  sollen  die  Leser  vor  allem  die  Sünde,  die  si» 
mehr  als  alles  andere  in  ihrem  Glaubenslauf  beschwert,  mag  si» 
wie  die  Weltlust  (11,  25)  das  Herz  an  das  Irdische  fesseln  oder 
wie  der  Unglaube  (3,  13)  und  die  innere  Schlaffheit  das  Verlangen 
nach  dem  himmlischen  Ziele  niederhalten.  Die  Ermahnung  wird 
dadurch  noch  geschärft,  daß  die  Sünde  als  evTteQiaTazog  charak- 
terisiert wird.  Der  Sinn  dieses  in  der  christlichen  Literatur  nur 
vereinzelt*'),  in  der  außerchristlichen  gar  nicht  nachgewiesenen  Ad- 
jektivs läßt  sich  nicht  mit  völliger  Gewißheit  feststellen.  Die  griech. 
Exegeten  geben  meistens  bloß  etymologisierende  Deutungen,  ohne 
von  einem  sicheren  Sprachgefühl  geleitet  zu  sein.  Die  größte- 
Wahrscheinlichkeit  hat  die  von  Chrys.  in  der  Regel  befolgte  Ab- 
leitung des  Adjektivs  von  dem  aktivischen  7t€Qiiaraodat  „um- 
stellen, umringen"  *').    Möglich,  daß  dem  Vf  das  Bild  eines  langen,. 


•*)  "Oyyeoe  „Umfang",  „Masse",  „Last"  ist  im  Bilde  buchstäblich  ge- 
meint von  dem,  was  den  Läufer  beschwert,  cf  Thdrt:  xovfot  ne^l  töv  öoöfiof 
yevaifieda.  Übertragen  wird  es  z.  B.  Jos.  ant.  XVIII  222  (6,  9)  von  der 
Last  der  Geschäfte  gebraucht.  Nach  Philo  vita  contempl.  (3)  beten  difr 
Therapeuten  jeden  Abend  darum,  daß  ihre  Seele  erleichtert  werde  to«  rßv 

alodijaetov  xal  alad^r&p  Syxov.     Synesius  ep.  105  spricht  von  einem  iveyxai 

roaovTov  Syxov  fpopriScop.  —  Die  Bedeutung  „Stolz",  welche  cop,  Bengel,. 
Seeberg  u.  a.  Hb  12,  1  bevorzugen,  paßt  nicht  in  den  Zusammenhang. 

•*)  Die  griech.  Exegeten  bestimmen  das,  was  den  Inhalt  des  fyxos 

bildet,  ziemlich  willkürlich  cf  Chrys.:  idv  vnvov,  rijv  öhya}()inr,  ro-bs  Xoyia- 
fioie^  roiie  e-iiisXele,  ndvra  tä  dvd^tomva  •  Sev.  (bei  Gramer  VII  S.  259) :  rijv 
dftapxiav  TTJe  xarä  lijv  odpxa  dnoXavoBcae ;  Theophyl. :  tb  ßdpot  tßv  yritvmv 
npdyfidtmv  yal  rßv  M  ainols  fpovTiSotp, 

•')  Außer  Beziehung  auf  Hb  12, 1  findet  sich  das  Adjektiv,  wie  es 
scheint,  in  dem  passivischen  Sinn  ».allgemein  umstanden",  „reichlich  be- 
gehrt" bei  Eoseb.  Alex,  sermo  XXI  de  eleem.  (M.S.G.  Bd.  86, 1  S.  424  D): 
rfjv  »ineplararop  xal  dvayxalav  roC  atvftaroe  tpotp^v. 

•')  Chrys.,  Oekum.,  Theophyl.  n.  Euthym.  stellen  eine  zwiefache  Auf- 
fasiung  zur  Wahl:  1)  passivisch  „leicht  zu  vermeiden"  Chrys.  XXVIII 
8.  81H:  ii\v  aixökate  napiaiaaiv  Svpa/uivrjv  Ttetihlr',  Ps.-Athan.  quaest.  ilV 
SCriptnram  130:  tin.  8i  ilne  t^v  äfiapriav^  inetSi]  ftöptftop  ardaip   oix   fx''*r 
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schweren  Gewandes  vorschwebt,  das  den  Wettläufer  am  raschen 
Laufe  hindert  ^^),  vielleicht  aber  verbindet  er  mit  dem  Adjektiv 
ohne  genauere  bildliche  Ausführung  einfach  die  Vorstellung  eines 
festen  TJmschließens  (cf  5,  2).  Jedenfalls  wird  die  Sünde  durch 
das  Adjektiv  als  ein  gefährliches  Hemmnis  dargestellt,  dessen  sich 
die  Leser  vor  allem  entledigen  müssen,  um  den  Kampf  des  Glaubens 
zu  bestehen.  Während  bei  den  Griechen  %Q6xeiv  äycüva  meist  in 
übertragenem  Sinne  gebraucht  wird  für  das  Bestehen  einer  Gefahr, 
welche  die  Aufbietung  aller  Kräfte  erheischt  ^**^),  bleibt  hier  daa 
Bild  des  Wettlaufs  vollständig  gewahrt  (1  Kr  9,  24.  26).  Ob 
sich  die  Leser  dem  Leidenskampfe  unterziehen  wollen,  ist  nicht 
ihrem  Belieben  anheimgegeben.  Der  Kampf  ist  ihnen  von  Gott 
zugeteilt  ^).  Demzufolge  ist  es  ihre  Pflicht,  ihn  auch  ganz  durch- 
zuführen. Es  genügt  nicht,  daß  sie  in  die  Rennbahn  getreten 
sind   und    einen   Anlauf   genommen    haben;    vielmehr   gilt   es,    mit 


dX^ä  raxecoe  t^inerat  ttal  xaraXverat'  Suidas:  ein.  =  ftcopöv,  raxeioe  txsqi- 
TQsnöfievov;  ebenso  d:  fragile.  Obwohl  sprachlich  möglich,  ist  diese  Fassung 
ans  sachlichen  Gründen  unannehmbar.  In  einem  Zusammenhang,  in  dem 
der  Vf  die  Leser  zur  Anspannung  aller  Kraft  aufruft,  kann  er  die  Sünde 
nicht  als  etwas  leicht  zu  Vermeidendes  hinstellen.  2)  aktivisch:  a)  „leicht 
umgebend",  „leicht  umringend"  Chrys.  a.  a.  0.:  triv  svxöXeoi  Tie^uata/nivriV 
i]fi&a;  ebenso  hom.  II  in  2  Kr  (ed.  Monlf.  Bd.  X  S.  510:  eimsQioxaTov  yä^ 
f]  äfia^iia,  ndvxodev  iaTafidrt],  ifiTioooü'ev,  öniad'ev,  xal  ovTiog  rjuäg  xara- 
ßdlh)vaa\  expos.  in  Ps  49  (48)  (Bd.  V  S.  249 f.):  ratnriP  frjol  Siöoixu,  rfiv 
a.7taT&adv  fie  äfia^tiav,  rijv  xvxXovadv  fte  *  Ötö  xal  6  IlaOXos  ainrjv  siTteoiara- 
tov   xakel^    iT]v    avvB%G)s   ns^ißakXovaav   Srjk&v,  irj-v  svxöXeoe,    rijv  ^aSiate',    ia 

Ps  4  (S.  33) :  TTjv  äxöXaatov  ö^-tv  verbietet  Gott  Mt  5,  28  Stä  tö  elxolaf  xal 

eiinsQiaiaTOV  i7]s  äncoXeias ;  Sev.  (bei  Gramer  VII  S.  259) :  rriv  siixöXaii  f]ftäs 
neQuaTa^h'rp>  xal  äyovaav  eis  id  iavirje  xieXrjfta-  vulg:  circiimiftans  MO«; 
eop:  ivhich  so  much  besets  us  (buchstäblich:  Stands  to  us  greatly).  Dem 
griech.  Sprachgefühl  scheint  dieses  Verständnis  am  nächsten  zu  liegen;  es 
entspricht  auch  am  meisten  dem  Zusammenhang,  b)  „leicht  bedrohend", 
„gefährlich"  nach  dem  häufigen  Gebrauch  von  Tie^tioTaa^ai  =  „bedrohen" 
(Oppositum  aTisQiaiaioe  Polyb.  VI  44,8);  so  die  dritte  Erklärung,  welche 
Thet'phyl.  den  beiden  des  Chrys.  beifügt:  Si  i]v  evxöXcoe  tu  eh  Tteota-iäaets 
ifintTnei,'  ovShv  yä^  omco  xivdv^'üiäes  oii  äfiaptia.  Zu  «7io<9£//wo<  paßt  diesß 
Auffassung  nicht  recht,  und  es  bleibt  unsicher,  ob  sie  durch  den  Sprach- 
gebrauch gedeckt  wird,    c)  „leicht  sich  einstellend"  cf  Thdrt:   ms  siixdXxoe 

ovftaznfuvriv  rt  xal  yivofiivrjv^  Hesych.  siiTt.  =  ei'xoXof,  tv^epri ;  ebenso 
scheint  gemeint  Ephr. :  peccata,  quae  quotidie  parata  sunt,  ut  in  delictum 
nos  inducant;  syr':  quod  semper  nobis  est  in  promptw,  ar:  facile  patratu 
—  wohl  nur  eine  verallgemeinerte  Fassung  von  a.  Unklar  aeth:  contur- 
bationem  peccati. 

®®)  Diese  seit  Bleek  von  den  meisten  Exegeten  bevorzugte  Aus- 
deutung des  Bildes  findet  sich  bei  den  patristischen  Erklärern  noch  nicht. 
Die  Äußerungen  des  Chrys.  führen  eher  auf  die  Vorstellung  eines  Gegners, 
eines  wilden  Tieres  oder  einer  Schlinge. 

'00)  Cf  die  Nachweise  bei  Bleek  III  S.  860  f. 

0  In  der  Verbindung  mit  nooxetadat  begegnet  äycov  häufig  cf  Bleek  III 

S.  861,  Z.  B.  Jos.  ant.  XIX  92  (1,  13):  Tv^awoxroviag  dyd/v  npöxeiiai. 
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Ausdauer  im  Lauf  zu  beharren^),  oder  —  ohne  Bild  —  es  gilt, 
sich  durch  die  Leiden,  welche  das  Bekenntnis  zu  Christus  nach 
sich  zieht,  nicht  von  der  Verfolgung  des  himmlischen  Zieles  ab- 
halten zu  lassen,  sondern  mit  völliger  Treue  im  Glauben  auszu- 
halten. 

Als  entscheidendes  Motiv  und  letzte  Kraftquelle  hierfür  nennt 
der  Vf  V.  2  den  Aufblick  auf  Jesus.  Von  der  Kampfbahn  mit 
all  der  Mühsal  und  Anstrengung,  die  sie  fordert,  sollen  die  Leser 
aufsehen  zu  dem  Anführer  und  Vollender  des  Glaubens  ^).  Die 
griech.  Exegeten  verstehen  unter  rf^g  TtLoTEiog  agxrjybg  xal  T6X€uori]g 
meist  den,  welcher  den  Glauben  in  uns  begründet  und  vollendet  *). 
Der  Kontrast  zwischen  Anfang  und  Ende  cf  3,  14  und  6,  1  kommt 
dabei  voll  zur  Geltung,  Aber,  nachdem  der  Vf  soeben  ausführ- 
lich gezeigt  hat,  wie  alle  Gottesmenschen  seit  den  Tagen  der  Ur- 
zeit Glauben  bewiesen  haben,  würde  es  überraschen,  wenn  er  jetzt 
den  Glauben  erst  mit  Christus  seinen  Anfang  nehmen  ließe  oder 
bei  der  TtLorig  speziell  an  den  christlichen  Glauben  dächte^). 
Nicht  von  unserem  Glauben,  sondern  vom  Glauben  überhaupt  redet 
der  Vf.  Er  kann  also  Christus  nicht  in  dem  Sinne  &QX^yog  Tijg 
TtloTecog  nennen,  wie  er  ihn  2,  10  rbv  ägxrjybv  T^g  GiOTrjQiag  fi^iov 
genannt  hat.  Den  Glaubenshelden  der  vergangenen  Tage  stellt  er 
den  Herrn  zur  Seite  und  führt  ihn  ebendarum  mit  seinem  mensch- 
lichen Namen  Jesus  ein.  Der  Glaube  ist  allerdings  nicht  das 
religiöse  Verhalten,  welches  der  vollkommenen  Lebens-  und  Liebes- 
gemeinschaft des  Sohnes  mit  dem  Vater  entspricht.  Allein  in 
seinem  Leiden  hat  Jesus  wie  die  Barmherzigkeit  (2,  17)  und  den 
Gehorsam  (5,  8)  so  auch  den  Glauben  lernen  müssen,  insofern 
nämlich    sein    Leiden    im   Widerspruch    mit    der   Liebe  und    An- 


*)  Jt  i/Tioftovfjs  steht  wie  Km  8,  25  von  der  Art  und  Weise  cf  Stä 
ftpaxiow  Hb  13,  22;  Stä  rdxove  3  Mkk  3,  23;  Kühner-Öerth  §  434,  I  3e. 

»)  'Afooäf  eig  wird  in  verschiedenem  Sinne  gebraucht,  z.  B.  vom  Auf- 
schauen zu  einem  Vorbild  Arrian  Epict.  IV  1,  170,  zu  einem  Führer  Jos. 
bell.  II  410  (17,  2);  ant.  XII  431  (11,2),  auch  vom  Aufschauen  auf  Gott 
Arrian  Epict.  II  19,  29;  Jos.  ant.  VIII  290  (12,  1);  c.  Ap.  II  166  (16),  be- 
sonders 4  Mkk  17,  10  ff.,  welche  Stelle  sich  auch  sonst  stark  mit  der  vor- 
liegenden berührt. 

*)  Cf  Chrys,  XXVIII  S.  314:  aitöe  iv  jfitv  t^v  niariv  ivi&rixe  .  .  . 
niTÖe  t^v  Ao'X^v  ijfitv  iviihptev,  avrds  xat  xö  TiAoe  im&^aet;  ähnlich  Oekum., 
Theophyl.,  Kuthym.;  ebenso  vulg,  cop. 

")  Man  kann  dieser  Einwendung  nicht  damit  begegnen,  daß  man 
(etwa  unter  Berufung  auf  3,  8)  Christus  als  den  Urheber  oder  den  Gegen- 
stand alles  Glaubens  hinstellt;  denn  in  c.  11  ist  von  eiuer  .derartigen  An- 
schauung nichts  zu  lesen,  auch  erwartete  man  dann  eher  den  Namen  Xiitatöe 
als  'JqaoCe.  Nach  Schlatter,  Der  Glaube  im  NT*,  S.  635  hat  Jesus  als 
■tglauoTfie  Tfje  Tziaiecae  den  Glauben  im  vollen  Sinn  erst  mtiglich  geriiacbt. 
Der  Vf  redet  indes  nicht  von  dem  vollendeten  Glauben,  sondern  von  dem 
Glauben  schlechthin,  und  dieser  hat  nach  c.  11  nicht  erst  mit  dem  Auf- 
treten Jesu  seinen  Anfang  genommen. 
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erkennung  zu  steben  schien,  deren  er  eich  stets  von  Seiten  seines 
Vaters  erfreute.  Die  Schranke  der  Gottesgemeinschaft,  die  mit 
seiner  Anteilnahme  an  der  menschlichen  Natur  gegeben  war,  hat 
ihm  die  Pflicht  des  Glaubens  auferlegt  (2,  13).  Wie  in  allen 
übrigen  Beziehungen  (2,  18;  4,  15)  hat  er  sich  auch  hierin  voll- 
kommen bewährt.  So  reiht  er  sich  den  anderen  Vorbildern  des 
Glaubens  nicht  bloß  ebenbürtig  an,  sondern  überragt  sie  zugleich. 
Er  ist,  weil  der  Vollender,  so  auch  der  Führer  und  Bahnbrecher  des 
Glaubens  ^).  Durch  teXeiwrijg  ')  erhält  ccQxr^yög  erst  seine  Erklärung. 
Weil  Jesus  in  der  schwersten  Anfechtung  den  Glauben  bewahrt 
und  ihn  damit  auf  die  Stufe  höchster  Vollendung  erhoben  hat,  geht 
er  allen  anderen  im  Glauben  voran  und  ermöglicht  ihnen,  seinem 
Vorbild  zu  folgen.  Daß  der  Vf  Jesus  in  diesem  Sinn  ägxrj'/ög 
und  zekaiojTrjg  Tijg  Ttiateiog  nennt,  bestätigt  der  Relativsatz  2  **, 
welcher  den  fast  rätselhaft  knappen  Ausdruck  2*  erläutert  und 
veranschaulicht.  Jesus  hat,  als  er  um  eines  zukünftigen  Gutes 
willen  das  Äußerste  des  Leidens  und  der  Schmach  auf  sich  nahm, 
in  höchstem  Maße  den  Glauben  betätigt,  aber  auch  in  einzigartiger 
Weise  erfahren,  wie  Gott  den  Glauben  krönt  (10,  35;  11,  6.  25). 
Die  patristischen  Exegeten  haben  die  Aussage  2  ^  fast  ausnahmslos 
dahin  verstanden ,  Jesus  habe ,  statt  die  ihm  sich  darbietende 
Freude  zu  wählen,  das  Kreuz  erduldet^.  Aber  wie  man  auch  die 
'/iQOVceifUvr]  XCxqcc  näher  bestimmen  mag,  ob  als  die  Herrlichkeit, 
die  der  Präexistente  bei  Gott  besaß,  oder  als  die  Leidenslosigkeit 
und  den  Genuß  der  Weltfreude,  die  dem  irdischen  Christus  offen 
standen,  in  keinem  Fall  paßt  der  gebrauchte  Ausdruck  recht  zur 
Kennzeichnung  des  Verzichts,  dem  sich  Jesus  unterzog*).  Vor 
allem  aber  läßt  sich  xaqa  als  Objekt  zu  VTTOfieveiv  nur  mittels 
eines  harten  Zeugma  ergänzen.  Vollkommen  durchsichtig  werden 
dagegen  Gedanke  und  Konstruktion,  wenn  man  unter  der  TtQOxti' 


*)  Cf  d:  fidei  principalem;  ähnlich  syr*  und  wohl  auch  Ephr.  Zu 
d^XTjyöi  cf  oben  S.  48  A  21. 

')  TeXeicoTj]g,  sonst  huf  in  der  kirchlichen  Gräcität  nachgewiesen,  steht 
in  gleichem  Sinn  wie  reXeaiov()y6»  (Polyb.  H  40,  2) ,  das  ebenfalls  einen 
Gegensatz  zu  d^xvyös  bildet.  Das  Nomen  bedarf  eines  ergänzenden  Objekts- 
genitivs,  weshalb  t^s  Triarecos  nicht  nach  Seebergs  Vorschlag  als  Gen.  poss. 
betrachtet  werden  kann. 

*)  So  ist  wohl  auch  gemeint  proposito  sibi  gaudio  vulg;  cf  auch  cop. 
Andere  Übersetzungen  sind  zweifelhafter  Deutung. 

*)  Zu  der  Beziehung  auf  die  Freude  des  Präexistenten  (Gregor  v.  Naz. 
bei  Oekum.,  erste  Erkl.  des  Euthym.,  syr')  paßt  die  Bezeichnung  der  ;<«(><i 
als  Ti^oHstfievri  nicht,  und  Subjekt  der  Aussage  ist  der  Mensch  Jesus.  Eher 
könnte  der  ungetrübte  Genuß  des  Lebens  gemeint  sein  (Chrys.,  Oekum., 
Theophyl.,  zweite  Erkl.  des  Euthym.,  Calvin  u.  a.),  allein  die  Verschonung 
mit  dem  Tode  hätte  Jesus  wie  die  Weltlust  (erste  Erkl.  des  Thomas  Aqu. 
u.  a.)  nur  durch  den  Ungehorsam  gegen  den  göttlichen  Willen  erkaufen 
können,  daher  kann  sie  nicht  wohl  eine  „ihm  naheliegende  Freude"  heißen. 
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fiivT]  x^Q^  ^^®  Freude  der  künftigen  Seligkeit  (Mt  25,  21 ;  1  Pt  1, 8) 
versteht,  welche  für  Jesus  das  Motiv  zum  willigen  Erdulden  des 
Kreuzes  bildete  ^^).  Der  Vergleich  mit  dem  Wettkampf  wirkt 
noch  immer  nach.  Wie  ein  dem  Sieger  ausgesetzter  Kampf  preis  ^*) 
stand  dem  Herrn  die  Freude  vor  Augen,  welche  ihm  die  aller 
Schranken  entledigte  Gemeinschaft  mit  Gott,  die  ihn  verherrlichende 
Anerkennung  von  selten  des  Vaters  und  die  erfolgreiche  Durch- 
führung der  Erlösung  seiner  Brüder  gewähren  mußte.  Um  diesen 
Preis  ^^)  erduldete  er  entschlossen  die  Marter  des  Kreuzes  ^^),  das 
crudelissimum  deterrimumque  supplicium,  wie  es  Cicero  or.  II  c. 
Verrem  5,  64  nennt,  und,  was  im  Blick  auf  die  Angst  der  Leser 
vor  Schmach  und  Beschimpfung  noch  besonders  hervorzuheben 
war,  er  brachte  auch  die  damit  verbundene  Schande  öffentlicher 
Entehrung  und  peinlicher  Ausstoßung  aus  dem  Volk  Gottes  nicht 
in  Anschlag  (13,  13).  In  innerem  Verhältnis  hierzu  (cf  t€  wie  1,  3) 
stand  seine  Erhebung  zur  Rechten  des  Thrones  Gottes  (1,3;  8,  1 ; 
10,  12)  ^*).  Der  vorübergehenden  Ohnmacht  und  Schmach  des 
Kreuzes  folgte  das  dauernde  Teilhaben  an  der  Macht  und  Hoheit 
des  göttlichen  Weltregiments.  Das  war  das  herrliche  Ziel  seiner 
im  Leiden  bewährten  Glaubenstreue. 

An  Jesu  Vorbild  sollen  daher  die  Leser  ihren  erschütterten 
Glaubensmut  aufrichten:  [12,3]  Betrachtet  doch  den,  der 
einen  solchen  Widerspruch  von  den  Sündern  gegen 
sich  erduldet  hat,  damit  ihr  nicht  ermattet,  schlaff 
geworden  in  euren  Seelen.  Um  ihre  eigenen  Leiden  richtig 
einzuschätzen,  sollen  die  Leser  erwägen,  was  Jesus  erduldet  hat  ^^). 


")  So  von  alten  Erklärem  Thdrt,  Haimo,  Herveus,  Thomas  Aqu. 
(zweite  Erkl.),  wohl  auch  d:  pro  tanto  proposito  sibi  ^audio. 

")  riQoxeiadai  wird  häufig  von  den  zu  Siegespreisen  bestimmten  und 
zur  Schau  ausgestellten  Ehrengeschenken  gebraucht,  cf  z.  B.  Jos.  ant.  1 14 

(prooem.  3):  tols  .  .  .  i^eoü  yvotfiri  xaxaxoXovd'ovin  .  .  .  yi(>ag  svÖaifcoria 
Tipöxetrat  Ttapä  &eoi)'  VIII  208(7,  7):  TiQOxsifiivov  oot  Tfji  eiaeßeias  xal  rfje 
npög  rbv  d'ebv  rifi^s  ä&kov  /ueyiarov  rßy  ändvrcov.  Weitere  Nachweise  bei 
Bleek  III  S.  268  f. 

")  'Avri  führt  wie  v.  16  das  Gut  ein,  behufs  dessen  Erlangung  man 
etwas  tut  oder  erleidet  cf  Plato  Menex.  2;-i7  A :  ttjv  relevri;*'  dml  rfje  x&v 
t,u»vio)v  ou>TTif)iae  ^Xld^avro.  Cf  auch  Expos.  1908  I  S.  274  f.  In  der 
späteren  Sprachentwicklnng  wird  ävri  zugunsten  von  *.T/f(>  vorwiegend  auf 
die  Bedeutung  des  Ersatzes  zurückgedrängt  (cf  Kuhring,  De  praep.  graec. 
8.  29;  Roßberg,  De  praep.  graec.  S.  18).  Hieraus  erklärt  sich  vielleicht 
die  Auffassung  der  patristischen  Exegeten  A  8.  9. 

'*)  Die  Hinzufügung  des  Art.  töv  vor  aiavpöv  (p  "  D  Cyr.  v.  Jer.) 
verwischt  die  Feinheit  des  Ausdrucks,  der  das  qualitative  Moment  hervor- 
treten läßt. 

")  Die  nur  durch  Min  vertretene  LA  ixädtasf  beruht  auf  Angleichung 
■ta  die  Parallelen. 

'•)  'AvaXoyiJ;ea,9at  „berechnend  überschlagen"  3  Mkk  7,  7;  1  Clem.  38,  3 
■teht  Hb  12,  8  angcwühnlich  mit  pcraünlichem  Objekt. 
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Das  ist  die  Aufforderung,  die  sich  aus  dem  Auf  blick  auf  Jesus 
für  sie  ergibt  ^").  Er,  der  Sündlose,  der  auf  Anerkennung  hätte 
rechnen  dürfen,  hat  den  größten  Widerstreit  von  den  Sündern 
<Mt  26,  45 ;  Lc  24,  7)  zu  erleiden  gehabt  i')  und  hat  ihn  willig  auf 
sich  genommen.  Fraglich  ist,  worauf  zoiavTtjv  sich  bezieht.  Man 
könnte  geneigt  sein,  das  Pronomen  ganz  allgemein  zu  fassen: 
«inen  solchen  Widerspruch,  wie  ihn  die  Überlieferung  von  dem 
Leben  Jesu  berichtet,  oder  aber:  einen  solchen,  wie  auch  ihr  ihn 
zu  erfahren  habt.  In  beiden  Fällen  wäre  jedoch  die  Beziehung 
zu  undeutlich.  Das  Pronomen  wird  daher  eher  auf  aravQog  und 
(xioyvvr)  2^  zurückweisen  und  andeuten,  bis  zu  welchem  Grade  der 
Oegensatz  gegen  Jesus  sich  gesteigert  hatte.  Mit  ävzikoyia  ist 
dann  allerdings  nicht  bloß  der  Widerspruch  gemeint,  den  die  Un- 
gläubigen dem  Selbstzeugnis  Jesu  von  seiner  Messianität  und 
Gottessohnschaft  entgegensetzten,  sondern  der  gesamte  Wider- 
streit gegen  seine  Person  bis  hin  «u  dessen  höchster  Dokumen- 
tierung in  der  Kreuzigung  i**).  Vorausgesetzt  ist  hierbei,  daß  die 
LA  eig  avzöv  oder  kavzöv  den  Vorzug  vor  der  freilich  sehr  stark 
bezeugten,  aber  schlechterdings  sinnlosen  Variante  €tg  avrovg  oder 
■eavTOvg   verdient  ^®).      Mit    der   Ermahnung,   sich    Jesu  geduldiges 

'«)  Ähnlich  wie  bei  Fragen  (cf  Kühner-Gerth  §  545,  7)  stellt  ydQ  jjei 
«inem  Imperativ  die  Aufforderung  als  Ergebnis  der  vorliegenden  Situation 
dar  cf  1  Kr  1,  26;  Jk  1,  7.  Für  den  Sinn  hat  es  also  nicht  viel  zu  be- 
deuten, wenn  einige  Min  d  eyr'  ar  yd^  durch  ovi/  ersetzen. 

'')  Daß  es  a/iiaoTUiloi  waren,  deren  Widerstreit  Jesus  erfahren  mußte, 
verschärfte  das  Leiden  des  Stindlosen,  dient  aber  demselben  auch  zur  Er- 
klärung. 

'*)  Entsprechend  der  Bedeutung  von  Atxdiyeiv  „widerspenstig  sein, 
sich  auflehnen"  Lc  2,  34;  Jo  19,  12;  Em  10,  21;  Jes  22,  2;  50,  ö  steht  ävri- 
Xoyia  im  Sinn  von  „Auflehnung,  Empörung"  Ju  11;  Ps  18,  44  (cf  auch 
Exposit,  1908  I  S.  276).  So  erklären  bereits  die  griech.  Exegeten,  be- 
sonders Chrys.,  Theophyl. 

*®)  Den  Sing,  abröf  oder  eavzöv  haben  AKLP  1739mg  Min  vulg 
Chrys.  Dam.,  dagegen  den  Plur.  airove  oder  savrovs  P^'nD  17.  1739  d 
yulgcodd  cop  syr^  aeth  Ephr.  Thdrt.  (Die  Worte  fehlen  in  sah  arm).  Die 
Überlieferung  spricht  somit  ganz  überwiegend  zugunsten  des  Plur.  Diese 
LA  gibt  jedoch  keinen  brauchbaren  Gedanken  und  muß  aus  früher  Text- 
verderbnis entstanden  sein,  wenn  sie  nicht  das  Überbleibsel  einer  für  uns 
gänzlich  verlorenen  und  nicht  zu  rekonstruierenden  Textgestalt  ist.  Die 
Versuche,.,  sie  als  ursprünglich  zu  erweisen,  widerlegen  sich  selbst,  wie  die 
folgende  Übersicht  zeigt:  1)  Mit  wiUkürücher  Umdeutung  der  Präposition 
erklärt  Thdrt,  indem  er  überdies  eis  iavrovs  gegen  die  Wortstellung  mit  dva- 
Xoyiaaad'e  verbindet:  koyiaaad's  na^'  ifttv  airoig;  ebenso  aeth:  colloquimini 
inier  vos.  2)  Als  Näherbestimmung  zu  dfta^rcoXeör  betrachten  elg  kaxnovi 
dvuXoyiav  syr':  a  peccatoribus  his  qui  ipsi  fuerunt  adversarii  animae 
eorum ;  Ephr. :  a  peccatoribus,  non  ab  Ulis,  quibus  fuit  ipse  in  contra- 
'  dictionem,  sed  ab  tis,  qui  per  incredulitates  suas  contrarii  extiterunt  animis 
suis  (cf  Num  17,  3  [LXX  16,  37]).  3)  Bei  der  allein  möglichen  Verbindung 
von  eis  iavrovs  mit  dvidoyiav  Übersetzt  cop  mit  starker  Textänderung: 


392    Mahnung  zum  Ausharren  im  Leiden  u.  zur  Heiligung  12, 1 — 17. 

Ertragen  des  "Widerstreits  seiner  Feinde  vorzuhalten,  möchte  der 
Vf  erreichen,  daß  die  Leser  vor  innerer  Erschlaffung  und  damit 
vor  Ermattung  in  ihrem  Glaubenslauf  bewahrt  werden.  Bei  xa^ui^re 
wirkt  das  Bild  von  v.  1  nach.  "Wenn  die  Leser  verzagt  und 
mutlos  werden,  verlieren  sie  die  Spannkraft,  deren  sie  bedürfen, 
um  ihren  Christenwandel  unter  allen  "Widerwärtigkeiten  freudig 
und  tapfer  zu  führen  ^^).  Der  Zusammenhang  zwischen  der  inneren 
Erschlaffung  und  dem  Nachlassen  einer  kräftigen  Auswirkung  des 
Glaubens  tritt  noch  deutlicher  zutage,  wenn  statt  des  Präsens 
hxXvöfiEVOi  mit  einigen  alten  Zeugen  das  Perf.  i'/XeXvfxevoL  zu 
lesen  ist^^). 

Um  die  Leser  zur  Einsetzung  ihrer  ganzen  Energie  zu  be- 
wegen, hält  der  "Vf  ihnen  mit  einer  durch  das  Asyndeton  ^^)  ge- 
steigerten Emphase  vor,  wie  wenig  sie  sich  bisher  ihrer  Situation 
gewachsen  gezeigt  haben:  [12,  4 — 6]  Ihr  habt  noch  nicht 
bis  aufs  Blut  Widerstand  geleistet  im  Kampf  gegen 
die  Sünde  und  habt  ganz  des  Zuspruchs  vergessen, 
welcher  zu  euch  als  Söhnen  redet:  Mein  Sohn,  miß- 
achte nicht  die  Züchtigung  des  Herrn  und  verzage 
nicht,  wenn  du  von  ihm  gestraf t  wirst !  Denn,  welchen 
der  Herr  liebt,  züchtigt  er,  und  er  geißelt  jeden  Sohn, 
den  er  aufnimmt.  Soll  der  Zusammenhang  mit  dem  Vorher- 
gehenden und  Nachfolgenden  nicht  gänzlich  abreißen,  so  kann  der 
Vf,  wenn  er  von  einem  ävTayioviteo^ai  Ttgbg  ti]V  äfiagriav  redet, 
nicht  einen  Kampf  im  Sinne  haben,  wie  ihn  der  Christ  jederzeit 
zu  bestehen  hat.  Er  muß  einen  solchen  meinen,  in  den  die  Leser 
durch  ihre  gegenwärtige  Leidenslage  hineingestellt  sind.  In  der 
Tat  sind  sie  durch  die  Verfolgung  mehr  denn  je  der  Versuchung 
zum  Abfall  (3,  12 f.;  10,  26)  ausgesetzt.  In  und  mit  dem  Leiden 
tritt  die  Sünde  als  eine  sie  gefährdende  Macht  gleichzeitig  lockend 
und  drohend  an  sie  heran  (cf  v.  1),  so  daß  sie  sich  ihrer  nur  in 
ernstem  Kampf  erwehren  können.  Bisher  haben  sie  ihr  noch  nicht 
bis  aufs  Blut   Widerstand   geleistet.      Was    damit  gesagt  sein  soll, 


for  reason  in  yoursehes  of  this  endurance  of  such  an  one  of  the  hands  of 
the  rinnern  unto  a  contradidion  against  themselves.  Noch  freier  behandelt 
den  Text  d :  talem  vos  portasse  a  pectoribus  (sie !)  in  vobis  adversitate.  Am 
ansprechendsten  v.  Soden:  „Jesus  war  das  Opfer  ,  .  .  eines  ebenso  groß- 
artigen wie  gewaltig  wirkenden  Widerspruchs  der  Menschen  gegen  sich 
selbst,  80  gegen  ihr  oesseres  Ich  wie  gegen  ihren  wahren  Vorteil"  (ähnlich 
Seeberg).    Aoer  auch  diese  Fassung  scheitert  an  i>7tofie/uei^xörn  imö. 

'*)  Rhythmus  und  Gedanke  fordern  gleichermaßen  die  Verbindung 
von  täte  \iwxats  mit  ixXveaii-ai,  was  ohnehin  eine  geläufige  Wendung  ist 
cl  Polyb.  XX  4,  7;  XXIX  17,  4  (6,  14);  XXXIX  18,  7  (XL  12,  7);  Diod. 
Sic.  XX  1 ;  auch  Deut  20,  3. 


',')  ??  ^\*P  Euthym 


Nur  l>h^  einige  Min  sah  arm  fUgen  v.  4  ein  yd^  zu  oinot  hinzu. 
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ist  streitig.  Alle  patristischen  und  viele  neuere  Exegeten  ^^)  meinen 
die  Worte  ovrto)  f^^XQ^S  cxi^arog  ävri^aTiatrjTe  darauf  beziehen 
zu  sollen,  daß  über  die  Leser  d.  h.  die  gegenwärtige  Generation 
der  Gemeinde  noch  keine  blutige  Verfolgung  wie  über  manche  der 
c.  11  erwähnten  Glaubenszeugen  und  den  Herrn  selbst  (v.  2)  herein- 
gebrochen sei.  Allein  der  Vf  redet  nicht  von  dem,  was  die  Leser 
erlitten,  sondern  von  dem,  was  sie  getan  haben,  und  da  er  die 
Gemeinde,  an  die  er  schreibt,  stets  als  eine  Einheit  betrachtet, 
ohne  verschiedene  Generationen  bei  ihr  zu  unterscheiden  (cf  2,  3 ; 
5,  11  f.),  kann  er  keinenfalls  sagen  wollen,  das  gegenwärtige  Ge- 
schlecht sei  von  einem  Schicksal  verschont  geblieben,  welches  da» 
frühere  betroffen  habe  (13,  7).  Ohnehin  hätte  dann  ein  die  Leser 
ihren  Vätern  im  Glauben  gegenüberstellendes  v(.i€lg  nicht  fehlen 
dürfen.  Der  Ausdruck  hat  mit  den  bisherigen  Schicksalen  der 
Gemeinde  unmittelbar  gar  nichts  zu  tun,  sondern  ist  rein  bildlich 
gemeint.  Freilich  ist  es  nicht  das  Bild  des  Faustkampfs,  wie  seit 
Bengel  manche  Ausleger  annehmen,  das  dem  Vf  vorschwebt.  Bei 
einem  Faustkampf  ging  es  kaum  ohne  blutige  Striemen  ab.  "Wer 
sie  vermeiden  wollte,  durfte  sich  überhaupt  nicht  mit  dem  Gegner 
einlassen  ^*).  Der  Vf  denkt  ganz  allgemein  an  einen  bis  aufs 
äußerste  geführten  Kampf,  bei  dem  man  vor  Verwundung  und 
Lebensgefahr  nicht  zurückschreckt  (2  Mkk  13,14)^'*).  Solche 
Entschlossenheit  haben  die  Leser  im  Kampf  gegen  die  Sünde  noch 
nicht  bewiesen,  sie  haben  dem  Andrang  der  Sünde  im  Leiden  noch 
nicht  den  äußersten  Widerstand  entgegengesetzt.  Dieses  Urteil 
würde  der  Vf  allerdings  schwerlich  fäUen,  wenn  die  Gemeinde 
früher  eine  blutige  Verfolgung  durchgemacht  hätte.  Das  Martyrium 
der  Bekenner  wäre  ja  ein  Beweis  dafür  gewesen,  daß  die  Gemeinde 
willig  war,  selbst  das  Leben  für  ihren  Glauben  einzusetzen.  Ob- 
wohl also  die  Aussage  direkt  nichts  über  die  früheren  Erlebnisse 
der  Leser  enthält,  gestattet  sie  doch  einen  Schluß  darauf. 

Der  in  v.  4  anklingende  Ton  leisen  Vorwurfs  setzt  sich  auch 
V.  5  fort.  Die  Leser  haben  den  tröstlichen  und  ermunternden 
Zuspruch,    welcher   doch  (cf  8,  5)  mit   ihnen  wie  mit  Söhnen  ver- 

")  Cf  z.  B.  Bleek,  Lünem.,  Del.,  Weiß,  Schlatter,  Kübel,  v.  Soden, 
Westcott,  Seeberg. 

")  Nach.,Seneca  ep.  13  ist  nar  der  ein  rechter  Athlet,  qui  sanguinem 
8uum  vidit.  Über  den  blutigen  Verlauf  des  Faustkampfs  cf  Krause,  Die 
Gymnastik  und  Agonistik  der  Hellenen.  1841.  I,  S.  497 ff,,  besonders 
S.  503  ff,  515  ff. 

*')  Die  Ausdrücke  ävrixaTaorijvat  und  ävraytovi^sadat  gehören  nicht 
bloß  der  agonalen,  sondern  auch  der  militärischen  Sprache  an.  Unter  den 
von  Wettstein  zu  v.  4  angeführten  Parallelen  ist  besonders  instruktiv 
Heliodor  VII  8:  Zwei  Brüder  stehen  mit  gezücktem  Schwert  zum  Ent- 
seheidungskampf  einander  gegenüber,  werden  aber  von  ihrem  Vater,  dem 
ahtog  T^s  .  .  .  fiix^ie  aifiatos  ordosioe,  noch  versöhnt.  Das  Bild  des  Faust- 
kampfs hat  keiner  der  griech.  Exegeten  in  v.  4  gefunden. 
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verhandelt,  ihrem  Gedächtnis  völlig  entschwinden  lassen  ^^).  Subjekt 
von  öiaXeyerai  ist  die  Ttagdyikrjois  Prov  3,  11  f.,  in  welcher  als 
in  einem  "Worte  der  hl.  Schrift  Gott  selbst  sich  an  die  Leser 
wendet^').  Mit  der  Anrede  vis  (.lov  versichert  er  jeden  einzelnen 
meiner  väterlichen  Gesinnung  ^^)  und  warnt  ihn  davor,  sich  über- 
mütig über  die  Züchtigung  des  Herrn  hinwegzusetzen  (cf  Ps  Sal  3, 4) 
oder  sich  dadurch  kleinmütig  zur  Verzagtheit  stimmen  zu  lassen. 
Die  Zucht  des  Herrn  ist  ja  nicht  eine  Äußerung  seines  Zorns, 
sondern  seiner  erziehenden  Liebe.  Daher  läßt  er  sie  jedem  wider- 
fahren, den  er  zur  Kindschaft  annimmt.  Die  Stelle  Prov  3,  11, 
die  der  Yf  wesentlich  nach  der  LXX  citiert  ^^),  bringt  den  im  AT 
und  in  der  späteren  jüd,  Literatur  auch  sonst  ^°)  begegnenden  Ge- 
danken, daß  das  Leiden  eine  Veranstaltung  der  väterlichen  Er- 
ziehung Gottes  ist,  zu  klassischem  Ausdruck  und  liefert  dem  Vf 
den  Stoff  zu  einer  Meditation  über  Ursprung,  Zweck  und  Ertrag 
der  Züchtigung. 

Als  Hauptgedanken  stellt  er  die  für  die  Leser  besonders 
•tröstliche  Erkenntnis  voraus,  daß  das  Leiden  Erweis  der  Vaterliebe 
Gottes  ist:  [12,  7  f.]  Wenn  ihr  Züchtigung  zu  erdulden 
habt,  so  behandelt  euch  Gott  als  Söhne.  Denn  wo 
ist  ein  Sohn,  den  der  Vater  nicht  züchtigt?  "Wenn 
ihr  aber  ohne  Züchtigung  seid ,  an  der  alle  teilgehabt 
haben,  so  seid  ihr  Bastarde  und  nicht  Söhne.  Die 
von  beinahe  allen  neueren  Textkritikern  und  Kommentatoren  be- 
vorzugte LA  eig  Ttaiöetav  VTiOf-ievsTe  ist  in  jeder  Hinsicht  so  gut 
bezeugt,  daß  sie  das  Vorurteil  der  Ursprünglichkeit  für  sich  hat^'^). 

*•)  Im  Anschluß  an  v.  4  wird  eylelrjads  als  Aussage  (so  Chrys.  und 
wohl  auch  die  übrigen  Griechen),  nicht  als  Frage  zu  lesen  sein. 

*')  Ähnlich  wie  bei  Paulus  die  y^afi^  (cf  ßm  9,  17;  Gl  3,  8)  wird  hier 
die  der  Schrift  angehörige  TtapdxXrjats  personifiziert.  Ihre  Aussage  als 
G  >tte3  Wort  zu  betrachten,  hindert  nicht,  daß  in  dem  Citat  von  Gott  in 
der  3.  Person  gesprochen  wird,  cf  4,  4. 

")  K2,  LXX  vU  (ohne  fiov,  so  auch  Prov  1,  8.  10;  2,  1;  3,  1.  21)  ist 
im  AT  Anrede  des  Lehrers  an  den  Schüler,  im  Hb  Anrede  Gottes  an  den 
Frommen  cf  v.  7.  —  Die  Weglassung  des  /«oc  im  Hb  (D  Min  d)  ist  An- 
gleich ung  an  die  LXX. 

")  flaiSsvei  V.  6,  für  die  LXX  durch  n  A  Min  1  Clem.  56,  4  u.  a.  be- 
zeugt, hat  der  Vf  des  Hb  offenbar  seiner  LXX-Hs.  entnommen,  obwohl  die 
ursprüngliche  LA  der  LXX  ikiyxei  (B  Min  Philo  III  congr.  erud.  177  |31]) 
lautet.  Apk  8,  19  stehen  beide  Verba  nebeneinander.  — fiaanyot  G^'  ist  aus 
der  LXX  herübergenommen,  die  statt  3n:j"  (Masora,  Targ.)  vielmehr  2t}^\\ 
(cf  Hieb  6,  18)  gelesen  hat. 

«")  Cf  Deut  8,  5;  Ps  118,  18;  Hieb  6,  17 f.;  35,  16—20;  Jdth  8,  27; 
2  Mkk  6,  12—16;  Sap  12,  22;  16,  U ;  Ps.  Sal.  13,  6-9;  18,  4 ff.;  Apk.  Bar. 
78,  6;  Philo  I  quod  det.  pot.  ins.  144—146  (39 f.);  III  congr.  erud.  172. 175 
—177  (30f.),  auch  Akiba  bei  Schlatter,  Der  Glaube  im  NT»,  S.  52 f. 

•^)  Eli  haben  P»»hADKLP  Min  alle  Veras.  Chrys.  Procop.  Dam., 
wohl  auch  Oekam.  im  Kommentar,  Ephr.  Bei  Thdrt  schwankt  die  Über- 
lieferung. 
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8ie  läßt  sich  auf  zwiefache  "Weise  verstehen.  Die  alten  Yerss. 
betrachten  ausnahmslos  V7T0f.i€V€re  als  Imperativ  und  fordern  also, 
wenn  sie  etg  nicht  einfach  unberücksichtigt  lassen,  die  Übersetzung : 
Zwecks  der  Erziehung  harret  aus !  ^'^)  Bei  dieser  Fassung  vermißt 
man  jedoch  das  Objekt  des  v7T0fX€veiv,  und  der  Gedanke  paßt  nicht 
zum  Folgenden,  denn  dort  wird  nicht  die  Art,  wie  man  das  Leiden 
«rträgt,  sondern  das  Leiden  selbst  zum  Kennzeichen  der  väter- 
lichen Behandlung  von  selten  Gottes  gemacht.  Daher  empfiehlt 
eich  eher,  vrcoi-iivETe  als  Indikativ  zu  nehmen  und  mit  Chrys.  zu 
erklären:  behufs  der  Erziehung  erduldet  ihr  (cf  2  Mkk  6,  12)'^). 
Allein  auch  dieses  Verständnis  befriedigt  nicht.  Mißlich  ist  schon, 
daß  Ttaideia  bei  dieser  Erklärung  anders  als  im  ganzen  Zusammen- 
hang V.  5 — 11  im  Sinn  von  Erziehung  statt  von  Züchtigung  gefaßt 
werden  muß;  doch  wäre  das  nicht  ganz  ohne  Analogie  cf  Prov 
23,  12  f.  Mehr  Gewicht  hat,  daß  die  beiden  Sätze  von  ?■  ent- 
gegen der  sonstigen  Schreibweise  des  Briefes  ganz  abrupt  neben- 
einander stehen.  Entscheidend  aber  spricht  gegen  diese  Textgestalt 
die  Inkongruenz  des  Gedankens.  Die  Vorstellung,  daß  das  Leiden 
zur  Erziehung  der  Leser  dient,  würde  vorwegnehmen,  was  der  Vf 
erst  V.  9  f  ausführt,  wogegen  zu  dem  übrigen  Inhalt  von  v.  7  £ 
jede  Beziehung  fehlte.  Alle  diese  Schwierigkeiten  kommen  in 
"Wegfall  bei  der  allerdings  erst  sehr  spät  bezeugten  und  nur  als 
glückliche  Konjektur  zu  wertenden  LA  ei  Ttaiöeiav  V7i0f.iiv£T€*^). 
Ihr  gereicht  auch  die  formale  Kongruenz  mit  v.  8  zur  Empfehlung. 
Das  eig  ist  uralter  Schreibfehler,  mit  dem  sich  die  Ausleger  und 
"Übersetzer  so  gut  oder  so  schlecht  abgefunden  haben,  als  es  eben 
ging.  "Während  die  Leser  in  Gefahr  stehen,  wegen  des  ihnen  auf- 
erlegten Leidens  an  Gottes  Fürsorge  irre  zu  werden,  lehrt  sie  der 
Vf,  gerade  im  Leiden  ein  Anzeichen  dafür  zu  sehen,  daß  Gott  sich 
zu  ihnen  stellt  wie  ein  Vater  zu  seinen  Söhnen.  Den  Beweis 
dafür  liefert  die  tägliche  Erfahrung :  Bei  keinem,  der  Sohn  ist, 
fehlt  es  an  der  Züchtigung  seitens  eines  Vaters,  der  seinen  Beruf 
erkennt  '^).     Der  Gedanke  des  Vf  tritt  schärfer  heraus,  wenn  man 

'*)  Cf  cop,  (sah?),  syr',  aeth,  auch  Ephr.,  Procop.,  Thdrt?;  vulg:  in 
disciplina  pcrseveraie;  Cod.  harl. :  in  doctrinatn  patientes  estote.  —  Dd 
ziehen  elä  TtaiSsiav  za  v.  6,  so  daß  v.  7  mit  inofieivare  (D)  beginnt.  Eben- 
so Hofm.,  der  sie  naiS.  mit  fiaanyot  verbindet. 

'*)  Den  von  Chrys.  vorausgesetzten,  dem  Zusammenhang  (cf  v.  8) 
allein  entsprechenden  rein  passiven  Sinn  „etwas  erleiden'*  hat  ino^iveiv 
auch  sonst  öfters  cf  Philo  I  cherub.  29  (9);  V  virt.  111  (hum.  14);  leg.  ad 
Caj.  (39);  Jos.  c.  Ap.  II  264  (37).  Ceb.  tab.  9,  4.  —  In  Ps.  Sal.  10,  2;  14, 1 
heißt  allerdings  v-nofikveiv  naiSeiav  „die  Züchtigung  willig  ertragen". 

**)  Die  frühsten  Vertreter  für  ei  sind  Theophyl.  u.  Euthym.  (Über 
Thdrt  siehe  A  31).  Von  den  Min,  welche  v.  Soden,  NT  I  S.  1917.  1919. 1948 
dafür  anführt,  ist  keine  älter  als  das  11.  Jahrhundert. 

*"*)  Die  Weglassung  des  Art.  bei  vlös  und  Tza-rfip  läßt  die  Qualität 
beider  Begriffe  nachdrücklich  zur  Geltung  kommen  cf  Blaß  §  46,  7, 
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lig  substantivisch  für  sich  allein  als  Subjekt  betrachtet  (cf  1  Jo 
2,  22 ;  5,5):  quis  enim  filius  (vulg)  „wer  hat  die  Stellung  eines 
Sohnes?",  als  wenn  man  es  adjektivisch  mit  viog  verbindet  (cf  Mt 
7,9;  12,11):  qui  enim  est  filius  (d)  „welcher  Sohn  existiert?" 
Überdies  wäre  im  letzteren  Fall  das  textkritisch  nicht  gesicherte 
iorlv  kaum  zu  missen  ^*).  Gerade  dann ,  wenn  die  Leser  der 
Züchtigung  entbehrten,  an  der  doch  erfahrungsgemäß  alle  Söhne 
Gottes  (6^)  teil  gehabt  haben  ^'),  hätten  sie  Grund,  stutzig  zu 
werden.  Ihr  Verhältnis  zu  Gott  wäre  dann  nicht  das  vollberech- 
tigter Söhne,  sondern  ein  solches,  wie  es  Kinder  einer  nicht  eben- 
bürtigen Gattin  zu  ihrem  Vater  haben,  die  der  väterlichen  Zucht 
entbehrend  sich  selbst  überlassen  bleiben  ^^). 

Ein  weiteres  Motiv,  die  göttliche  Züchtigung  willig  hinzunehmen^ 
ergibt  sich  den  Lesern  aus  der  Einsicht  in  die  Überlegenheit 
Gottes  über  alle  irdischen  Väter:  [12,  9.  10]  Sodann  hatten 
wir  unseres  Fleisches  Väter  zu  Zuchtmeistern  und 
scheuten  sie.  Sollten  wir  nicht  vielmehr  dem  Vater 
der  Geister  uns  unterordnen  und  leben?  Denn  jene 
haben  wenige  Tage  nach  ihrem  Gutdünken  Zucht  an 
n n s  geübt,  dieser  aber  zu  Nutz  und  Frommen,  damit 
[wir]  seiner  Heiligkeit  teilhaftig  werden.  Von  der 
direkten  Anrede  (v.  3  ff.)  geht  der  Vf  v.  9  entsprechend  dem  mehr 
lehrhaften  als  ermahnenden  Ton  seiner  Ausführung  zur  kommuni- 
kativen ßedeform  über.  Hatte  er  v.  7  f.  die  göttliche  Zucht  mit  der 
menschlichen  in  Parallele  gestellt,  so  weist  er  jetzt  auf  den  Unter- 
schied zwischen  beiden  hin.  Dieser  beruht  vor  allem  in  der  Person 
des  7taiÖ€vtr]g.  Dort  übten  die  Zucht  ^")  die  Ttarigsg  Tfjg  aagyiog 
fjfiöjv  d.  h.  Menschen,  deren  Vaterschaft  sich  nur  auf  den  Bereich 
des  seelisch-leiblichen  Lebens  erstreckte.  Hier  tut  es  der  TtatijQ 
tCjv  Ttvevfidrwv.  Mit  diesem  an  Num  16,  22;  27,  26  anklingenden 
Ausdruck  wird  Gott  als  der  Schöpfer  aller  Geisteswesen  und  somit 
auch  des  menschlichen  Geistes  d.  h.  des  Personlebens  im  Menschen 
bezeichnet  *•').     Verdanken  die    Leser  ihm    so  Großes,    so  muß  die 


»•)  '£oTiv  fehlt  bei  pi»  H  AP  31,  259  vulg  sah  aeth  u.  a. 

*')  ndvreg  weist  auf  Tidvra  vld^>  6''  zurück  und  bezieht  sich  somit 
nur  auf  die  Söhne  Gottes.  Zu  /uiroxot  (wie  3,  1)  cf  fierixetv  Ttatäeim  Jos. 
c.  Ap.  I  73  (14). 

•*)  Für  den  Begriff  v6doe  ist  besonders  instruktiv  Jos.  ant.  V  233 

(7,  1):    nalSee    Sk  fjoav  airqf    yv^aioi    (i'rv    ißSofii^xotna^    noXXäs    yho    ^ytjfte 

ywatitas,  v60-oe  8'  eh  ix  TtaXXaxfje.  Bei  der  besser  bezeugten  Stellung  von 
iari  hinter  vioi  (P'»mAD  17  d  vulg)  statt  hinter  vö&oi  (KLP  Min)  liegt 
der  Ton  gleichmäßig  auf  der  positiven  und  der  negativen  Aussage. 

••)  Das  Imperf.  eixo/utv  erinnert  an  die  Zeit  des  jagendlichen  Alters, 
während  dessen  Dauer  die  Leser  der  väterlichen  Zucht  unterstanden. 

*?)  Nnm  16,  22;  27,  16  heißt  Gott  itp^-'jsS  nnnn  ^rihn  „Gott  der 
Geister,  die  in  allem  Fleische  sind"  (Jub.  10,  3).' '  Die  LXX  macht  unter 
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Unterordnung  unter  seinen  "Willen  ihnen  viel  selbstverständlicher 
sein*^)  als  die  ehrfurchtsvolle  Scheu,  die  sie  ihren  leiblichen  Vätern 
entgegengebracht  haben  *^),  zumal  sie  damit  an  dem  unvergänglichen 
Leben  (10,  38)  teil  bekommen,  das  Gott  als  dem  Urgrund  alles 
Geistes  eignet.  —  Die  Überlegenheit  Gottes  gegenüber  den  irdischen 
Vätern  macht  sich  aber  auch  noch  in  anderer  Weise  fühlbar: 
V.  10.  Er  ist  nicht  bloß  Schöpfer  und  Spender  eines  höheren 
Lebens,  er  ist  bei  seiner  Zuchtübung  auch  von  ungleich  höheren 
Motiven  geleitet.  Dies  ergibt  einen  neuen  Grund,  sich  ihm  willig 
unterzuordnen.  Deutlich  werden  v.  10  die  menschliche  und  die 
göttliche  Zucht  einander  gegenübergestellt,  aber  der  Versuch,  den 
Parallelismus  der  gegensätzlichen  Aussagen  bis  ins  einzelne  nach- 
zuweisen, läßt  sich  nicht  ohne  Vergewaltigung  des  Wortlauts  durch- 
führen *").  Die  Zucht  menschlicher  Väter  leidet  an  einem  zwei- 
fachen Mangel.      Einmal   währt   sie    nur   kurze  Zeit  (Gen  29,  20 ; 


^griechischem  Einfluß  daraus:  b  &eds  t(öv  nvsvftdjcov  xal  ndarje  aapyös.  Im 
Hb  fordert  der  Zusammenhang  mit  9»,  mit  an  das  Schöpferverhältnis  Gottes 
Äum  menschlichen  Geiste  zu  denken;  aber  die  allgemeine  Formulierung 
TiatTjQ  rcüp  ntEviidTiav  bringt  zum  Ausdruck,  daß  Gott  der  Urheber  alles 
personhaften  Lebens  ist.  In  gleichem  Sinn  ist  gemeint  „Herr  der  Geister" 
Hen.  37,2  u.  ö.,  cf  besonders  39,  12;  cf  auch  1  Clem.  59,  3:  ibv  Tiatnds 
Tiveijfiaros  xTiaii^v  xal  sTtiaxoTTov.  Trotzdem  natürlich  nicht  geleugnet  werden 
soll,  daß  Gott  auch  Schöpfer  des  Leibes  ist,  wird  doch  das  Geistesleben  in 
«in  unmittelbareres  Verhältnis  zu  ihm  gesetzt.  Es  hegt  hier  unbestreitbar 
ein  kreatianischer  Gedanke  vor,  der  eine  nebenhergehende  beschränkte 
traducianische  Auffassung  (7,  10)  nicht  ausschließt.  Teils  unrichtig,  teils 
au  eng  ist  die  von  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.  mit  Modifikationen  über- 
nommene Erklärung  des  Chrys. :  Tiar.  jtöv  nvevfidxcov  fjjoi  t&y  x<«C*<'("«^<"»' 
i^joi  t&v  xpv^töv  (so  ist  statt  eix^*'  zu  lesen)  ijrot  z&p  daatfidratv  Svfdfistuf. 

*')  Die  Aussage  9»  entspricht  der  Sache  nach  (wie  10,  28)  einem  Be- 
dingungsvordersatz,  zu  dem  9"  den  Nachsatz  bildet  cf  2,  2 f.;  9,  13 f.  Der 
Nachdruck  fällt  somit  auf  9'',  und  das  dem  juev  9*  entsprechende  Se  hinter 
Tiokv  (P"»<<'D  1739)  ist,  wenn  nicht  ursprünglich,  jedenfalls  richtig  ergänzt 
cf  Blaß  §  77, 12.  Ein  kontirmatives  fiev  (^Kühner-Gerth  §  503,  1.  2)  hat  in 
9"  keine  Stelle. 

**)  'Ev-iQensadai  hat  an  dem  vorausgeschickten  lovs  Ttari^as  sein 
Objekt  und  steht  also  wie  Mt  21,37;  Lc  18,  2.  4  im  Sinn  von  al8f.iad-ai 
<Chry8.,  Euthym.),  s^v&qiüv  (Oekum),  vereri  (d),  revereri  (vulg,  cf  cop). 
Möglich  ist  allerdinffs  auch  die  absolute  Fassung  des  Verbums  =  yi^J  „sich 
demütigen"  (2  Chron  7,  14;  12,  7.  12  u.  a.)  cf  von  Soden. 

*')  Eine  vollständig  durchgeführte  Kontrastierung  der  beiden  Vers- 
hälften läßt  sich  nur  dadurch  gewinnen,  daß  man  ntjög  10*  mit  Calvin, 
Schlicht,  Bengel  u.  a.  final  faßt  (cf  Polyb.  II  9,  6)  und  unter  den  dkiya* 
^fii^ai  die  kurze  Zeit  des  irdischen  Lebens  versteht  (Ps  109,  8;  G^n  47,  9), 
auf  welche  die  Erziehung  der  irdischen  Väter  abziele.  Allein  die  väterliche 
Zucht  verfolgt  nicht  immer  bloß  irdische  Zweckp,  und  npös  dhy.  ^fi.  bildet 
auch  so  keinen  wirklichen  Gegensatz  zu  eh  xb  /^etalaßetv  xtL  (lO**).  TtoSg 
steht  wie  v.  11  von  der  Zeitdauer  (cf  Jk  4,  14;  Sap  16,  6;  4  Mkk  15,  27, 
auch  die  Variante  npög  dXiyov  285.  1319)  und  gehört  seiner  Stellung  wegen 
nicht  zu  beiden  Versgliedern  (Bleek.  Lünem.)   sondern  nur  zum  ersten. 
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1  Mkk  7,  50)  **)  und  kann  daher  das  Ziel  sittlicher  Erziehung  nie 
ganz  erreichen.  Sodann  erfolgt  sie  y.ara  tb  öoxovv  avzolg:  sie 
beruht  auf  mangelhafter  Einsicht  und  geht  selbst  bei  dem  besten 
"Willen  der  Erzieher  nicht  ohne  Mißgriffe  in  der  Bestimmung  de» 
Ziels  und  in  der  "Wahl  der  Mittel  ab,  ja  oft  genug  artet  sie  ge- 
radezu in  Willkür  und  Laune  aus.  Im  Gegensatz  dazu  zielt  die 
Zuchtübung  Gottes  stets  auf  den  klar  erkannten  Nutzen  (1  Kr  12,  7) 
des  Menschen  ab,  und  die  Vollkommenheit  seiner  Liebe  und  Ein- 
sicht verbürgt  auch  die  Erreichung  des  beabsichtigten  Erfolges, 
"Worin  dieser  Nutzen  besteht,  erläutert  der  beigefügte  Finalsatz. 
Während  menschliche  Erziehung  nur  zu  mangelhafter  sittlicher 
Tüchtigkeit  führen  kann,  leitet  die  göttliche  zu  einer  Höhe  der 
Reinheit  und  Vollkommenheit  sittlichen  Lebens  empor,  die,  weil 
sie  Anteil  an  Gottes  Heiligkeit  (2  Kr  1,  12?;  2  Mkk  15,  2)  ist^ 
nicht  überboten  werden  kann. 

An  der  Verwirklichung  dieser  göttlichen  Absicht  dürfen  die 
Leser  nicht  darum  irre  werden,  weil  sie  vorläufig  nur  die  Herbig- 
keit  der  Zucht  Gottes  zu  spüren  bekommen:  [12,  11]  Alle  Zucht 
aber**^)  dünkt  [uns]  für  den  Augenblick  nicht  Freude 
zu  sein,  sondern  Leid.  Nachher  aber  bringt  sie  eine- 
friedvolle Frucht  der  Gerechtigkeit  denen,  die  durch 
sie  geübt  sind.  Die  Aussage  v.  11  enthält  einen  allgemeinen 
Gedanken,  der  ebenso  von  der  menschlichen  wie  von  der  göttlichen 
Zucht  gilt;  doch  ist  das  zweite  Glied  so  formuliert,  wie  es  die- 
unmittelbare  Anwendung  auf  die  Lage  der  Leser  erheischt.  Der 
nicht  erfreuenden,  sondern  schmerzlichen  Empfindung*®),  welche^ 
die  Zuchtübung  hervorruft,  solange  man  ihr  untersteht*'),  wird 
der  reiche  Gewinn  gegenübergestellt,  den  sie  hintendrein  denen- 
abwirft**),  die  sich  dadurch  in  Gottvertrauen  (v.  7),  Demut  und 
Gehorsam  (v.  9)  haben  üben  lassen.  Der  Ertrag  der  Zucht  be» 
steht,  wie  der  Ausdruck  TcaQTtbg  öixawavvrjg  besagt,  in  Gerechtig- 


**)  Cf  Euthym.:  Tipds  hXlyov  uiv,  ÖTt  ij  aü^rjote  roü  TtcuSds  f]  Sävarof 
Toö  naTQOe  ^  t«s  ällrj  nepiaraatg  Iottjoi  xfjv  jcaiSevoiv. 

*»)  Ob  TTäaa  ^^  (p "  H "  A H  K L  Min  vulg  syr*  "• '  cop  u.  a.)  oder  nana  fuv 
(h*P  17,  1739  n.  a.)  den  Vorzug  verdient,  macht  für  den  Sinn  nicht  viel 
ans,  da  das  metabatische  (fe  sich  von  dem  koncessiven  fiir  „freilich"  wenig 
unterscheidet.  Die  Weglassung  der  Partikel  (D  31.  109.  473  ar  aeth)  ist 
ungenügend  bezeugt  und  leicht  erklärlich. 

*")  JoxKi  beschreibt  nur  den  Eindruck,  den  die  Zucht  auf  das  Gefühl 
macht  (cf  AG  17,  18),  ohne  darum  die  Richtigkeit  der  Empfindung  iu  Frage 
zu  stellen.    Zu  elval  iivoi  cf  10,  39. 

♦T)  ripbs  rö  nuQÖv  entspricht  ganz  dem  deutschen  „gegenwärtig,  für 
den  Augenblick"  cf  Plato  leg.  736  A;  Herodian  I  3,  13;  Jos.  ant  VI  69^ 
(6, 1);  cf  xaiä  ib  naodv  3  Mkk  3,  11. 

*•)  Nicht  in  AnoHiS&^at  (cf  Ap  22,  2;  Lev  26,  4;  Ez  34,  27),  wohl  aber 
in  der  Sache  liegt,  daO  die  aus  der  Zucht  erwachsende  Frucht  für  die  er- 
littene Pein  eutscbildigt, 
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keit  d.  h.  in  der  Übereinstimmung  mit  Gottes  Willen  in  Gesinnung 
und  Verhalten  ^^)   und   ist    begleitet   von  einem  Gefühl  der  Beseli- 
gung  (3  Mkk  6,  32),    mit    dem    sich    die    vorher   vermißte  Freude 
.  einstellt  (cf  Jes  32,  17). 

Mit  dem  Nachweis,  daß  das  die  Leser  niederdrückende  Leiden 
nur  eine  Veranstaltung  der  väterlichen  Liebe  und  erzieherischen 
Weisheit  Gottes  ist  (v.  5  —  11),  hat  sich  der  Vf  den  Weg  zu  der 
Mahnung  gebahnt,  auf  welche  schon  v.  3  zielte:  [12,  12 f.]  Darum 
richtet  auf  die  schlaffen  Hände  und  die  wankenden 
Kniee  und  schlaget  gerade  Bahnen  ein  mit  euren 
Füßen,  damit,  was  lahm'ist,  nicht  abkomme,  viel- 
mehr geheilt  werde!  Mit  diö  greift  der  Vf  auf  die  Aus- 
führung V.  5 — 11  zurück.  Die  Mutlosigkeit,  gegen  die  er  bei  den 
Lesern  ankämpft,  hat  sich  ihrer  in  gewissem  Maße  bereits  be- 
mächtigt; aber  die  Einsicht  in  den  heilsamen  Zweck  des  Leidens 
befähigt  sie,  sich  der  Zaghaftigkeit  zu  erwehren.  Mit  einer  an 
Jes  35,  3  (cf  auch  Deut  32,  36)  anklingenden  ''^) ,  im  Wortlaut 
zum  Teil  durch  Sir  25,  23  bestimmten  Ermahnung  fordert  der 
Vf  sie  auf,  sich  aus  der  Schlaffheit  aufzuraffen,  die  es,  wie  die 
bildlichen  Ausdrücke  x^^Q^S  TCaQeii-iivai  (Sir  2,  12;  Zeph  3,  16; 
Jer  4,  31)  und  yorara  TtaQaXekvfieva  (cf  Jer  6,  24;  27,  43  LXX; 
Ez  21,  7)  andeuten,  zu  keinem  energischen  Handeln  und  zu  keinem 
sicheren  Auftreten  bringt.  Der  gleichen  Absicht  dient  die  folgende, 
an  Prov  4,  26  sich  anlehnende  Mahnung  v.  13  ^^).  Während  die 
Zaghaftigkeit  krumme  Bahnen  einschlägt,  sich  bald  dem  Glauben, 
bald  dem  Unglauben  zuneigt,  sollen  die  Leser  bei  ihrem  Christen- 
wandel eine  gerade  Richtung  verfolgen  und,  statt  planlos  hin  und 
her  zu  schwanken ,  in  festem  Glaubensmut  zielbewußt  vorwärts 
schreiten  *'■*).      Dazu    soll    sie    vor    allem    die    Rücksicht    auf    die 

*®)  Da  naiSeia  Subj.  von  äTtoSiScoai  ist,  kann  xaprtdg  Stxaio(Tvtn]s  nicht 
wie  in  ähnlichen  Ausdrücken  (cf  Gl  5,  22;  Eph  5,9;  Ps.-Aristeas  232.  260) 
den  aus  der  Gerechtigkeit  hervorgehenden  Ertrag  benennen.  Siyaiooi-tn^s 
ist  vielmehr  Gen.  der  Appos.  (cf  Jk  3,  18;  Phl  1,  11;  Herrn,  sim.  IX  19,  2, 
wohl  auch  Am  6,  12;  Prov  3,  9;  11,  30;  13,  2). 

*°)  Nach  Masora  und  Targum  enthält  Jes  35,  3  eine  Aufforderung  an 
die  Gemeinde:  Stärket  die  schlaffen  Hände,  und  die  schlotternden  Kniee 
festiget!  Die  LXX  läßt  das  zweite  Verbum  unberücksichtigt,  liest  statt 
des  Piel  ip]n  das  Qal  "pTPi  und  übersetzt  demgemäß:  loyvaate,  x^t^es  avei.fievai. 
x«i . . .  Das  Citat  des  Hb  stimmt  also  mehr  mit  dem  hebr.  als  mit  dem  griech. 
Text  überein,  aber  es  ist  gewagt,  hieraus  mit  Hofm.  zu  schließen,  der  Vf, 
der  sonst  immer  die  LXX  verwendet,  folge  hier  dem  hebr.  Text.  Der- 
gleichen Dicta  können  eine  sprichwörtliche  Prägung  erhalten  haben. 

^^0  Ob  die  LA  hoibub  {n*P  17.  421.  473)  oder  noi^flate  («"ADHKL 
Min)  den  Vorzug  verdient,  läßt  sich  kaum  entscheiden.  Das  Praes.  kann 
Angleichung  an  Prov  4,  26;  Mt  3,  3,  der  Aor.  an  v.  12  und  IS**  sein.  Bei 
der  LA  Tioi^aaTe  ergibt  sich  in  13*  ein  tadelloser  Hexameter,  auf  den  Blaß 
§  82,  3  freilich  verzichten  will. 

''^)  Die  rpoxiat  öQdod  Prov  4,  11.  26  stehen  im  Gegensatz  zu  dea 
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Schwachen  in  ihrer  Mitte  bestimmen  (cf  3,  12;  4,  1.  11;  10,  24f.). 
Ist  die  Gemeinde  in  ihrem  Verhalten  unsicher,  so  gerät  das  Lahme 
und  Hinkende,  das  sich  ohnehin  nur  mühsam  vorwärts  schleppt, 
in  Gefahr,  ganz  die  Richtung  zu  verlieren  und  völlig  vom  rechten 
Wege  abzukommen  (Ps  18,  45)  ^^).  Umgekehrt  wird  das  sichere 
Vorwärtsstreben  der  Gemeinde  sich  auch  den  Schwachen  mitteilen, 
sie  von  ihrer  Lahmheit  heilen  und  zu  freudigem  Fortschritt  be- 
fähigen. 

In  V.  13  hat  sich  die  Aufmerksamkeit  des  Vf  von  der  Ge- 
meinde im  ganzen  den  gebrechlichen  Gliedern  in  ihrer  Mitte  zu- 
gewandt. Noch  bestimmter  tritt  die  Rücksicht  auf  diese  in  den 
nun  folgenden  Ermahnungen  hervor,  die  sich  nicht  mehr  gegen 
die  Mutlosigkeit,  sondern  gegen  die  Leichtfertigkeit  und  den  Trotz 
richten  und  darum  asyndetisch  angefügt  sind:  [12,  14 — 17]  Dem 
Frieden  jaget  nach  mit  allen  und  der  Heiligung ,  ohne 
•welche  niemand  den  Herrn  schauen  wird,  darauf 
Ächtend,  daß  nicht  jemand  sich  fern  halte  von  der 
OnadeGottes,  daß  nicht  ein  "Wurzelschoß  der  Bitter- 
keit aufwachsend  Beschwer  verursache  und  die 
vielen  durch  diesen  befleckt  werden,  daß  nicht  je- 
mand ein  feiler  oder  gemeiner  Mensch  sei  wie  Esau, 
welcher  für  Eine  Speise  seine  Erstgeburt  hergab. 
Ihr  wisset  ja,  daß  er  nachher,  als  er  den  Segen  er- 
erben wollte,  auch  verworfen  wurde,  denn  zurRück- 
gängigmachung  fand  er  keinen  Raum,  obwohl  er 
unter  Tränen  sie  suchte.  Das  Hauptanliegen  des  Vf  geht 
dahin,  die  Leser  zur  Heiligung  anzuspornen,  welche  der  Ertrag 
der  göttlichen  Zucht  bei  ihnen  sein  soll  (v.  10).  Bevor  er  dem 
aber  Ausdruck  gibt,  schickt  er  eine  Mahnung  zum  Frieden  voraus. 
Diese  lautet  so  allgemein ,  daß  sie  dazu  aufEordem  könnte,  den 
Frieden  mit  allen  Menschen,  Christen  und  Nichtchristen,  zu  suchen 
^Rm  12,  18).     Wahrscheinlicher  ist   jedoch,    daß   der  Vf  das  Ver- 


xftfinvXai  rpoxtai  Prov  2,  15,  den  krummen  Bahnen.  Die  o^Oi;  Sdöi  ist  ein 
Weg,  der  nicht  irreführt,  cf  Jer  38,  9  LXX.  v.  13»  fordert  also  nicht  dazu 
«uf,  den  Weg  eben  und  glatt  zu  machen  (Theophyl.  u.  a.),  —  das  heißt 
d(t96s  nie  — ,  sondern  die  gerade  Bichtung  innezuhalten.  Die  Gleichsetzung 
von  iQoxtal  mit  ä^öfiot,  ßiqfiaia  (Oekum.,  Euthym.),  gressus  (vulg)  ist  sprach- 
•widrig. 

**)  Für  ixTQinead^i  ist  nur  die  von  allen  patristischen  Exegeten  und 
Übersetzern  angenommene  Bedeutung  „vom  Wege  abweichen,  abirren" 
•icher  nachweisbar  cf  1  Tm  1,  6;  6.  15;  2  Tm  4,  4.  Die  schon  von  Schlicht, 
«rwogene,  seit  Grotius  von  manchen  Exegeten  bevorzugte  Übersetzung 
-ausgerenkt  werden"  hat  an  der  nach  Text  und  Inhalt  unsicheren  Stelle 
Hippocr.  de  offic.  med.  14  (ed.  KUhlewein  1902  II  S.  40^  keinen  ausreichen- 
den Beleg  und  paüt  nicht  in  den  Zusammenhang  von  13*.  Auch  der  Gegen- 
Mtx  zu  la»fi  13''  fordert  sie  nicht;  cf  zu  Si  2,6. 
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halten  gegenüber  den  Gemeindegliedern  im  Auge  hat.  Mit  ihoflu 
und  zwar  mit  allen,  auch  den  schwierigsten  und  gefährdetsten 
sollen  die  Leser  den  Frieden  zu  erhalten  oder  herzustellen  sich 
angelegen  sein  lassen  ^*).  Nur  wenn  sie  von  solcher  Gesinnung 
erfüllt  sind ,  werden  sie  sich  auch  der  Gebrechen  der  anderen 
in  richtiger  Weise  annehmen  können.  Ebenso  allgemein  wie  die 
Mahnung  zum  Frieden  lautet  aber  auch  die,  der  Heiligung  nach- 
zujagen. Jedes  einzelne  Glied  der  Gemeinde  muß  angespaont 
■danach  trachten,  zu  einer  völligen  Weihe  für  Gott  (1  Th  4,  3  f.) 
zu  gelangen,  in  dem  Bewußtsein,  daß  ohne  Heiligung  niemand  zu 
Jener  seligen  Gemeinschaft  mit  Gott  gelangen  wird,  die  in  dem 
unmittelbaren  Schauen  seiner  Person  ihren  Gipfelpunkt  erreicht 
<Ps  11,  7;    17,  15;   Mt  5,  8;    1  Jo   3,  2)"). 

Erfolgreich  wird  das  Streben  nach  der  Heiligung  indes  nur 
«ein,  wenn  nicht  bloß  jeder  für  sich  nach  ihr  trachtet,  sondern 
auch  die  Gemeinde  als  Ganzes  ihre  einzelnen  Glieder  überwacht 
•(cf  V.  13).  An  die  hier  vorliegende  Pflicht  erinnert  der  Vf  die 
Leser  mit  dem  an  öuoxeTi  v.  14  sich  anlehnenden  Partie.  £7Ua- 
AO/toöyteg  ^^).  Sie  sollen  ihre  Aufmerksamkeit  darauf  richten,  daß 
sich  niemand  eines  unheiligen  Verhaltens  schuldig  macht  und  damit 
die  Heiligkeit  der  Gemeinde  gefährdet.  Das,  was  durch  die  Acht- 
samkeit der  Leser  verhütet  werden  soll,  wii'd  in  dx-ei  parallelen 
Sätzen  unter  verschiedenen  Gesichtspunkten  namhaft  gemacht.  Die 
Konstruktion  von  v.  15  f.  ist  allerdings  streitig.  Man  kann  mit 
Bleek,  Lünem,  Del.  u.  a.  v.  15  als  einheitlichen  Satz  betrachten, 
•dessen  erstes  Subjekt  tig  vaxtQCjv  in  einem  zweiten  xig  Qi^c^ 
7iiyiQiag  wieder  aufgenommen  wird.  Die  Ausdrucksweise  wird 
jedoch  bei  dieser  Konstruktion  sehr  schwerfällig.  Auch  ist  die 
Ungleichheit  der  beiden  Subjekte  zu  groß ,  als  daß  das  zweite 
leicht  für  das  erste  eintreten  könnte.  Namentlich  aber  müßte  uum, 
wenn  man  die  begonnene  Konstruktion  konsequent  durchführen 
wollte,  tvo'^kfj  ebenso  zu  Hi  wie  zu  lö*"*  ergänzen,  was  selbst 
einigen  der  vorhin  genannten  Exegeten  nicht  angemessen  erscheint. 
Daher  ist  es  geboten,  mit  den  griech.  Auslegern  zu  votbqCjv  die 
Kopula  hinzuzudenken,  wobei  dahingestellt  bleiben  mag.  ob  mau 
^eui  ludik.  loxiv  (im  Anschlul5  au  Deut  29,  17)  oder  dem  Konj. 
})  den    Vorzug    geben    soU''^.     AVas    den    Vf    bestimmt    hat,  das 

**)  Zu  iSuäxBiv  eiQt]vnr  cf  Ps  84,  15;  1  Pt  3,  11 ;  Rni  14,  19;  2  Tm  2,  88; 
M.  Pirke  Aboth  I  12. 

^^)  M.it  o  KtUjto,;  ist  nach  den  angeführten  Parallelen  Gott  geweint 
cf  8,  2  ((leiim  d),  nicht  Christas  (2,  8).  —  Zu  den  unbeabsichtigten  Tfuneteni 
in  141-  und  15»  cf  Blaß  §  82,  3. 

■'**)  Cf  Chrys.  XXXI  S.  346:  tmaHortovvTti  rov^tarir  a>toi--{co.;  eoevfdyfre-, 
t::iiaxii7iiö/uti.'oi,  xajn/j.avd'ävofXEi. 

^^)  Die  Abteilung  des  Textes  macht  bei  allen  griech.  £xegeten  den 
Eindruck,  sie  betrachteten  15*  als  einen  in  sich  geschlossenen  Satz.    Deat- 
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Partie,  statt  das  Verb.  fin.  zu  wählen,  läßt  sich  nicht  sicher  an- 
geben. Vielleicht  war  es  ihm  erwünscht,  den  Hiatus  voteqjj  &/t6 
zu  vermeiden.  Zunächst  empfiehlt  er  der  Gemeinde  zu  verhüten^ 
daß  jemand  von  der  in  Jesus  dargebotenen  Gnade  Gottes  (4,  16; 
10,  28)  fernbleibe.  Nach  dem  Folgenden  handelt  es  sich  bei 
raregelv  hier  nicht  wie  4,  1  um  ein  ungewolltes  Zurückbleiben, 
sondern  um  eine  aus  Unglauben  und  Leichtsinn  hervorgehende 
Mißachtung  der  im  Evangelium  erschlossenen  Gnade  Gottes  und 
eine  geflissentliche  Abkehr  von  ihr  (cf  Sir  7,  34)  ^*).  Ist  damit 
das  Verhalten  des  rlg  als  religiöse  Verschuldung  gekennzeichnet,, 
so  wird  es  in  dem  zweiten  durch  fii]  eingeleiteten  Satz  lö*"  nach 
seiner  Gefährlichkeit  für  die  Gemeinde  geschildert.  Der  Vf  schließt 
sich  hier,  ohne  ein  eigentliches  Citat  geben  zu  wollen,  an  Deut 
29,  17  an.  Dort  wird  vor  Götzendienst  gewarnt  und  auf  die 
Folgen  des  Abfalls  von  Gott  hingewiesen :  Daß  nicht  unter  euch 
sei  eine  Wurzel,  die  als  Frucht  trägt  Gift  und  Bitterkeit.  Sa 
nach  dem  hehr.  Text.  Die  LXX  gibt  dafür:  (.nj  rig  koriv  Iv 
vf.üv  giCct  avü)  (pvovocc  ev  XO^Ü  ^^''  niv.qi(^.  In  dem  Text,  welchen 
der  Vf  des  Hb  benützte,  war  der  Genit.  TCi'Aqiag  zu  qita  hinzu- 
gefügt, überdies  iv  xokfj  in  kvoxkf]  verschrieben  ^'*).     Dadurch  hat 


lieh  lassen  das  erkennen  Euthym. :  fii^  rtg  a.no}j.fi7iavöfiBv6s  ionv  dnö  t.  x''^q.  ; 
Oekum.:  «»}  Tis  sirj  dTioÄskvfievos  ifjs  xd^irog  tov  O'eoij ;  cf  auch  Chrys. :  /ii] 
TIS  dnifiEivev,  femer  (d)  vulg :  ne  quis  desit  gratiae  dei.  Vielleicht  ist  auch 
daran  zu  erinnern,  dali  das  Partie,  nicht  bloß  bei  Paulus  (cf  Blaß  §  79,  10), 
sondern  auch  bei  anderen  hellenistischen  ßriefschreibem,  gebildeten  wie 
ungebildeten,  häufig  die  Stelle  eines  Indik.  vertritt  cf  Moulton  S.  352—355. 
Vo|i  hier  aus  fällt  auch  auf  die  von  Schmidt  (De  Flav.  Jos.  elocutione 
S.  433  f.)  besprochenen  Stellen  des  Jos.  ein  anderes  Licht. 

**)  Die  spezielle  Bedeutung  von  vaTe()eiv  ergibt  sich  nicht  daraus,  daß. 
es  hier  mit  ärrö  statt  mit  dem  bloßen  Gen.  konstruiert  ist,  cf  ßlalJ  g  36,  9; 
Radennacher  S.  103.  Auch  in  der  Verbindung  mit  dnö  steht  das  Verb- 
je  nach  dem  Zusammenhang  in  ganz  verschiedenem  Sinn  cf  Eccl  6,  2;^ 
Hi  36,  17. 

*•)  Mit  dem  Wortlaut  des  Hb  stimmt  in  der  LXX  am  meisten  über- 
ein der  Text  von  AF:  ^jJ  tis  iojcv  ev  vfitv  (ü^n  ntxpias  ävi»  (fvovoa  ivo^kf 

xtt't  Tuxpia.  Dies  kann  unmöglich  der  ursprüngliche  Text  der  LXX  sein. 
ivox^fj  (so  auch  B*Min)  hat  im  Hebräischen  gar  nichts  Analoges,  läßt  sich 
neben  iariv  nicht  in  den  Satz  einkonstruieren  und  paßt  nicht  zu  dem 
folgenden  xnl  mxpia.  Alle  diese  Momente  beweisen,  daß  li»'  yo^ü  ursprüng- 
lich sein  muß.  Auch  (>«'?;«  Tiixpiae  hat  neben  xni  Tiixpin  keinen  Raum  und 
ist  sicher  spätere  Korrektur.  Die  Frage  liegt  nahe,  ob  die  Abänderungen 
des  LXX-Textes  nicht  auf  Einwirkung  des  Hb  zurückzuführen  sind.  Man 
müßte  dann  annehmen,  der  Vf  habe  (ähnlich  wie  10,  37  f.)  eine  unklare 
Übersetzung  der  LXX  sinnvoll  umgestaltet,  und  hiernach  sei  in  einzelnen 
Hb«,  der  Text  der  LXX  abgeändert  worden.  Allein  hiergegen  sprechen 
starke  Bedenken;  1)  ii'oyX/;  hat  in  der  LXX  alte  und  zahlreiche  Zeugen 
für  »ich;  2)  der  Wortlaut  des  Hb  ist  in  keiner  Hs.  der  LXX  vollkommen 
genan  reproduciert;  3)  im  Hb  liegt  gerade  immer  an  den  Stellen,  wo  das 
Dent  benotzt  Wird,  eine  auffallende  Abweichung  vom  Text  der  LXX  vor. 
I^r  Vf  Aen  Hb  hat  hier  also  wahrscheinlich  jeweilen  auf  eine  eigenartige 
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die  AVarnung  einen  etwas  anderen  Sinn  erhalten  als  in  der  ]jXX 
und  vollends  im  Grundtext.  Der  Ausdruck  ^iCa  Ttv/.qiao,  ist  stark 
hebraisierend.  Entgegen  dem  griechischen  Wortsinn  heißt  ^iQo. 
hier  nicht  Wurzel,  sondern,  wie  avu)  tpvovaa  zeigt,  Wurzelschößling, 
Gewächs  (cf  Sir  47,  22;  Jes  53,  2;  11,  10;  Em  15,  12;  Ap  5,  5; 
22,  16).  Daher  kann  der  Genit.  TtiAgiag  nicht  angeben,  was  aus  der 
(>/^a  hervorwächst,  sondern  nur,  was  dem  Wurzelschößling  eignet  *"'). 
Dem  Sinne  nach  ist  qiCcc  nr/tgiag  soviel  wie  ^i^a  uuagruXög 
(1  Mkk  1,  10).  Da  aber  7ti-/.Qia  übertragen  immer  nur  IJnmut, 
sei  es  Unwille  oder  Verdruß,  bedeutet,  muß  es  der  ursprünglichen 
Verwendung  in  Deut  29,  18  entsprechend  hier  eigentlich  gemeint 
sein  und  also  Gift  bedeuten  (Thren  3,  19;  Ap  8,  11).  Dem  Vf 
schwebt  das  Bild  eines  giftigen  oder  genauer  eines  mit  verderb- 
licher Krankheit  behafteten  Gewächses  vor,  das,  wenn  es  groß 
geworden,  Schaden  stiftet,  indem  es  die  Krankheit  auf  seine  Um- 
gebung überträgt.  Den  leichtverständlichen  bildlichen  Ausdruck 
nimmt  der  Vf  aus  dem  AT  herüber  und  macht  nur  durch  den 
Zusatz  -Koi  öia  ravTrjg  *^)  (.iiav^ibaiv  oi  Tto'kXoi  bemerklich,  was 
er  den  Lesern  damit  sagen  will.  Ein  einziges  der  Sünde  ergebenes 
Glied  der  Gemeinde  kann,  wenn  man  es  gewähren  läßt,  einen  so 
verderblichen  Einfluß  auf  das  Ganze  ausüben,  daß  die  vielen  einzelnen, 
aus  denen  sich  das  Ganze  zusammensetzt  (Rm  5,  15.  19;  12,  5; 
1   Kr   10,  17)  **-),  von  der  Sünde  betteckt  werden. 

Deutlicher  als  in  den  beiden  vorhergehenden  kommt  in  dem 
dritten  der  von  iTtiaytOTtoDiteg  abhängigen  Sätze  zur  Aussprache, 
was  für  Sünden  die  Gemeinde  bei  keinem  ihrer  Glieder  aufkommen 
lassen  soll.     Sie  darf  es  nicht  dulden,  daß  sich  eine    gemeine,  nur 


Textgestalt  zurückgegriffen.  Welche  Bewandtnis  es  mit  dieser  gehabt 
haben  mag,  laut  sich  höchstens  vermutungsweise  andeuten.  Die  unzu- 
treffende Wiedergabe  von  nis  durch  äico  ^iovou  (vielleicht  infolge  von 
Verwechslung  mit  nis)  beraubte  den  Gedanken  von  Deut  29,  17  seines 
klaren  Sinns.  Eine  Wurzel  oder  ein  Schößling  kann  nicht  in  Galle  und 
Bitterkeit  aufwachsen.  Dies  mochte  einen  Korrektor  der  LXX  (etwa 
Theodotion?)  bestimmen,  ev  ■/tplT^  in  ivoyXr^  zu  verwandeln,  iv  7iix(tia  zu 
streichen  und  dafür  zu  (><'s«  den  Gen.  ni'KQias  hinzuzufügen,  endlich  «ot/V, 
vielleicht  auch  ev  i/tiiv  zu  tilgen.  Eine  Textgestalt  dieser  Art  würde  dem 
Hb  als  Vorlage  gedient  haben,  während  die  eigentümlichen  Lesarten  von 
AF  (B)  auf  Textmischung  zurückzuführen  wären.  Cf  oben  S.  19  A  40; 
S   328  A  13 

«0)  Zum  Gen.  quäl,  cf  oben  S.  83  A  20.  Chrys.  XXXI  S.  347  wird 
durch  sein  rein  griechisches  Sprachgefühl  irre  geleitet,  wenn  er  einen 
scharfen  Unterschied  zwischen  (li^n  Tiitcoias  und  (n^a  Tiixod  macht  und  unter 
ersterem  eine  Quelle  der  Bitterkeit  versteht. 

»i)  Ob  Siä  lav-crjs  cf  13,  2  («DKL  044  Min)  oder  8i'  airfjg  cf  11,  4; 
12,  11  (AHP  17.  67**.  1739  Min  Giern,  d  vulg  syr»  cop)  den  Vorzug  ver- 
dient, läßt  sich  kaum  entscheiden. 

•**)  Die  LA  ol  TzoUoi  (nA  17.  47  Clem.)  ist  besser  bezeugt  als  das 
bloße  nonoi  (DHKLP  Min). 

26* 
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auf  das  Materielle  gerichtete  Gesinnung  in  ihrer  Mitte  einschleicht  ^*}. 
Da  Esau  zwar  in  der  späteren  jüdischen  Tradition  **),  nirgends 
dagegen  im  AT  der  Unzucht  beschuldigt  wird  und  der  Relativ- 
satz 16^  nach  üblicher  Auffassung  nur  die  in  ß€ßt]log  liegende 
Vorstellung  entwickelt,  so  verbinden  die  meisten  griechischen  und 
auch  neuere  Ausleger  "^)  wg  Haav  nur  mit  ßeß-rjXog,  nicht  auch  mit 
TtoQVog.  Dem  unmittelbaren  Eindruck  entspricht  das  jedoch  nicht ""). 
Auch  paßt  TCOQVog  in  der  gewöhnlichen  Bedeutung  nicht  recht  in 
den  Zusammenhang.  Möchte  der  Vf  immerhin  Anlaß  gehabt  haben, 
nach  der  allgemeinen  Mahnung  zur  Heiligung  v.  14  noch  speziell 
zur  Vermeidung  geschlechtlicher  Ausschreitungen  aufzufordern 
(13,  4),  so  würde  diese  Warnung  hier  doch  zu  isoliert  auftreten 
und  die  ganz  anders  geartete  Begründung  v.  18  ff.  nicht  erklären. 
Aus  diesem  Grunde  verstehen  Michaelis  u.  a,  TtOQVOg  in  theo- 
kratischem  Sinn  und  deuten  es  auf  den  Abfall  von  Gott.  Nun 
wird  im  AT  allerdings  häufig  die  Bundbrüchigkeit  Israels  mit  der 
Treulosigkeit  eines  Weibes  in  Parallele  gestellt,  aber  die  Ver- 
gleichung  eines  einzelnen  mit  einem  nÖQVog  (Mask.)  ergäbe  ein 
ganz  anderes,  hier  gar  nicht  verwendbares  Bild  *").  Auch  sachlich 
paßt  diese  Auslegung  nicht,  da  Esau  gar  nicht  in  einem  Bundes- 
verhältnis  zu  Gott  stand ,  dessen  Bruch  TtOQveia  hätte  genannt 
werden  können.  TtOQVog  bezeichnet  nach  seiner  von  den  Griechen 
noch  immer  empfundenen  Etymologie  den,  der  um  Geldes  willen 
seine    Person    zu    schändlichen    Zwecken    ])reisgibt.      Diese  Grund- 


**)  Nach  dem  zu  v.  15  Bemerkten  ist  auch  hier  die  Kopula  zu  er- 
gänzen, nach  Theophyl.  i'jto,  nach  Euthym.  «i/,. 

***)  Die  Anlehnung  an  jüdische  Tradition  wäre  im  Hb  nichts  AuUer- 
gewöhnliches  cf  2,2;  9,  4.21;  11,  37;  12,  21;  doch  geht  die  Schilderung 
Essaus  in  der  älteren  jftd.  Exegese  nicht  sehr  weit  über  das  hinaus,  was 
die  hl.  Schrift  von  ihm  berichtet.  Philo  quaest.  in  Gen.  (201)  nennt  Esau 
■intemperatuH  lihidinostisque  cf  auch  III  fug.  et  invent.  39  (7).  Bestimmter 
drückt  er  sich  V  virt.  208  (nobil.  4)  aus,  wenn  er  Esau  charakterisiert  als 

yy.  iStv  ynarobf  tefct   roji'  /nera  yaorefta    fjlfoi'äir    unomöi^    ty/oi'.      Die    letztou 

Worte  schließen  jedenfalls  die  Wollust  mit  ein  cf  1  leg.  alleg.  139.  141 
(47 f.);  V  virt.  182  (paen.  2).  Erst  in  talmudi.scher  Zeit  machte  die  rabb. 
Auslegungskunst.  welcher  Esau  bereits  als  Typus  Heims  galt,  aus  dem 
Jäger  (Gen  25.  27)  einen  Mädchenjäger;  siehe  die  Belege  bei  Wettstein, 
auch  Bacher,  Agada  der  pal.  Amor.  I  8.  280. 

•*)  So  Chrys.,  Oekum.,  Theophyl.,  (Euthym.),  auch  Calvin,  Bleek, 
LUnera.,  Hofm^  Weste,  u.  a. 

•*)  Von  Griechen  verbinden  <•'^  '//onr  auch  mit  :röoro^  Grig.  orat. 
21»,  18  (Bd.  II  S.  392)  und  Thdrt,  welch'  letzterer  die  -i»«*/./«  in  Esaiis 
yaoTiHftruiyin  oder  in  dessen  Verheiratung  mit  fremden  Weibern  findet. 

•')  Wie  das  Bild  der  TTopveia  t.  B.  1  Chrono,  25:  Ps  106,35»  gemeint 
ist.  Eeigen  die  ausführlichen  Darstellungen  Höh  2.  3;  Ez  1(>.  Auf  den  Ab- 
fall eincH  »Hnrelncn  wird  es  nur  angewendet  l's  73,  27:  FitoÄdif-ofinn^  mirrn 
tiff  7to(tt>tt'Of7u  «,T«  ooii.  Bezeichnenderweise  steht  aber  hier  das  Partie, 
de«  eam  Term.  t/echn.  in  religii'mem  Sinn  gewordenen  Verbums,  nicht  da?» 
Subutnntiv. 
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bedeutung  m.ag  das  Gefühl  des  Vf  mitbeheiTschen,  so  daß  er  £sau 
gleichzeitig  als  einen  gemeinen,  von  sinnlichen  Regungen  geleiteten, 
aber  auch  als  einen  feilen  Menschen  charakterisieren  will,  der  seine 
AVürde  für  den  geringsten  Gewinn  dahingibt  ^^).  Das  zweite,  für 
den  Vf  im  Vordergrund  stehende  Moment  konnte  den  Lesern 
allerdings  nicht  so  unmittelbar  bewußt  sein  wie  ihm  selbst.  Daher 
fügt  er  mit  tj  "'')  noch  eine  weitere  Bezeichnung  hinzu,  die  das, 
was  er  meint,  unmißverständlich  klar  macht.  Durch  ßtßr^kog  wird 
Esau  als  ein  Mensch  von  gemeiner,  für  das  Göttliche  unempfäng- 
licher Gesinnung  hingestellt  (cf  1  Tm  1,  9  ;  Ez  21,  25 ;  3  Mkk  2,  2). 
Als  einen  solchen  hat  er  sich  damit  bewiesen,  daß  er  um  einen 
so  erbärmlichen  Preis  wie  den  Genuß  einer  einzigen  Speise  '")  sein 
Erstgeburtsrecht '^)  dahingab  (Gen  25,  31 — 34),  das  nichts  Ge- 
ringeres als  persönlichen  Anteil  an  dem  Bundesverhältnis  mit  Gott 
und  der  dem  Abraham  gegebenen  Segensverheißungen  in  sich  schloß. 
Einer  gleichen  Versündigung  würden  sich  die  Leser  schuldig 
machen,  wenn  sie  um  irdischen  Genusses  und  Gewinnes  willen  auf 
den  einzigartigen  Vorzug  verzichten  wollten,  den  sie  als  Glieder 
der  Gemeinde  Jesu  besitzen. 

So  haben  sie  auch  allen  Grund,  die  ihnen  wohlbekannte  '-) 
verhängnisschwere  Folge  der  Handlungsweise  Esaus  im  Blick  auf 
ihr  eigenes  Schicksal  zu  beherzigen.  Als  Esau  dessen  uneingedenk, 
daß  er  mit  dem  Verzicht  auf  die  Erstgeburt  auch  die  damit  ver- 
knüpfte Anwartschaft  auf  den  Segen  verscherzt  hatte,  nachträglich 
dennoch  willens  war,  den  Verheißungssegen  in  Empfang  zu  nehmen, 
wurde  er,  wie  das  zu  ä7t€Öoyiif.idad^r]  gehörige  xai  andeutet,  seinem 
früheren  Verhalten  ganz  entsprechend  von  Gott  dessen  unwert  er- 
achtet '")  (Gen  27,  30 — 38).     Die  Verwerfung  Esaus  erfolgte  zwar 


•8)  Auf  die  Herkunft  des  Nomens  Ttöfjvoi  von  ii(jyi;^t  „verkaufen" 
wird  z.  B.  angespielt  Aristoph.  Plut.  155;  Lucian  adv.  indoct.  25.  Be- 
sonders lehrreich  ist  Xenoph.  memor,  I  (5,  13,  wo  Sokrates  die  Sophisten, 
welche  die  Weisheit  um  Geld  an  jeden  Beliebigen  abgeben,  mit  Ttö^rot 
vergleicht.  Philo  V  spec.  leg.  I  280—282  (merc.  meretr.  1)  sieht  bei  der 
Besprechung  von  Deut  23,  18  in  einer  nöoi^t]  :Te7tQaxvta  rt)»'  löiav  <ö(»«/, 

ekofiivrj  evexa  kij^ifidrcüv  aiax(t(öv  snopeiSiarov  ßiov  das  Bild  einer  Y^;f»/ 
TtSTiOQVEVfievij  i'iTii  7ia(>£()oi\pev  tavriif  in  aio^vfi]  xal  vßQeai  rals  iay^diatr, 
oivofkvyiais,  dtjofayiais,  (fiXaQyvQian;,  ftXoSo^iais,  yilr^Sofiats,  ä/./.ute  fiv^ian 
:ra-d'f3v  re  av  ■nal  voarj/iidriov  xiti  xaxiMv  iStatg. 

•»)  Zu  //'  cf  Mt  5,  18;  AG  4,  7;  23,  9;  Em  1,  21 ;  1  Kr  13,  1;  14,  37; 
Hb  2,  6. 

'")  Zu  dvri  cf  V.  2.  —  ß^äiati  klingt  an  Gen  25,  28  an. 

■")  Wenn  statt  rä  tiq.  avroc  («"DKLP  Min)  vielmehr  rä  tiq.  eavrov 
(n*AC  920)  zu  lesen  ist,  so  gilt  für  das  Pronomen  dasselbe,  was  oben 
S.  322  A  92  zu  10,  25  bemerkt  worden  ist. 

''*)  Da  der  Vf  den  Lesern  nichts  Neues  sagen  will,  kann  iare  nicht 
Imp.  (vulg),  sondern  nur  Indik.  sein. 

'*)  Ahnlich  wie  hier  steht  dTtoSoxtuä^sadm  von  der  Verwerfung  durch 
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durch  die  ablehnende  Erklärung  Isaaks  (Gen  27,  33),  aber  dieser 
handelte  dabei  nur  im  Gehorsam  gegen  die  unverkennbare  Fügung 
Gottes,  und  gerade  dies  macht  das  Schicksal  Esaus  zu  einem  so 
ernsten  Wamungsexempel.  "Warum  es  bei  dem  Verwerfungsurteil 
sein  Bewenden  hatte,  sagt  der  folgende  Begründungssatz,  dessen 
Verständnis  wesentlich  davon  abhängt,  wie  man  ihn  zu  begrenzen 
hat.  Nicht  wenige  Ausleger  '*)  beschränken  ihn  auf  die  Worte 
/iieiavoiag  yccQ  totcov  ovy^  sigev  und  betrachten  ihn  demgemäß  als 
Parenthese  (cf  7,20 — 22;  12,21).  Der  Participialsatz  y.alTteQ 
f.i€ra  daxQvwv  €x^rjri]aag  avTt^v  würde  sich  dann  dem  Hauptsatz 
17^*  anschließen,  was  zur  Folge  hätte,  daß  das  Pronomen  avti]V 
sich  auf  svkoyiav  bezöge :  er  wurde  verworfen,  obwohl  er  unter 
Tränen  den  Segen  suchte,  denn  Raum  zur  /usrccvoia  fand  er  nicht. 
Inhaltlich  spricht  viel  für  diese  Konstruktion,  dennoch  ist  sie  kaum 
durchführbar.  Die  Korrespondenz  zwischen  evqbv  und  IxtriTtiaag 
ist  zu  unverkennbar,  als  daß  man  17''  von  17^  loslösen  könnte  ^^). 
Bei  unbefangener  Lektüre  bekommt  man  auch  immer  wieder  den 
Eindruck,  avTi]V  weise  auf  das  nicht  bloß  zunächst  stehende,  sondern 
auch  mit  großem  Nachdruck  vorangestellte  Substantiv  (.isravoiag 
zurück  '**).  Der  Ton,  der  auf  diesem  Wort  liegt,  erklärt  auch 
vollkommen,  daß  in  17^"  nicht  ein  auf  roTtov  bezügliches  amov, 
sondern  ami^v  steht.  Der  Vf  sagt  also,  Esau  habe  für  /.urävota 
keinen  Kaum  gefunden,  obwohl  er  sie  mit  Tränen  suchte.  Was 
ist  nun  aber  unter  jiteidvota  zu  verstehen?  Man  könnte  an  die 
Heue  denken ,  die  Esau  erfaßte,  als  er  sich  der  Folgen  seiner 
Handlungsweise  bewußt  wurde.  In  17^  wäre  dann  gesagt,  Esau 
habe  nicht  mehr  die  Möglichkeit  gehabt,  die  zu  spät  einsetzende 
Reue  zu  betätigen  ").  Eine  (.lEtavoia  dieser  Art  hätte  aber  Esau 
nicht  unter  Tränen  suchen  müssen.  Sie  hätte  sich  von  selbst  ein- 
gestellt, wenn  sie  sich  überhaupt  bei  ihm  einstellte,  und  gerade 
davon  weiß  weder  der  atl  Bericht,  noch  die  Darstellung  des  Hb 
etwas,  vielmehr  wird  Gen  27,  36  und  Hb  12,  17='  der  Vorgang 
so  beschrieben,  wie  wenn  Esau  den  Zusammenhang  zwischen  dem 
Verlust  des  Segens  und  der  Preisgabe  der  Erstgeburt  gar  nicht 
empfunden  hätte.  Vor  allem  aber  heißt  rönov  tivog  evQiaxeiv 
nicht  Bewegungs-,  sondern  Existenzmöglichkeit  für  etwas  gewinnen 
(Ap  12,  8;  20,  11 ;  Ps  37,  36).     Weit  mehr  hat  die  Annahme  für 

Gtott  Ign.  Rm  8,  3.    Wovon  man  ausgeschlossen  wird,  ergibt  sich  dort  wie 
hier  aas  dem  Zusammenhang. 

'*)  So  Thdr  (Vi,  nree  bei  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.  (erste  Erklärung), 
Calvin,  Bengel,  auch  Bleek,  Del.,  Riehm  S.  770  f.,  Hofni.,  Weste,  n.  a. 

'*)  In  Korrelation  stehen  ixKvreif  und  ttoiöxetr  Dexit  4,  2d ;  .los  2,  22; 
2  Chron  16,  2;  Hos  5,  6;  Jer  86.  13  LXX. 

'")  Ci  die  älteren  griech.  Exe^eten  Chrys.,  Thdrt,   Oekum.,  Euthym. 
(zweite  Erklärung),  auch  Ephr.,  Haimo,  Herv..  Thomas  Aqu.  u.  n. 
'      '')  Vi  /.  B.  Oalvin,  Bezii«,  Bleek,  liofm. 
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sich,  der  Vf  rede  von  /.urdvoia  in  religiös-sittlichem  Sinn,  also 
von  der  Bekehrung  (cf.  6,  1)  '^).  In  diesem  Sinn  ^\ird  gerade 
der  Ausdruck  ^letavoiaq  ToVfog  öfters  gebraucht'"),  und  der  Ge- 
danke, der  sich  so  ergibt,  hat  auch  sonst  seine  Parallelen  ^®),  be- 
sonders in  Hb  6,  6.  Der  Vf  würde  den  Lesern  an  Esaus  Beispiel 
<lie  furchtbare  Tatsache  veranschaulichen,  daß  das  göttliche  Ver- 
werfungsurteil sich  unter  Umständen  nicht  mehr  abwenden  lasse, 
weil  die  äußere  oder  innere  Möglichkeit  zur  Bekehrung  nicht  mehr 
bestehe,  trotzdem  man  sehnsüchtig  danach  verlange,  anders  werden 
•j.Vi  können.  Jedoch  auch  gegen  diese  Fassung  erheben  sich  ernste 
Bedenken.  Der  Gedanke,  daß  man  dringlich  (beachte  das  Kom- 
positum «z^ijTfitv)  und  unter  Tränen  die  Bekehrung  suchen  könne, 
ohne  sie  zu  erlangen,  stünde  im  NT  vollkommen  isoliert  da  und 
ginge  auch  über  Hb  6,  6  wesentlich  hinaus,  insofern  dort  die  Uur 
möglichkeit  der  Bekehrung  auf  die  andauernde  entschlossene  und 
höhnische  Verwerfung  Christi  zurückgeführt  wird.  Auch  läßt  sich 
gar  nicht  einsehen,  wie  in  dem  Zeitpunkt,  als  Jakob  bereits  den 
dem  älteren  Bruder  zugedachten  Segen  empfangen  hatte,  die  Be- 
kehrung Esaus  diese  Tatsache  hätte  rückgängig  machen  können. 
Endlich  läuft  es  der  Darstellung  der  Genesis  und  der  mit  ihr 
übereinstimmenden  jüdischen  Tradition  völlig  zuwider,  daß  Esau 
sich  unter  heißen  Tränen  um  eine  innere  Umwandlung  bemüht 
habe,  während  er  tatsächlich  nichts  anderes  als  den  recht  äußerlich 
verstandenen  Segen  begehrte  (Gen  27,  34.  38)  ^^).  Dieser  Einwand 
ist  um  so  gewichtiger,  als  der  Vf  seine  Leser  durch  'laxe  auf  den 
ihnen  aus  der  hl  Schrift  wohlbekannten  Verlauf  der  Geschichte 
verweist.      Allen    diesen    Schwierigkeiten    entgeht   mau,    wenn  mau 


'*)  So  mit  verschiedenen  Modifikationen  Chrys.,  Oekum.,  Haimo,  Herv. 
Thomas  Aqu.,  Luther,  Bengel,  de  Wette,  Riehm,  Weiß,  v.  Soden. 

'*)  Cf  Sap  12,  10:  x^jcvcov  de  xarä  ß(>axv  iSidovi  rönai^  fistavoiai  (cf 
auch  V.  20);  4  Eara  9, 11  f.:  cum  adhuc  erant  habentes  libertatem  et  cum 
iidhuc  tsset  eis  apertum  paeyiitentiae  locus;  Hiob  24,23  vulg:  dedit  ei  deus 
locum  poenitentiae.  Gemeint  ist  hier  überall  die  mit  der  Erhaltung  des 
iiebens  und  anderen  äußeren  Umständen  gesetzte  Möglichkeit  der  Be- 
kehrung.   Schon  innerlicher,  von  der  Erlaubnis  zur  Bekehrung  steht  der 

Ausdruck  1  Clem  7,  5;  ev  yeveä  xal  yeveä  /ueTavoias  iotiov  eSatxev  d  Ötajiö- 
rr^ä   TOle   ßovXouevoie    STitOT^ay^vai  in    aixöv,    parallel  mit    naml  reo  xoofio) 

iistavoiag  %A{}iv  sTtrjveyxsv  7,  4;  dagegen  von  der  inneren,  in  der  Natur 
liegenden  Möglichkeit  bzw.  Unmöglichkeit,  sich  zu  bekehren,  Tatian  c 

Graec.  15:  ^  ttötf  Öatfiövcjv  ■bnöaxaats  ovx  ev.et  fiexavoiai  lönov  Tr}s  yäfj 
vkrje  xai  rrjs  Tioyrjpiaa  elalv  äTtavyäafiuxa.  Sinnverwandt  mit  xoit,  fiex.  an 
■den  zuerst  angeführten  Stellen  ist  xaioöe  /usTavoiaa  Jos.  bell.  III  127  (6,  3) ; 
3  Clem  8,  2;  xe'^^^s  sk  ftsr.  Philo  I  leg.  alleg.  III  106  (34). 

"")  Cf  Philo  I  leg.  alleg.  III  213  (75):  noXlals  yäp  ^^ai^  /ueravoia 
/(trjaüat  ßovXrideiaats   oix    enex^Bxpev  6  ■d'eöe,  dlil'  üaitBQ    vnb    naXiQQoias  eU 

foi^fiTialtv  ävsxMOTjaav,   Andersartig  III  fug.  et  invent.  159  (28). 

")  Cf  Jubil.  26,  25—34;  Philo  IV  vit.  Mos.  I  242  (43);  V  virt.  20tJ 
(nobil.  4);  quaest.  in  Gen.  227—232;  Jos.  ant.  I  274  f.  (18,7). 
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bei  (.leidvoia  nicht  an  eine  Sinnesänderung  Esaus,  sondern  Isaak» 
denkt  ^^).  Aber  so  angenehm  diese  Lösung  wäre,  haltbar  ist  auch 
sie  nicht.  Von  Isaak  ist  im  Zusammenhang  nirgends  die  Rede. 
Man  kann  ihn  nicht  plötzlich  als  einen  deus  ex  machina  auftreten 
lassen.  Es  hätte  mindestens  ueravoiag  yag  rov  TtaxQÖg  heißen 
müssen,  wenn  die  Meinung  des  Vf  hätte  verständlich  sein  sollen^ 
Überdies  scheiterte  das  inständige  Flehen  Esaüs  nicht  an  dem 
unbeugsamen  Starrsinn  seines  Vaters,  sondern  an  der  nicht  wieder 
rückgängig  zu  machenden  Tatsache,  daß  der  von  Esau  begehrte 
Segen  bereits  Jakob  verliehen  war.  Eher  möglich  wäre  die  von 
Bfetschneider  zur  Wahl  gestellte  Annahme,  der  Vf  denke  an  Reue 
von  Seiten  Gottes  (cf  Or.  Man.  7)  *^).  Es  wäre  dann  gesagt,  Esau 
habe  keine  Möglichkeit  gefunden,  Gott  zur  Abänderung  des  Ver- 
werfungsurteils zu  bewegen.  Aber  der  Ausdruck  f^i^tavoLag  tönox' 
tVQiOTiSiv  wäre  hierfür  ebenso  unpassend  wie  für  die  Beziehung 
auf  Isaaks  Sinnesänderung.  Zu  einer  wirklich  befriedigenden  Er- 
klärung gelangt  man  nur ,  wenn  man  im  Anschluß  an  AVestcott 
/AEravoiag  tönov  ovx  tvQev  übersetzt:  er  fand  keine  Möglichkeit, 
das  Geschehene  rückgängig  zu  machen.  Griechisch  ist  m.  W.  tnnog 
jUBzavoiag  in  diesem  Sinne  bisher  nicht  nachgewiesen,  aber  der 
entsprechende  lateinische  Ausdruck  nähert  sich  öfter  dieser  Be- 
deutung ***).  Die  von  Grotius  vorgeschlagene  metonymische  Fassung 
von  ixeiävoia  =  cffectua  pocnitentiae  ist  wohl  allzu  kühn  **^).  Viel- 
leicht daß  die  Papj-ri  die  noch  fehlenden  Belege  liefern.  Der  s» 
gewonnene  Gedanke  entspricht  dem  Zusammenhang  vorzüglich. 
Das  über  Esau  ergangene  Verwerfungsurteil  blieb  bestehen ;  die 
Möglichkeit,  es  rückgängig  zu  machen,  bot  sich  ihm  trotz  all  seiner 


**)  So  Euthyui.,  Beza",  Schlichtini;-,  Lüueni.,  Kurtz  u.  u. 

•*')  Wie  andere  Anthropopathismen  hat  die  LXX  auch  die  göttliche 
Kene  häufig  ausgemerzt,  in  den  späteren  BUchem  jedoch  auch  manchmal 
beibehalten  cf  Jer  18,  8.  10;  Joel  2,  13f.;  Am  7,  3;  Jon  3,  10;  4,  2;  Sacli 
8, 14.  Es  handelt  sich  hier  stets  um  die  durch  das  menschliche  Verhalten 
motivierte  Zurücknahme  einer  frtlheren  göttlichen  Verfügung. 

**)  Auf  die  Möglichkeit  der  Rückgängigmachung  eines  Entschlusse.«^ 
oder  einer  Anordnung  laufen  hinaus  Liv.  XLIV,  10:  poenifentiae  relinquen» 
locum;  XXIV,  26:  neque  locus  j^oenitendi  aut  regrensns  ab  ira  retictus 
esset*  Ulpian  Dig.  XL,  tit.  VII,  3,  13,  wo  von  dem  Erben,  der  wiederholt 
auf  die  Geltendmachung  seinet  Ansprüche  verzichtet  hat,  gesagt  wird: 
poenitentiae  here<H  locum  non  esse.  Die  griech.  Übersetzung  (Basilika  48,  5) 
hat  Xf^C^  ftsinfu'lov.  Erlaubnis  zum  Widerruf  heiüt  locus  poenifentiae  Plin. 
ep.  X  97.  Damit  berührt  sich  der  Gebrauch  von  fitinrom  für  die  Absage 
an  das  Christentum  Orig.  coh.  ad  mart.  24.  In  den  Märtyrerakten  ist 
ftnav6r,aov  häufige  Formel,  mit  welcher  der  römische  Beamte  zum  Widet- 
txA  atiffordert  cf  Mart.  Polyc.  9,  2;  11,  1.  2;  Mart.  8.  Apoll.  3.  7.  18;  Mart. 
«.  Pionil  20,  2.  4;  21,  .3.  Auf  die  Gesinnung  wird  dabei  nicht  gesehen. 
£8  genügt  die  Inliere  Anbequemung  ah  die  Vorschrift  des  heidnischen 
Kiriti. 

•*)  Zur  Metonymie  und  Constroctio  praegnans  cf  KUhner-Gerifa  §  346. 
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Bemühungen  nicht.  Gerade  so  erzählt  auch  die  Genesis  den  Her- 
gang. Für  die  I^eser  enthält  Esaus  Schicksal  eine  ernste  Warnung, 
Wenn  sie  das  Vorrecht,  das  der  Anschluß  an  Christus  und  seine 
Gemeinde  ihnen  verliehen  hat,  leichtfertig  preisgeben,  so  haben  sie 
die  Folgen  ihres  Verhaltens  zu  tragen,  so  unerfreulich  diese  für 
sie  sein  mögen.  Eine  nachfolgende  Reue  wird  nicht  mehr  ver- 
mögen, das  Verhängnis  zu  beseitigen.  Ist  das  Heil  verscherzt,  so 
gewinnt  man  es  nicht  mehr  zurück.  —  Sollte  es  nicht  gelingen^ 
die  hier  vorausgesetzte  Bedeutung  von  fjeravota  nachzuweisen,  so 
bliebe  nichts  anderes  übrig  als  auf  die  Fassung  des  Gedankens 
zurückzugreifen,  nach  welcher  17''  besagt,  Esau  habe  keine  Möglich- 
keit zur  Bekehrung  gefunden.  17''  wäre  dann  von  1 7  "^  loszulösen, 
wobei  man  zugestehen  müßte,  der  Vf  habe  sich  in  dem  beigefügten 
Participialßatz  sehr  undeutlich  und  ungenau  ausgedrückt,  indem  er 
8o  schrieb,  als  ob  von  der  /nitdvota  gelte,  was  er  von  der  ti/.oyia 
gemeint  hatte.  Einem  so  gewandten  Stilisten  wie  dem  Vf  des 
Hb  wird  man  das  nur  sehr  ungern  zur  Last  legen.  Daß  bei  der  oben 
vorgeschlagenen  Erklärung  die  religiösen  und  theologischen  Schwierig- 
keiten ganz  von  selbst  wegfallen,  ist  ein  nicht  beabsichtigtes  und 
darum  desto  willkommeneres  Resultat  der  Untersuchung. 

Die  Aufforderung  zum  mutigen  Ertragen  des  Leides ,  mehr 
noch  die  zum  angespannten  Eifer  in  der  Heiligung  führen  nun  den 
Vf  zu  einer  großzügigen  GegeuüberstelluDg  der  Offenbarunj? 
und  Güter  des  Aß  und  NB  12,  18 — 29,  der  sinnenfälligen,  nur 
die  Unnahbarkeit  des  Allheiligen  erweisenden  Kundgebung  Gottes 
auf  der  einen,  der  gnadenreichen,  in  die  Gemeinschaft  der  himm- 
lischen Welt  berufenden  Selbstdarbietung  des  lebendigen  Gottes  auf 
der  anderen  Seite.  Der  Vf  will  damit  nicht  nur  jene  Mahnung 
begründen ,  sondern  vor  Abschluß  des  Briefes  den  Lesern  noch 
einmal  nachdrücklich  die  schwerwiegenden  Folgen  eines  zaghaften 
und  eigenwilligen  Zurückweichens  vorstellen  und  sie  so  zu  einem 
dankbaren  Ergreifen  der  von  Gott  angebotenen  ewigen  Güter  des 
NB  anhalten.  Die  durchgängige  Weglassung  des  Artikels  bei  den 
Substantiven  V.  18 f.  und  v.  22 — 24  gibt  zu  erkennen,  daß  alle 
Begriffe  in  ihrer  Eigenart  und  besonderen  Bedeutung  zu  werten 
sind.  Der  Vf  charakterisiert  zunächst  die  Stiftung  des  AB : 
[12,  18 — 21]  Denn  ihr  seid  nicht  hinzugetreten  zu 
einem  betastbaren  Berge  und  entzündetem  Feuer 
undDunkel  undFinsternis  und  Sturm  undPosaunen- 
hall  und  Laut  von  Worten,  wo  die  Hörer  sich  ver- 
baten, daß  weiter  zu  ihnen  geredet  werde,  denn  sie 
ertrugen  nicht  die  Anordnung:  Sogar  wenn  ein  Tier 
den  Berg  berührt,  soll  es  gesteinigt  werden,  und  — 
80  furchtbar  war  die  Erscheinung  —  Moses  sprach: 
Ich  bin  voll  Furcht  und  zittere.     Bei  der  Schilderung  der 
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Gottesoffenbarung ,  auf  welchei*  der  Sinaibund  rubt ,  schließt  sich 
der  Vf  an  Ex  19,  16 — 19,  namentlich  aber  an  Deut  4,  11  f.  und 
5,  22  f.  an.  Die  Leser  haben,  als  sie  gläubig  wurden,  Gott  nicht 
so  kennen  gelernt  wie  die  Israeliten ,  denen  er  unter  irdischen, 
sinnenfälligen  Zeichen  die  Furchtbarkeit  seines  "Wesens  kund  gab. 
Fraglich  ist,  wie  die  Anfangs worte  von  v.  18  ursprünglich  gelautet 
haben.  Die  ältesten  Zeugen  lassen  auf  7tQ00eh]Xvd-are  die  Worte 
ifjr]Xa(pa)fX€vci)  xal  y.e:iavf.i€Vii)  tcvql  folgen ,  während  die  jüngeren 
Hss.  vor  oder  hinter  iprfKacpoj^Uvi^  noch  oqbl  einschalten  ^^).  Für 
die  erstere  LA  spricht  neben  ihrer  starken  Bezeugung  auch  ihre 
Schwierigkeit,  wogegen  die  letztere  sich  leicht  als  Korrektur  nach 
V.  22  verstehen  läßt.  Der  Unterschied  zwischen  beiden  wäre  un- 
erheblich ,  wenn  man  mit  Weiß  und  Seeberg  ifjrjlacpcofxevo)  für 
sich  nehmen  und  übersetzen  dürfte :  ihr  seid  nicht  hinzugetreten 
zu  etwas,  das  betastet  wird,  oder  wenn  man  mit  dem  so  verstandenen 
iprjXarpwixevit)  wie  von  Soden  xat  vc6KavfJ.€Vto  Ttvqi  in  der  Weise 
verbinden  könnte,  daß  sich  der  Sinn  ergäbe :  Ihr  seid  nicht  heran- 
getreten zu  etwas ,  das  betastet  wird  und  im  Feuer  lodert.  In 
beiden  Fällen  würde  man  aber  ein  tivi  vermissen ,  und  im  Zu- 
sammenhang mit  den  folgenden  Begriffen  kann  kaum  ein  Zweifel 
darüber  bestehen,  daß  TtvQi  mit  yvörpto,  tocpio  usw.  parallel  stehen 
muß.  Von  den  griechischen  Auslegern  und  alten  Übersetzern, 
welche  die  erstere  LA  voraussetzen ,  hat  denn  auch  keiner  den 
Parallelismus  verkannt  **').  Ein  xpufkacpwfJLevov  TtvQ  ist  aber  solange 
etwas  Widersinniges,  als  jeder,  der  das  Feuer  berühren  will,  sich 
die  Finger  daran  verbrennt.  Man  kann  die  Verwendung  des  Aus- 
drucks auch  nicht  aus  dem  beabsichtigten  Gegensatz  zu  v.  29  ei'- 
klären ,  denn  die  Flamme ,  von  welcher  der  Sinai  umlodert  war, 
wird  in  der  Beschreibung  der  Gottesoffenbarung  nirgends  als  ein 
ungefährliches  Feuer  geschildert,  das  den  mit  ihm  in  Berührung 
kommenden  Objekten  keinen  Schaden  getan  hätte  (Ex  19,  16 — 19 
und  Par.).  Umgekehrt  fordert  nicht  nur  der  Kontrast  zu  v.  22, 
daß  dem  Berg  Zion  ein  anderer  Berg  gegenübersteht,  sondern  es 
wird  auch  v.  18  sehr  bestimmt,  weniger  deutlich  auch  v.  25  voraus- 


*•)  Für  das  blolSe  tpr,la(ptoftfi>ta  ohne  Sost  zeugen  n  A  C  17.  47.  136. 
28Ö.  1898  d  vulgcodd  cop  sah  syr*  aeth  Chrys.  Dagegen  haben  öqsi  hinter 
tjtrikafotfiivqt  DKLMiu  vulgcleni  arm  Ephr.'^riu  Äthan.  Thdrt  u.  a.,  vor 
vrjk.  37.  116.  302.  438.  Wegen  des  Parallelismus  mit  i(exavuiv(i>  7tv(ji  und 
de»  Gegensatzes  zu  v.  22  kommt  jedeiifulls  nur  die  Wortstellung  yr/la- 
tftnfiif(it  doBt  in  Frage,  die  auch  ungleich  besser  bezeugt  ist  und  das  im 
Zusammenhang  wichtige  Moment  an  die  Toustelle  rückt.  —  Merkwürdig, 
aber  nur  auf  einen  Lesefehler  zurückzuführen  ist  fß.  <>'('«*  (x««)  xtxakvu- 
ftivtp  Ttvp't  xtL  (D  Ps.-Athan.  ed.  Ben.  II  S.  75). 

"')  Cf  Chrys.  XXXII  S.  36ö:  t/  «V*  rö  yjtjlaywfie'yor  TtC^t  7n>ö^  rdt' 
AifqXdfTi'tov  &»&f;  d:  ad  ardentem  et  tractabilem  ignem;  vulg:  ad  tractu- 
bilrm  et  accennbilem  ignem;  ebenso  cop,  syr',  ueth. 
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gesetzt,  daß  die  grundlegende  Gottesoffenbarung  des  AB  auf  einem 
Berge  erfolgt  sei.  Trotz  der  geringeren  äußeren  Bezeugung  ver- 
dient also  die  LA  ifjrjkacpiofievM  ögei  den  Vorzug.  Der  Wegfall 
von  oQ€L  bei  den  ältesten  Zeugen  erklärt  sich  aus  einem  Flüchtigkeits- 
fehler, wie  er  in  jüngeren  Hss.  unzählig  oft  begegnet,  aber  auch 
in  einem  uralten  Manuskript  schon  vorgekommen  sein  kann.  Die 
vorliegende  Stelle  ist  ja  nicht  die  einzige,  wo  bereits  in  der  ältesten 
Textüberlieferung  ein  Fehler  konstatiert  werden  muß  ^^).  Dem 
natürlichen  Gefühl  mochte  es  als  ein  Vorzug  gelten,  daß  sich  Gott 
bei  der  Gründung  des  AB  auf  einem  Berge  kundgegeben  hatte, 
der  als  eine  greifbare  Größe  ^^)  durch  seine  massive  Materialität 
Gewähr  für  die  Wirklichkeit  des  Vorgangs  zu  bieten  schien, 
-tihnliches  gilt  von  dem  wie  die  folgenden  Glieder  durch  xat  ein- 
geführten zweiten  Stück  der  B,eihe  ■Key.avfxivit}  TtVQL.  Mit  Rück- 
sicht auf  Deut  4,  11 ;  5,  23 :  9,  15  könnte  man  versucht  sein,  diese 
Worte  mit  dem  Vorhergehenden  zu  einer  Einheit  zu  verknüpfen 
und  also  zu  übersetzen :  zu  einem  berührbaren  und  vom  Feuer 
entzündeten  Berge.  Dadurch  würde  aber  die  Symmetrie  der 
Glieder  gestört,  und  es  müßte  auffallen,  daß  der  Vf  nicht  im  An- 
schluß an  die  eben  angeführten  Stellen  sich  des  Part.  Praes. 
'KaiOjitevtt)  bedient  hätte.  Wenn  er  von  einem  7t vq  'A(.Y.avuivov 
redet ,  so  stellt  er  das  so  bezeichnete  Feuer  als  ein  durch  irgend- 
welche Faktoren  angefachtes,  materielles  in  einen  Gegensatz  zu  der 
immateriellen  Glut,  auf  welche  er  v.  29  hinweist.  Sinnlich  wahr- 
nehmbar waren  auch  die  Naturerscheinungen ,  welche  die  Selbst- 
bezeugung Jahves  begleiteten ,  aber  doch  nur  geeignet ,  die  Un- 
nahbarkeit Gottes  darzutun  "*).  Nicht  minder  erfüllten  der  die 
Aufmerksamkeit  weckende  Posaunenhall  (Ex  19,  16)  und  die  Gottes- 
stimme, welche  die  zehn  Worte  verkündete  (Deut  4,  12)  die  Hörer 
mit  solchem  Schrecken,  daß  sie  nach  Deut  5,  25;  18,  16  es  ab- 
lehnten, weitere  Reden  Gottes  unmittelbar  zu  vernehmen"').  An- 
statt nun  sofort  das  Gegenstück  zu  der  negativen  Aussage  v.  18f. 
folgen  zu  lassen,  schiebt  der  Vf  v.  20 f.  einen  Zwischensatz  ein, 
welcher  das  ablehnende  Verhalten  der  Israeliten  erklären  soll.  Sie 
ertrugen  nicht,    was  angeordnet  wurde*'-),    daß  nämlich  selbst  ein 


««)  Cf  besonders  11,  37  oben  S.  379  f.  und  12,  7  S.  394  f. 

*'*  Das  Partie.  Praes.  vnilafcöftevov  steht  hier  in  gleichem  Sinn  wie 
das  Adj.  verb.  cf  Blaß  §  14,  1. 

*°)  Das  zwischen  yvöfco  and  ^veür,  stehende  ^öfot  (n*ACDP  17  Min) 
wird  von  einzelnen  Zeugen  in  Angleichung  an  Deut  4,  11;  5,  22  durch 
oxÖTo)  ersetzt  («"LMin  u.  a.),  von  K  weggelassen. 

"')  Das  Pron.  ^s  ist  von  äxovoavres  abhängig.  Die  Weglassung  des 
fii,  (n*P  10.  73.  136)  ist  unberechtigt  cf  Blaß  §  75,  4. 

"*)  Das  Partie,  to  üiaareX/.öfievov  ist  nicht  Medium  cf  d:  tnonentem, 
als  ob  es  rdf  diaar.  hieße,  sondern  Passiv  cf  2  Mkk  14,  28,  auch  Exposit. 
1908.  II  S.  564 f.;  so  Oeknm.,  Theophyl,  Euthym.  und  die  meisten  Verss. 


412     Die  Offenbarung  tind  die  Güter  des  Aß  u.  des  XB  12,  18— 2'J. 

vemunftloses  Tier,  wenn  es  den  Offenbarungsberg  berühre,  mit  dem 
Tode  bestraft  werden  solle ,  als  ob  es  sich  eine  frevelhafte  An- 
tastung der  heiligen  Stätte  hätte  zu  Schulden  kommen  lassen.  Im 
Zusammenhang  mit  v.  18  f.  könnte  man  erwarten,  ro  öiaaT€Xk6f.t6t'ov 
weise  auf  das  Vorhergehende  ®"^) ,  aber  dort  tritt  der  Inhalt  des 
göttlichen  Gebots  völlig  hinter  den  die  Offenbarung  Gottes  be- 
gleitenden Naturerscheinungen  zurück.  Überdies  fiele  v.  20*^,  von 
20*  losgelöst,  ganz  aus  der  Konstruktion.  Indem  der  Vf  20^  die 
Vorschrift  Ex  19,  12  f.  in  ihrer  schärfsten  Bestimmung  zusammen- 
faßt'**), deutet  er  an,  wie  sehr  die  Israeliten  unter  dem  Eindruck 
der  Furchtbarkeit  und  Unnahbarkeit  des  heiligen  Gottes  stehen 
mußten.  Aber  nicht  nur  das  Volk,  sondern  auch  der  zur  un- 
mittelbaren Gemeinschaft  mit  Gott  zugelassene  Moses  wurde  beim 
Anblick  der  Gotteserscheinung  von  betäubendem  Schrecken  er- 
faßt'*^). Die  Ebenheit  des  Satzbaues  erfordert,  daß  man  ovn<> 
fpoßegov  fjV  ro  cpavraCöfievov  als  Zwischensatz  auffaßt  und  y.ai 
mit  Mwvüfjg  verbindet^").  So  erst  tritt  auch  die  Parallele  zwischen 
dem  Volk  und  Moses  deutlich  heraus.  Xach  Deut  9,  19  IjXX 
sagt  Moses  bei  der  Versündigung  des  Volkes  mit  dem  goldenen 
Kalbe:  yai  ax(poßög  eiiu  öiä  rbv  ^vf-iov  'Kai  vi]v  oQyijv.  AVenn 
der  Vf  21*^  diese  Stelle  im  Sinne  hätte,  so  müßte  er  sie  versehent- 
lich mit  der  feierlichen  Promulgation  des  Gesetzes  verknüpft  haben. 
Es  ist  aber  leicht  möglich,  daß  er  einer  Jüdischen  Tradition  folgt, 
nach  welcher  Moses  bekannte ,  durch  die  Offenbarung  der  Herr- 
lichkeit Gottes  an  Leib  und  Seele  aufs  tiefste  erschüttert  worden 
zu  sein  '*^. 

Ganz  andere  Erfahrungen  als  die  Gemeinde  des  AB  haben 
die  Angehörigen  des  NB  gemacht.  Sie  sind  in  Gemeinschaft  ge- 
treten mit  der  jenseitigen  Welt  der  Vollendung  und  der  voll- 
kommenen Gnade  der  Versöhnung,  so  daß  sie  ohne  alle  Furcht  zu 
Gott    aufschauen    können.     Ihre  Lage    bildet    in    jeder   Beziehung 


••)  So  Oekum.,  Theopbyl.  und  die  Alteniativerkläruug  Schlichtiugs. 
Bezeichnenderweise  setzt  Oekum.  in  seiner  Erklärung  die  beiden  Verba  20'' 
in  das  Präteritum. 

")  Zu  v.  20  bemerkt  Erasmus:  hie  quidam  grnvci  Codices  addtiuf 
fj  ßoUbt  yarnTo^£vt%j(jt7ai.  Nachgewiesen  sind  diese  Worte  nur  im  Text 
des  Oekum.,  der  sie  aus  der  LXX  herübergenommen  hat;  doch  ersetzen  die 
Codd.  2.  221.  315,  von  denen  2  dem  Erasmus  vorlag,  h(hß()Xijih]aernt  durch 
lo^evdriaeifu. 

•*)  Zu  ^xfO/toa  und  ipn>o/io^  bemerkt  Bengel:  timore  aniwi  et  fre- 
more  corporis  perailnus.  fufjofioi  (M  1739.  261.  2;)8  Chrj's.  Thdrt  u.  a.)  uud 
txrpofioe  (mD)  beruhen  auf  Assimilation  an  ino.  und  ^xy. 

"*)  So  seit  Beza  die  meisten.  Von  den  Griechen  beginnen  Oekum., 
Theophyl.  und  besonders  Euthym.  deutlich  mit  Movorjs   einen   neuen  Satz. 

""')  Biesenthal  S.  335  verweist  auf  Babli  Schabbath  88'',  wo  Moses  bei 
d«r  Besteigung  des  Sioui  sagt:  Ich  fUrchte,  sie  |die  Engel]  könnten  mich 
mit  dem  IIrucTi  ihres  Mundes  verbrennen. 
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das  Gegenstück  zu  der  der  Israeliten.  Die  offenkundige  Rück- 
beziehung von  V.  22  —  24  aul  v.  18 — 21  darf  jedoch  nicht  dazu 
verleiten ,  einen  bis  ins  einzelne  gehenden  Parallelismus  der  Aus- 
sagen aufzuspüren.  Der  Versuch  eines  Bengel  und  Delitzsch,  auf 
beiden  Seiten  eine  Siebeuzahl  von  Gliedern  festzustellen ,  die 
Avenigstens  am  Anfang  und  Schluß  einander  genau  entsprechen, 
ist  nicht  ohne  Künstlichkeit  durchzuführen.  Ebensowenig  läßt 
sich  der  Inhalt  von  v.  22 — 24  mit  Westcott  in  ein  streng  ge- 
gliedertes Schema  fassen ,  obwohl  die  planvolle  Anordnung  der 
Gedanken  im  großen  und  ganzen  nicht  zu  verkennen  ist.  Die 
Aufzählung  der  einzelnen  Stücke  erfolgt  paarweise  und  zwar  so, 
daß  ein  neues  Glied  jeweilen  durch  xat  an  das  vorhergehende  an- 
gereiht wird  [12,  22 — 24] ;  Sondern  ihr  seid  hinzugetreten 
zu  dem  Berge  Zion  und  der  Stadt  des  lebendigen 
Gottes,  dem  himmlischen  Jerusalem,  und  den  Myri- 
aden von  Engeln,  einer  Festversammlung,  und  der 
Gemeinde  der  Erstgeborenen,  die  im  Himmel  auf- 
gezeichnet sind,  und  dem  Richter,  dem  Gott  aller, 
und  den  Geistern  der  vollendeten  Gerechten  und 
dem  Mittler  des  neuen  Testaments,  Jesus,  und  d«m 
Blute  derBesprengung,  das  Besseres  redet  als  Abel. 
AVährend  Deut  4,  11  Moses  zu  den  Israeliten  sagt:  TTgoo^ld-eie 
y.al  eorr^Tt  vtvo  t6  ogog,  schreibt  der  Vf  des  Hb  an  die  Leser: 
äkXa  ■rtQoaekr^XvöccTe  l'ti'iv  oq€i.  Zu  einem  Berg  ist  die  Gemeinde 
des  AB  und  des  NB  hinzugetreten ,  aber  in  ganz  verschiedener 
Weise.  Dort  handelte  es  sich  um  eine  einmalige ,  äußerliche  Be- 
gegnung mit  dem  auf  dem  Sinai  erscheinenden  Gott,  hier  um  eine 
dauernde ,  innere  Beziehung  zu  der  himmlischen  Welt  und  ihren 
Gütern.  In  der  religiösen  Schätzung  des  AT  erscheint  der  Berg 
Zion,  auf  dem  neben  der  Davidsburg  auch  der  Tempel  stand,  als 
die  dauernde  Wohnstätte  Gottes,  der  Thronsitz  Jahves  wie  des 
<lavidischen  Königs  (Ps  74,  2;  Jes  8,  18;  Joel  4,  17.  21  :  Ps  2,  6) 
und  der  Ausgangspunkt  alles  Heils  und  Segens  für  Israel  und  die 
Völkerwelt  (Ps  50,  2  ;  Jes  2,  3  ;  28,  IG  ;  Joel  3,  5  ;  cf  auch  Jub.  1,  28 ; 
4,  26).  Der  Vf  des  Hb  denkt  aber,  wie  das  Folgende  zeigt,  nicht 
•an  den  der  Sinnenwelt  angehörigen  Zionsberg ,  sondern  an  die 
himmlische  Stätte  der  vollkommenen  Gegenwart  und  Heilsoffen- 
barung Gottes  und  Christi  (cf  auch  Jes  24,  23).  Da  im  AT  Zion 
häufig  Wechselname  Jerusalems  ist  (cf  Ps  51,  20;  147,  12; 
Jes37,  22.  32;  40,  ii ;  02,1)  und  Ps  48,  2f.  (cf  Mt  5,  35)  mit 
der  Stadt  des  großen  Königs  gleichgesetzt  wird ,  so  könnte  auch 
hier  bei  Ttölig  d-EOv  Cdivrog  an  Zion  gedacht  sein,  so  daß  entweder 
ogei  Y.a.1  7tÖKti  zusammenzunehmen  und  mit  Hofm.  zu  übersetzen 
wäre:  Berg  und  Stadt  des  lebendigen  Gottes  oder  ^leQOvaaXijfJ, 
hcovQ.    als    Apposition    zu    beiden    vorhergehenden    Bezeichnungen 
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^tidv  oQ€i  lind  TtoXei  -S:  C-  gehörte  (Bleek ,  ßiehm  u.  a.).  Beide 
Auffassungen  verkennen  indes  die  Bedeutung  des  nur  in  Dd 
fehlenden  xai,  das  Tiökei  ^€ov  U&vrog  als  ein  neues  Glied  er- 
scheinen läßt,  zu  dem  '^leqovaaXrif.i  krcovQ.  als  Apposition  hinzutritt. 
TJm  den  Zion,  den  Wohnsitz  Gottes,  als  um  ihren  Mittelpunkt  ist 
die  Stadt  des  lebendigen  Gottes ,  die  "Wohnstätte  der  Gemeinde, 
die  ihr  Leben  aus  der  Fülle  des  lebendigen  Gottes  zieht,  herum- 
gelagert. Als  himmlisches  Gegenbild  des  irdischen  Jerusalem  ist 
diese  Stadt  zwar  unsichtbar  und  darum  noch  Gegenstand  der 
Sehnsucht  und  Hoffnung  der  Gemeinde  (11,  10.  16;  13,  14),  zu- 
gleich aber  die  Stätte  vollkommener  Verwirklichung  der  im. 
irdischen  Jerusalem  nur  mangelhaft  realisierten  Gottesgemeinschaft. 
Von  der  Himmelsstadt  wendet  sich  der  Vf  in  natürlichem  Über- 
gang den  Himmelsbewohnern  zu.  Ob  man  mit  fast  allen  griechi- 
schen Auslegern  und  alten  tjbersetzern  ^^)  f.ivQidaiv  mit  ayyeXiov 
verbindet  oder  aber  diesen  Genitiv  lieber  von  dem  folgenden 
TtaviqyvQU  abhängig  sein  läßt  ^^),  macht  für  das  Verständnis  keinen 
wesentlichen  Unterschied  ^^^).  Man  wird  in  dieser  Beziehung  die 
Entscheidung  dem  Sprachgefühl  der  Griechen  überlassen  dürfen. 
Jedenfalls  aber  gehört  (.ivgiäoiv  nicht  als  übergeordneter  Begriff 
zu  7tavrjyvQ€t  und  lxxA?jff/a,  da  es  sonst  viel  zu  abrupt  an  der 
Spitze  stände ,  überdies  auch  ixvQidösg  ohne  weiteres  an  die  be- 
kannte Zahl  der  Engel  erinnert  (cf  Dan  7,  10;  Ju  14;  Ap  5,  11)  ^). 
Die  Zehntausende  dienender  Geister,  mit  denen  Gott  einst  auf 
dem  Sinai  erschien  (Deut  33,  2 ;  Ps  68,  18),  umgeben  ihn  im 
Himmel,  wie  das  appositioneile  TiavrjyvQSL  beifügt,  als  eine  Fest- 
versammlung ,  die  in  Anbetung  und  Jubel  Gott  preist  ^).  Den 
himmlischen  Bewohnern  der  Gottesstadt  reihen  sich  deren  noch 
auf  Erden  lebende  Bürger  an.  Über  den  Sinn  von  TrgcüroToyiwv 
entscheidet  erstens ,  daß  ixx^.rjaia  ein  in  sich  geschlossenes  Ge- 
meinwesen, eine  nationale  oder  religiöse  Gemeinde  bezeichnet,, 
zweitens  daß  der  Zusatz  dcTtoyeyga/^ifieviüv  ev  odgavolg  nur  dann. 
Bedeutung  hat ,  wenn  die  so  Charakterisierten  selbst  noch  nicht 
im  Himmel   sind,    sondern    nur    ein  Anrecht    an    den  Himmel    be- 


"*)  Cf  Chrys.,  Thdrt,  Oekum.,  Theophyl.,Enthym.,  cop,  aeth,d,  Amb.  u.  a. 

•")  So  D  bei  der  LA:  ftv(>iun>  äyiu>p  dyyilotv  TiavtiyvQei,  vulg:  et  mul- 
torum  millium  avgelorum  frequentiam,  syr',  Ephr. 

"°")  Als  einheitlichen  Ausdruck  betrachten  fiv(>idaiv  äyyeXoiv  TtavrjyvQet 
Orig.,  Eas.,  Basil.,  Ps.- Äthan.,  Cosm.  nnd  nach  der  Interpunktion  ACL 
M  P  17  u.  a. 

')  Im  Anschluß  an  Dan  7,  10  wird  in  der  jUd.  Theologie  die  Zahl  der 
Engel  regelmäßig  auf  Myriaden  oder  Myriaden  von  Myriaden  angegeben 
cf  5en.  1,  9;  14,  22;  40,  1 ;  60,  1 ;  71,  S.  13,  auch  Bacher,  A gada  der  Tann. 
i\  S.  1.H8;  Weber,  Jüd.  Theologie  S.  169. 

.  ■     «)  rinvripmit,  im  NT  nur  hier,  steht  in  der  LXX  für  lyio  Hos  2,  11- 
»,,&)  Ez  ¥S,  11  und  für  mx^  Am  5,  21. 
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Bitzen.  Dadui'cli  werden  alle  Deutungen  ausgeschlossen,  welche 
unter  der  kxycXrjaia  tvqcütotoxcjv  Himmelsbewohner  und  hervor- 
ragende Fromme  des  AB  oder  NB  verstehen  ^).  Der  Vf  kann 
nur  an  die  ntl  Gemeinde  denken ,  welcher  eingegliedert  zu  sein 
die  Leser  als  ein  hohes,  auch  die  Zugehörigkeit  zu  Israel  weit 
überragendes  Vorrecht  schätzen  sollen.  Die  ihnen  damit  verliehene 
Würdestellung  entfalten  die  beiden  Attribute  TtgiororÖKOJV  und 
(tTtoyeygafXfisviov  ev  ovgavolg.  Israel  war  nur  als  Volk  Jahves 
erstgeborener  Sohn  (Ex  4,  22  f. ;  Sir  36,  17),  die  Glieder  der  ntl 
Gemeinde  sind  insgesamt  TtQonuTO'Mi  und  besitzen  als  solche  einen 
sie  vor  allen  anderen  Menschen  auszeichnenden  Vorrang*).  Sie 
sind  allerdings  noch  nicht  wie  die  Engel  zu  einer  Festversammlung 
im  Himmel  vereinigt ,  sondern  befinden  sich  noch  in  dem  Kampf 
und  der  Not  des  Erdenlebens,  aber  ihre  Namen  sind  bereits  in 
das  himmlische.  Bürgerbuch  eingetragen ,  sie  haben  im  Himmel 
ihre  Heimat  und  das  Ziel,  dem  sie  zustreben  (cf  Lc  10,  20; 
Phl  3,  20)  % 

Haben  die  bisher  besprochenen  Glieder  der  Aufzählung  den 
himmlischen  Charakter  der  ntl  Ordnung  hervorgehoben ,  so  er- 
weisen die  folgenden  sie  als  eine  Veranstaltung  der  göttlichen 
Gnade.  Die  Worte  /.gitf]  S-eij)  ndvTvov  haben  der  Auslegung 
.große  Schwierigkeiten  bereitet,  weil  sie  nichts  der  ntl  Offenbarung 
Eigentümliches  zu  enthalten  scheinen  und  sich  dem  Zusammenhang 
nicht  leicht  einfügen.  Unmöglich  kann  der  Vf  den  Lesern  ins 
Gedächtnis  rufen  wollen ,  daß  der  Gott  des  NB  so  gut  wie  der 
des  AB  ein  Richter  sei  (v.  29)    und  daher  ihren  Abfall   und   ihre 

*)  An  Engel  (cf  Ps  89,  6)  denken  Michaelis,  Kurtz  u.  a.  (cf  hiergegen 
1,  5),  an  die  Patriarchen  und  hervorragende  Fromme  des  AB  Calvin,  Bengel 
u.  a.,  an  die  Apostel  Haimo,  8edul.  u.  a.,  an  die  erstbekehrten  Christen 
Schlichting,  Bleek  u.  a.,  an  die  Gläubigen  überhaupt  Chrys. ,  Oekum.  u. 
Theophyl.  (erste  Erklärung),  an  besondere  Gerechte  und  Auserwählie  Ephr., 
Thdrt,  Oekum.  u.  Theophyl.  (zweite  Erklärung),  Euthym,  u.  a. 

*)  Durch  ■jiQo>TÖJoy.o^  wird  also  hier  nicht  die  zeitliche  Priorität,  sondern 
der  Vorrang  an  Stellung  und  Würde  zum  Ausdruck  gebracht  cf  Ps  89,  27 ; 
Jer  31,  9;  2  Sam  19,  43  LXX.  Eine  Bezugnahme  auf  die  Bestimmung 
des  Gesetzes,  daß  die  Erstgeburt  Gott  geheiligt  sein  solle  (Ex  13,  12 f.; 
22,  28;  Num  3,  12 f.;  4,  40ff.;  8,  17),  liegt  schwerlich  vor;  denn  bei  dieser 
Bestimmung  handelt  es  sich  mehr  um  eine  Pflicht  als  um  ein  Vorrecht. 
Eher  könnte  eine  Anspielung  auf  v.  16  beabsichtie:t  sein.  Die  Stellung, 
welche  die  Leser  vermöge  ihrer  Einordnung  in  die  Gemeinde  der  Erst- 
geborenen besitzen,  dürfen  sie  nicht  mißachten  und  leichtfertig  preisgeben 
wie  Esau. 

**)  Die  Vorstellung  von  einem  im  Himmel  geführten  Buch,  in  welches 
die  eingetragen  werden,  die  im  Himmel  das  Bürgerrecht  besitzen  und  zum 
Genuß  des  Lebens  daselbst  bestimmt  sind,  begegnet  schon  im  AT  Ex 32,  32 f.; 
Ps  6y,  29;  Jes  4,  3;  Dan  12,  1  und  ist  von  hier  in  die  pseudepigraphische 
Literatur  des  Spätjudentums  (cf  Hen.  47,  3;  104.  1;  108,  3;  Jub.  30,  22; 
36,  10)  und  in  da?  NT  übergegangen  (Phl  4,  3;  Ap  3,  5;  13,  8;  17,  8;  20, 
12.  15;  21,  27).     Ähnlich  Philo  II  gigant.  61  (13). 
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Sittenlosigkeit  (v.  16)  nicht  ungestraft  lassen  werde  **).  Im  vor- 
liegenden Zusammenhang  wäre  diese  Erinnerung  ganz  unpassend. 
Auch  ließe  sie  die  umgekehrte  Stellung  der  Worte :  i^eGj  XQiTfi 
TtdvTCüv  erwarten.  Ebensowenig  kann  des  Vf's  Absicht  sein ,  auf 
den  Gegensatz  hinzuweisen ,  der  zwischen  dem  Verhältnis  der 
Israeliten  und  dem  der  Leser  zu  Gott  bestehe ,  insofern  jene  im 
Gefühl,  dem  Richter  zu  begegnen,  vor  Gott  geflohen,  sie  dagegen 
ohne  Eurcht  zu  ihm  hinzugetreten  seien  ■'j.  Auf  dem  Sinai  ist 
Gott  den  Israeliten  allerdings  in  furchtbarer  Majestät  erschienen, 
doch  nicht  zum  Gericht,  sondern  zur  Bundesschließung.  Nament- 
lich aber  liegt  der  Nachdruck  nicht,  wie  das  bei  der  in  Rede 
stehenden  Auslegung  der  Fall  wäre,  auf  TtQoaelrjAvdctie,  sondern 
auf  dem ,  wozu  die  Leser  hinzugetreten  sind.  Der  einheitliche 
Ausdruck  y.Quiig  -i^sog  7tävrix)v  und  der  Zusammenhang,  in  dem 
•er  sich  findet ,  werden  nur  verständlich ,  wenn  Gott  durch  zotTtjc; 
als  Retter  und  Helfer  bezeichnet  wird  ^).  Wie  Gott  als  '/.Qitrii; 
rCJv  xr]Qö)V  Ps  68,  5  der  Wohltäter  der  Witwen  ist,  insofern  er 
ihnen  gegen  ihre  Bedränger  und  Unterdrücker  Recht  schafft"),  so 
ist  er  auch  als  Israels  Regent,  Beschützer  und  Rächer  ein  /.QtTi'jg, 
der  seinem  Volke  Gnade  widerfahren  läßt  und  Heil  verleiht 
(Jes  30,  18:  33,  22:  63,  7).  In  ähnlichem  Sinn  erzeigt  sich  Gott 
den  Lesern  als  xof'f/;g  ^ebg  7C(xvziov.  Sie  alle  empfangen  durch 
ihn  Rettung  von  Sünde,  Tod  und  Teufel  und  gelangen  durch  sein 
Eingreifen  zum  Heil  und  lieben.  Nur  die  Frage  scheint  offen  zu 
bleiben ,  ob  7cdvrwv  sich  auf  alle  Geschöpfe  oder  wenigstens  auf 
alle  Menschen  bezieht.  Vielleicht  ist  es  aber  gar  nicht  zulässig, 
die  Frage  so  zu  stellen.  Das  Pronomen  umfaßt  alle,  die  Gottes 
Hülfe  begehren  und  annehmen  wollen ,  und  betont ,  daß  sie  alle 
bis  zum  Letzten  und  Geiingsten  Gott  als  ihren  Gott  erfahren 
können.  Möglicherweise  schwebt  dem  Vf  auch  bereits  der  Gegen- 
satz zwischen  Lebendigen  und  Toten  vor,  dann  würde  itävxLov  zu 
dem  nächstfolgenden  Gliede  y,a.l  7rvti'f.iaaiv  diAaiiov  rerekeuou^viov 
überleiten.  Gottes  rettendes  Eingreifen  haben  die  Geister  der  ver- 
storbenen Gerechten,  die  in  körperloser  Existenz  der  Auferstehung 
«ntgegenharren ,  bereits  damit  erfahren ,  daß  sie  zur  Vollendung 
geführt  worden  sind.  Tirevfxcaa  öixaüjv  heißen  in  der  Literatui* 
des  späteren  Judentums  die  Geister  der  Menschen,  deien  Verhalten 

*)  8o  schon  Chrys.,  von  Neueren  z.  B.  Hleek,  LUoeni. 

')  Cf  Menken,  Werke  III  S.  472f.:  Kiehm  S.  120:  Kahler  u.  n.;  ähii- 
lich  Weiß. 

*)  Cf  Del.,  Hofm. 

*)  Wie  büutig  im  AT  die  gerechte  Verwaltung  des  Kichteruiuts  als 
«ine  Mgeiiireiche,  heilbringende  Tätigkeit  empfunden  wird,  ist  bekannt; 
•ker  ai^  Philo  V  snec  leg.  IV  58  (jud.  1)  will  den  verständigen,  gerechten 
nnd  nnparteilschen  ilicbtor  als  xmiöti  ti'ei>ytji!i  betnichtet  wisneu,  der  seinen 
Beruf  zimi   Heil  unri  /nr  Sicherhoit  der  Hecht  Suchenden  ausilbt. 
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im  irdischen  Leben  Gottes  Billigung  gefunden  hat  ^"),  nur  daß  der 
•christliche  Vf  über  das,  was  zum  öixaiog  macht,  anders  urteilt  als 
seine  jüdischen  Zeitgenossen  (cf  10,  38;  11,  4.  7).  Ob  die  in  Rede 
stehenden  Gerechten  schon  vor  oder  erst  nach  der  Vollendung  des 
AVerkes  Christi  aus  dem  Leben  geschieden  sind ,  beschäftigt  den 
Vi'  nicht,  doch  kommen  selbstverständlich  bei  der  verhältnismäßig 
kleinen  Zahl  von  Christen,  die  zur  Zeit  der  Abfassung  des  Briefes 
schon  gestorben  waren,  vorwiegend  die  ersteren  in  Betracht.  Nur 
•das  steht  dem  Vf  vor  Augen ,  daß  sie  alle  schon  zur  Vollendung 
gelangt  sind.  Nach  dem  Sprachgebrauch  des  Briefes  (cf  oben 
S.  47  A  20)  bedeutet  das  nicht  bloß,  daß  sie  das  Erdenleben  mit 
seiner  Un Vollkommenheit  und  TJnfei-tigkeit  hinter  sich  haben.  Mit 
ihrer  rtksküOig  haben  sie  vielmehr  das  ihnen  gesteckte  Ziel  er- 
reicht und  sind  zur  Vollendung  ihres  Pereonlebens.  vor  allem  zur 
Vollendung  ihrer  Gemeinschaft  mit  Gott  gekommen  (cf  10,  14; 
11,  39  f.)  ^^).  Ganz  anders  würde  sich  der  Gedankenzusammen- 
liang  gestalten .  wenn  statt  des  Plur.  7CvevuaOi  der  nicht  ganE 
spärlich  bezeugte  Sing,  nveöfiatc  in  den  Text  aufzunehmen  wäre  ^-). 
Der  Vf  würde  dann  von  der  Gottesstadt  und  dem  Gottesvolk  au 
•Gott  selbst  fortschreiten  und  hier  trinitarisch  den  Gott  aller,  den 
Oeist  der  Gerechten  und  Jesus,  den  Bundesmittler,  nebeneinander 
stellen.  Allein  die  Bezeichnung  des  göttlichen  Geistes  als  rtveüfia 
•dixaiwv  %eieXuü}(.ievtav  oder  J€&tu£/.i(ü^uyu)v,  wie  das  Partie,  bei 
einigen  abendländischen  Zeugen  lautet  ^^),  entbehrt  jeder  Analogie 

"•)  Im  Buche  Heuoch  beiüeu  die  Verstorbenen  vorwiegend  .-Tfevfiata 
22,  3.  5—7.  11—13;  108,  3.  6  f.  (cf  auch  Jub.  23,  31).  Eine  besondere 
Oriippe  bilden  rä  TtiainuTu  rtör  Siy.aiiov  22,9;  41,8,  die  Geister  derer,  die 
in  Gerechtigkeit  gestorben  sind,  103,  3f.,  der  Guten  108,  11,  der  Demütigen 
108.  7 ;  cf  auch  </'i7«i  Htxaiojr  Sap  3,  1 ;  Hen.  102,  4. 

")  Ungenau  übersetzt  die  vulg  spiritus  iustorum  perfectoruiu,  als  ob 
es  liixawn-  teleiior  hieße  (cf  Sir  44,  17).  Mit  den  ='":"e.:  cp/^s  des  rabbi- 
nischen  Judentums,  den  tadellosen  Gerechten,  die  auf  Grund  ihrer  voll- 
wertigen Leistungen  eine  sichere  Anwartschaft  auf  das  Heil  besitzen  (cf 
Weber,  Jüd.  Theologie  i?  62),  haben  die  (iiy.nioi  Tsieieu-f/ueroi  nichts  zu  tun. 

'*)  Der  Sing.  TtrtvuaTi  ist  griechisch  nur  durch  D  und  Cosmas  ed. 
Moutf.  III  S.  184  D;  V  S.  211  D  bezeugt,  findet  sich  aber  auch  bei  cop,  d, 
valgdomid,  .Tthac.  c.  Varim.  II  14;  III  10,  Claudins-Hatto,  Haimo  und  Hra- 
banus  (Text).  Thomas  Aqu.  unterscheidet  drei  Lesarten  und  bemerkt  zu 
der  ersten:  mm  est  mcUor,  quae  habetur  in  ffraeco:  et  spiritam  Justorum 
perf'ectoram,  iä  est:  dccessistis  ad  spiritum  sanctum,  qtii  facit  perf'ectos  in 
Justitia.  üb  diese  Angabe  auf  einer  griech.  Hs.  wie  D  beruht  oder  aus  dem 
Kommentar  eines  griech.  Exegeten  geschöpft  ist,  muß  dahingestellt  bleiben. 
Der  trinitarische  Charakter  dieser  LA  tritt  bei  d  bestimmt  hervor,  wo  durch 
Einschaltung  eines  et  eine  andere  Abteilung  der  Glieder  bewirkt  wird:  et 
spiritum  iustorum  funditornm  et  testamenti  novi  et  Sponsore  Jesum. 

'')  Für  rtthi(e).uotiivo)v  zeugen  bloß  D,  d  und  Hilar.  tract.  in  Ps  124 
(C.  S.  E.  L.  XXII  S.  600) :  ecclcsia  spirituum  in  domino  f'undatoriim.  Cf 
hierzu  Hen.  41.  8:  der  die  Geister  der  Gerechten  fest  gegründet  hat  in  dem 
Namen  seiner  Gerechtigkeit. 

Riggenliaeh,  Hebräerbriet'.  27 
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"and  ergibt  keine  klare  Vorstellung.  Der  Sing,  wird  also  auf  einem 
Schreibfehler  beruhen ,  der  in  ältester  Zeit ,  wo  noch  keine  Ab- 
kürzungen verwendet  wurden ,  sich  leicht  einschleichen  konnte  ^*). 
Bei  der  gewöhnlichen  LA  gewinnt  man  auch  eine  einleuchtendere 
Oedankenverbindung  mit  dem  Folgenden,  Das  rettende  Eingreifen 
Gottes  zugunsten  der  Seinen  und  die  Vollendung  der  Verstorbenen 
ruhen  schließlich  auf  der  Person  und  dem  Werk  des  Heilsmittlers. 
So  ist  es  wohl  begründet,  daß  die  beiden  letzten  Glieder  sich  mit 
Jesus  und  seinem  Blut  befassen.  Als  dta^r^xiyg  fieaiTi^g  (8,  6 ;. 
9,  15)  nimmt  Jesus  in  der  ntl  Ordnung  die  gleiche  Stellung  ein 
wie  Moses  in  der  atl,  aber  die  durch  ihn  vermittelte  Gottesstiftung 
ist  eine  neue,  bessere  und  ermöglicht  eben  darum  ein  ganz  anderes 
Verhältnis  zu  Gott.  AVährend  die  neue  diaxh]}irj  im  Gegensatz  zu 
der  TtaXaid  (2  Kr  3,  14)  sonst  immer  '/.aiVT]  heißt  (8,  8.  13;  9,  15)^ 
wird  sie  hier  vea  genannt.  Nach  dem  Sprachgebrauch  des  älteren 
Griechisch  würde  sie  damit  als  etwas  erst  vor  kurzem  Entstandenes,^ 
noch  Frisches  und  Unverbrauchtes  bezeichnet.  In  diesem  Sinne 
paßt  jedoch  V€og  nicht  zur  Charakterisierung  der  neuen  Gottes- 
stiftung, die  ja  im  Unterschied  von  der  alten  eine  dia&tj'nrj 
aiwviog  (13,  20)  und  nicht  wie  jene  (8,  13)  der  Abnützung  aus- 
gesetzt ist.  In  der  späteren  Gräcität  wird  der  Unterschied  zwischen 
Wog  und  xaLvög  nicht  immer  festgehalten  ^^).  So  wird  auch  hier 
die  via  öiad~i]y.rj  als  die  Gottesstiftung  gedacht  sein,  welche  an  die 
Stelle  der  früheren  tritt  und  sie  durch  Gewährung  einer  voll- 
kommenen Gemeinschaft  mit  Gott  überbietet  ^®).  Die  entscheidende 
Bedeutung,  welche  dem  Tode  Christi  hierbei  zukommt,  rechtfertigt 
es,  daß  der  Vf  neben  Jesus  dessen  Blut  noch  besonders  erwähnt. 
In  Analogie  mit  dem  bei  der  Bundesschließung  auf  die  atl  Ge- 
meinde gesprengten  Tierblut  (9,  19  ff.)  heißt  es  aliiia  qavr LOf-iov^ 
weil  es  als  al^ia  öiad^xr]g  (10,  29 f.;  13,  20)  das  Reinigungs-  und 
Weihemittel  zur  Herstellung  der  Verbindung  mit  Gott  ist ,  indem 
es,  innerlich  zugeeignet,  das  Gewissen  reinigt  (cf  9,  13 f.;  10,  22 f., 
auch    1  Pt  1,  2;    Barn  5,  1).      Als    alf-ia    QavTiOjUoü    redet    Christi 


")  D  verwendet  v.  23  die  Abbreviatur  ilNl,  während  der  Plur.  Tri-ei- 
fiaai  stets  aus^^eschrieben  wird.  Das  Zusammentreffen  von  d,  Jthac.  und 
cop  beweist,  daß  die  LA  nvev/uait  am  Anfang  des  4.  Jahrhunderts  schon 
existierte. 

'•)  Cf  via  yiveoie  dppicav  Sap  19,  11,  WOZU  ^ivt}  yevate  16,  2  die 
Parallele  bildet.    Besonders  lehrreich  ist  Test.  Levi  8,  14 :  ^  Se  i()ljoe  im- 

xkrjOrjOtiai  aiztp  ot'Ofia  xaiyör,  öji  fiaotleig  ix  xov  'JovSa  dramijoeTat  xai 
Tiot^aei  le(>HTeinp  viap  xarä  töv  xiitov  i&v  ixhpcSp  elg  Ttdvra  t«  ^^fhprj.    Weniger 

Hicher  ist  /;  via  'Ie^ovaaXi]fi  Test.  Dan  5,  12.  In  den  Papyri  ist  der  Unter- 
schied zwischen  vios  und  xmvtk  ebenfalls  nicht  mehr  deutlich  wahrzunehmen 
cf  Exposit.  1909.  I  S.  476. 

'•)  Ob  die  Wahl  von  pias  durch  den  Rhythmus  bedingt  ist  (Blaß)^ 
nag  dahingestellt  bleiben. 
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Blut,  wie  der  Vf  nachträglich  hinzufügt,  Besseres  als  Abel.  Wie 
11,  4  spielt  er  hiermit  auf  Gen  4,  10  an.  Was  dort  gesagt  wird, 
führt  die  jüdische  Überlieferung  noch  deutlicher  aus ,  wenn  sie 
berichtet ,  Abels  Blut ,  bzw.  sein  abgeschiedener  Geist  erhebe  bei 
Gott  Klage  wider  den  Mörder  fJub,  4,  3 ;  Hen.  22,  5 — 7,  cf  auch 
Philo  oben  S.  348  A71)^'^.  Vom  gleichen  Gedanken  geleitet, 
setzt  der  Vf  hier  Christi  Blut  mit  Abel  in  Kontrast.  Während 
Abel  in  seinem  Blute  Gott  um  Rache  anruft  ^^),  fleht  Christi  Blut 
um  Vergebung.  -/.QultTOV  wird  am  besten  als  Adjektiv  gefaßt 
cf  11,  40  ^^).  Betrachtet  man  es  lieber  als  Adverb  (cf  1  Kr  7,  38), 
so  muß  man  gleichwohl  mit  Bleek  u.  a.  seine  Beziehung  auf  den 
Inhalt  des  XciXslv  festhalten.  Nur  so  bleibt  der  sachliche  Gegen- 
satz gewahrt,  der  allein  die  Heranziehung  Abels  rechtfertigt  -'*)  und 
in  einem  markanten  Schlußbild  nochmals  den  ganzen  Abstand 
zwischen  der  atl  und  ntl  Ordnung  vergegenwärtigt. 

Die  Gegenüberstellung  der  Eigenart  des  AB  und  des  NB 
liefert  nun  dem  Vf  die  Grundlage  für  eine  erneute  Mahnung.  Die 
Rückbeziehung  auf  12,  18 — 24  tritt  allenthalben  hervor.  Dennoch 
fügt  der  Vf  die  Aufforderung  v.  25  ohne  Folgerungspartikel  an 
das  Vorhergehende  an,  da  der  Abschnitt  v.  18  ff.  selbst  wieder  dem 
Vorangegangenen  zur  Begründung  gedient  hat.  Das  Asyndeton 
verleiht  dem  Mahnwort  eindringlichen  Ernst,  ja  eine  fast  drohende 
Haltung.  [12,  25]:  Sehet  zu,  daß  ihr  den  nicht  ab- 
weiset, der  da  redet;  denn  wenn  jene  nicht  ent- 
ronnen sind,  die  den  abwiesen,  welcher  sich  auf 
Erden  kundgab,  viel  weniger  wir,  wenn  wir  dem 
vom  Himmel  [sich  Bekundenden]  den  Rücken  kehren. 
Mit  ßkiTtere  xzX.  (cf  3,  12)  warnt  der  Vf  die  Leser  vor  einem 
Verhalten    ähnlich    dem    der   Israeliten    (v.   19).     Hinter    der    un- 


*^  Die  Vorstellung,  daß  das  Blut  eines  unschuldig  Getöteten  oder  die 
in  und  mit  dem  vergossenen  Blut  vom  Körper  getrennte  Seele  zu  Gott 
schreie,  findet  sich  in  der  jüdischen  und  christlichen  Literatur  mehrfach 
cf  2  Mkk  8,  8;  Hen.  47,  1 ;  Hiob  24,  12;  Ap  6,  9—11;  Hen.  9, 1-3. 10 f.;  22, 12. 

'*)  Die  LA  Tiaoä  rö  'A.  (L  Min)  statt  Tiu^ä  löv^Aßsk  ist  Korrektur, 
die  dem  Blute  Christi  das  Blut  Abels  gegenüberstellt.  Man  braucht  nicht 
einmal  brachy logische  Eedeweise  anzunehmen,  da  der  Vf  sich  auch  11,  4 
Abel  selbst  als  in  seinem  Blute  redend  vorstellt. 

'")  Die  LA  xQsiTTova  (17  einige  Min  Thdrt  Cosm.)  ist  sinngemäße 
Korrektur. 

'^^)  Del,  Hofm.,  die  xoeirrov  i.aXeii>  durch  „stärker"  oder  „nachdrück- 
licher reden"  wiedergeben,  fügen  bezeichnenderweise  den  Kontrast  zwischen 
Strafe  und  Begnadigung  nachträglich  auch  ihrer  Auslegung  ein.  Nur 
Seeberg  beseitigt  ihn  ganz,  indem  er  annimmt,  der  Vf  stelle  dem  als  Sühn- 
leiden gewerteten  Tod  Abels  den  Tod  Christi  als  wirkungskräftigere  Sühne 
gegenüber.  Von  dieser  Schätzung  des  Blutes  Abels  begegnet  jedoch  in  der 
jüdischen  und  christlichen  Überlieferung  (cf  Mt  23,  85),  auch  speziell  im 
Hb  nicht  die  geringste  Spur. 

27* 
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schuldigen  Bitte  des  Volkes ,  nicht  selbst  den  betäubenden  Schall 
der  Rede  Gottes  hören  zu  müssen ,  sondern  das  göttliche  Wort 
durch  die  Vermittlung  Mosis  vernehmen  zu  dürfen ,  verbarg  sich 
die  Unwilligkeit ,  ihm  zu  gehorchen.  Die  Abweisung  der  Rede 
Gottes  war  eine  Abweisung  des  Redenden  selbst.  Einer  gleichen 
Versündigung  würden  sich  die  Leser  schuldig  machen ,  wenn  sie 
der  im  Evangelium  fort  und  fort  mahnend  und  einladend  an  sie 
ergehenden  Stimme  Gottes  (cf  3,  7.  15;  4,  7)  das  Gehör  versagen 
wollten  ^^).  Die  Leser  haben  noch  viel  mehr  Grund,  sich  davor 
zu  hüten,  als  die  Israeliten.  Dies  gibt  ihnen  der  Vf  mit  einer  au 
2,  2f. ;  10,  28  f.  erinnernden  Schlußfolgerung  zu  bedenkeu.  Wenn 
jene  (cf  4,  2)  dem  Gerichte  Gottes  nicht  entgangen  sind  (2.  3)  --), 
so  wird  das  bei  ihnen  noch  viel  weniger  der  Fall  sein-^),  da  sie 
eine  viel  höhere  Offenbarung  Gottes  empfangen  haben.  Worin 
nach  des  Vfs  Meinung  deren  Überlegenheit  besteht,  unterliegt 
keinem  Zweifel.  Unmöglich  kann  er,  wie  einzelne  Ausleger  an- 
nehmen ,  Moses  als  tov  krtl  yf^g,  XQrj^iaTiUovia  und  Christus  als 
Tov  art'  ovgavwv  sc.  XQriixatiCovxct  einander  gegenüberstellen 
wollen  ^*).  Von  der  Vermittlung  der  göttlichen  Offenbarung  durch 
menschliche  Boten ,  unter  denen  der  Sohn  alle  anderen  überragt 
(cf  1,  If. ;  3,  5  f.),  ist  im  Zusammenhang  nirgends  die  Rede. 
Wie  der  XaXütv  2b^  so  ist  auch  der  XQ^I^^^^^Ciov  25*'  niemand 
anders  als  Gott  selbst  (cf  v.  26),  aber  seine  Selbstbekundung  er- 
folgt das  eine  Mal  IttI  yfjg,  das  andere  IMal  a/r'  oiQavüJV.  Ob- 
wohl nämlich  die  LA  IttI  yf^g  TtaQuirrjaduevoi  tov  xQr^iiatO^ovra 
wahrscheinlich  die  richtige  ist  -*),  kann  hrl  yFjQ  nicht  mit  Tiagai- 
TTqaduivoL  verbunden  werden.  Daß  die  Israeliten  nirgends  anders 
als  auf  Erden  Gottes  Offenbarung  abweisen  konnten ,  ist  ein  so 
selbstverständlicher  Gedanke,  daß  er  nicht  ausgesprochen  zu  werden 


*')  Die  Beifügung  von  intr  zu  /.a/.oviTn  (D  d  sah  iieth)  ist  siuii- 
(^emftßes  Interpretament. 

«*■)  Die  LA  e^/jvyor  («*A(;P  17.  57.  118  d  vnlg  Chrys.  u.  a.)  ist 
besser  bezeugt  als  e^ryor  («"DKLM  1739  Min  Thdrt  u.  a.). 

•*)  Zn  TTo'/.v  fiä}lor  ist  ans  dem  Bedingungssatz  oi>y.  ixiftv^dusifa  zu 
ergänzen. 

*♦)  So  von  griech.  Exegeten  Oekum.,  Theophyl.,  doch  betrachten  diese 
Moses  und  ('hristus  nur  als  die  Organe  des  durch  sie  redenden  Gottes. 
Daher  unterscheidet  sich  ihr  Verständnis  nicht  prinzipipü  von  dem  anderer, 
die  wie  Chrys.  im  zweiten  oder  wie  Euthyui.  im  ersten  Fall  an  eine  un- 
mittelbare Offenbarung  Gottes  denken. 

*■*)  Folgende  Textgestalten  stehen  einander  gegenüber :  1)  i^l  yili  TtnQnm- 

oduevoi    rtti'   yQr,uari^oPTa    N*A  C'])M  17.   1739  Cyr.  d  cop:    2)    tÄ<'    Hl  yr>: 

naQiuti,aduKroi  ■/_(n;iimiXnrra  «"KLPMiu  Chrys.  Thrdt  Dam.  Oekum.  Theo- 

Shy).  Kutbym.,  3)  TtnonniiOäui'.ioi  rör  ini  ;'/]»•  /oriiiaiitorTn  31.  37.  (i8.  73. 
U.  UH.  13(5.  137.  259.  802.  '  Von  diesen  Lesarten  besitzt  Nr.  1  durch  ilir 
Alt«'r,  den  Wert  ihrer  Zeugen  und  ihre  Verbreitung  den  Vorrang  vor  Nr.  2 
und  Toilends  vor  Nr.  3.  Auch  die  inneren  Gründe  sprechen  zu  ihren  Gunsten. 
.Nr.  2  und  3  sind  dus  PrcHhikt  fortschreitender  Textglättuu«. 
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brauchte  ^*).  Auch  fiele  bei  dieser  Auffassung  der  Kontrast  mit 
dem  Folgenden  weg.  £7tl  yfjQ  gehört  zu  yfQtjuaril^ovTa  und  ist 
der  gewählten  "Wortstellung  des  Hb  entsprechend  (cf  v.  11)  um 
des  Nachdrucks  willen  vorausgenommen  ■^').  In  der  Tatsache,  daß 
Gott  bei  seiner  Offenbarung  am  Sinai  sich  auf  Erden  vernehmen 
ließ ,  erblickt  der  Vf  ein  kennzeichnendes  Merkmal  der  atl  Offen- 
barung überhaupt.  Die  damalige  Selbstbezeugung  Gottes  war  auf 
irdische  Verhältnisse  berechnet  und  führte  nicht  über  den  Bereich 
des  irdischen  Lebens  hinaus.  Anders  die  Offenbarung,  die  wie  die 
ntl  vom  Himmel  her  erfolgt  '^^).  Sie  hat  durchaus  himmlischen 
Charakter.  Sie  verleiht  eine  Berufung,  die  vom  Himmel  ausgeht 
und  zum  Himmel  hinführt  (3,  1),  sie  vermittelt  himmlische  Gaben 
(6,  4  f.)  und  versetzt  in  Gemeinschaft  mit  dem  himmlischen 
Jerusalem  (v.  22),  dem  überweltlichen  Sehnsuchts-  und  Hoffnungs- 
ziel der  Gemeinde  ■-'").  Ein  &noaxQi<ftod-ai  tov  au  ovQaviDV^^) 
sc.  yi^Qmiati^ovra  bedeutet  demnach  nichts  Geringeres  als  die  Ab- 


*•*)  Das  Bestreben,  einen  erträglichen  Sinn  zu  gewinnen,  hat  d  zu  der 
unmöglichen  Übersetzung  verleitet:  in  terra-  venia  pontulantes  ab  eo  prae- 
atantem  divitias.  Westcott,  besonders  aber  Kahler,  Weiß,  v.  Soden  suchen 
den  Widersinn  dadurch  zu  beseitigen,  daß  sie  eni  yi]»  sowohl  zu  TTupaur,- 
adfitioi  als  zu  Töv  yor,umi^otna  beziehen,  allein  25"  steht  dem  entgegen. 

'^')  Allerdings  wird  Ex  20,  22;  Deut  4,  36  gesagt,  Gott  habe  bei 
der  Gesetzgebung  ex  tov  ovfta^oc  zu  dem  Volke  gesprochen;  aber  daß  das 
nur  in  relativem  Sinne  gemeint  ist,  zeigt  Neh  9,  13 :  tTil  öooi  Ina  xaiifii^i 
y.fü  ikdXrjaag  Tzpöe  avjobs  f|  ovpavov.  Nach  Mechiltha  ZU  Ex  20,  22  ('Winter- 
Wünsche  S.  225 f.)  läßt  sich  die  Differenz  zwischen  Ex  19,  20  und  20,  22 
durch  Deut  4,36  ausgleichen  entsprechend  der  Auslegung  Akibas:  Daß  der 
Heilige,  geb.  sei  er !  die  oberen  Himmel  heruntergesenkt  hat  auf  den  Gipfel 
des  Berges  und  so  mit  ihnen  von  den  Himmeln  hergeredet  hat  cf  Ps  18,  10.  — 
Ähnlich  4  Esra  3,  17  f. 

***)  Die  meisten  patristischen  Exegeten  und  Übersetzer  ergänzen  zu 
■töv  (tn  oipaviöv  aus  dem  Vorhergehenden  ohne  weiteres  /oi^uaji^ot'Ta  cf 
Jer  32,  30  LXX  (zum  Verb  cf  Hb  8,  5;  11,  7).  Thdrt  denkt'  an  den  bei 
der  Parusie  vom  Himmel  kommenden  Christus,  was  an  v.  26  nur  scheinbar 
eine  Stütze  hat.  Abgesehen  davon,  daß  nach  dem  Zusammenhang  Christus 
gar  nicht  gemeint  sein  kann,  war  es  ja  nicht  der  in  Herrlichkeit  Er- 
scheinende, sondern  der  durch  das  Fleisch  imd  den  Tod  Gekennzeichnete, 
an  dem  sich  die  Leser  stießen. 

'■"*)  Die  Beziehung  des  Redens  Gottes  auf  die  göttliche  Stimme  bei  der 
Taufe  Christi  (Ephr.)  oder  das  Sprechen  Gottes  durch  den  vom  Himmel 
gekommenen  Christus  (Lünem.)  scheitert  an  dem  Präsens  la/.ovtna  bzw. 
yptjfiari^otna.  Aber  auch  die  Erklärung  des  xprjficT.  dn  ovpavcHv  daraus, 
(laß  „sein  jetzt  an  uns  ergehendes  Wort  das  Wort  seines  zu  ihm  in  die 
Überweltlichkeit  erhöhten  Sohnes  ist",  (Hofm.  und  mit  verschiedenen  Modi- 
likationen  die  meisten  Neueren)  trägt  die  oben  nicht  direkt  enthaltene 
Beziehung  auf  Christus  ein.  Die  im  Text  gegebene  Auslegung  berührt  sich 
am  meisten  mit  ßiehm  S.  92 — 98. 

äo)  'ÄTioarpifsod-ai  Tiva  „sich  ganz  von  jemand  abwenden"  (2  Tm  1, 15: 
Tt  1,  14)  ist  störker  als  TcapairEiaf^ai.  —  Der  Plur.  ovoavMv  (ACDKLP 
Min  Cyr.  Thdrt  Dam.  d  vulg  cop)  ist  besser  bezeugt  als  der  allerdings  eher 
zu  erwartende  (cf  S.  117  A  7)  Sing,  oi'oavov  (n  M  67**  Min  Chrys.). 
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kehr  von  dem  Gott,  der  durch  seine  himmlische  Berufung  zum 
vollendeten  Heile  führen  will.  Der  Vf  sagt  nicht,  daß  es  bei  den 
Lesern  schon  dahin  gekommen  sei ,  aber  durch  fjuslg  ol  arto- 
aTQE(f)6uevoi  gibt  er  zu  verstehen,  daß  sie  im  Begriff  sind,  dabin  zu 
gelangen ,  wenn  sie  die  eingeschlagene  Richtung  weiter  verfolgen. 
Freilich  benimmt  er  auch  hier,  indem  er  sich  durch  ijueli^  ^ ')  mit 
den  Lesern  zusammenschließt ,  seinem  Worte  den  Eindruck  ver- 
letzender Schärfe. 

Wie  die  Art  der  ntl  Offenbarung  so  bezeugt  auch  ihr  Inhalt  ihre 
die  atl  weit  überragende  Bedeutung,  und  damit  zugleich  die  viel 
größere  Verantwortlichkeit,  welche  ihr  Empfang  in  sich  schließt: 
[12,  26  f.]  Dessen  Stimme  damals  dieErde  erschütterte, 
nun  aber  hat  er  eine  Verheißung  gegeben,  welche 
lautet:  Noch  einmal  werde  ich  erb  eben  machen  nicht 
allein  die  Erde,  sondern  auch  den  Himmel.  Aber 
das  „noch  einmal"  weist  hin  auf  die  Verwandlung 
dessen,  was  erschüttert  wird,  als  eines  Gemachten, 
damit  das  Unerschütterliche  bleibe.  Die  Gottesoffen- 
barung am  Sinai  war  nach  Ex  19,  18  von  einem  Erdbeben  be- 
gleitet (cf  auch  Ps  77,  18;  144,  7)82).  pßj,  yf  gjei^t  ^^rin  nicht 
bloß  ein  schreckhaftes  Zeichen  der  Macht  Gottes ,  das  die  Furcht 
des  Volkes  (v.  25.  19)  erklärlich  macht.  In  diesem  Fall  könnte 
er  die  Erderschütterung  nicht  der  Himmel  und  Erde  umfassenden 
Katastrophe  v.  25**  gegenüberstellen.  Vielmehr  erblickt  er  in  der 
Beschränkung  jener  Erschütterung  auf  die  Erde  ein  Anzeichen  da- 
von ,  daß  die  Offenbarung  auf  dem  Sinai  eine  bloß  den  Bereich 
der  Erde  umfassende,  vorläufige,  die  Vollendung  noch  nicht  herbei- 
führende Kundgebung  Gottes  gewesen  sei.  Jetzt  in  der  Zeit  des 
NB  steht  dagegen  eine  Erschütterung  nicht  bloß  der  Erde,  sondern 
auch  des  Himmels  in  Aussicht ,  also  eine  Betätigung  der  Macht 
(jottes ,  die  eine  abschließende ,  die  ganze  Welt  umfassende  Neu- 
ordnung zur  Folge  hat.  Der  Kontrast  zwischen  26"  und  2(>'*  ist 
formell  allerdings  nicht  genau  durchgeführt.  Statt  von  der  auf 
Himmel  und  Erde  sich  erstreckenden  Bewegung  redet  der  Vf  von 
der  sie  ankündigenden  Verheißung.  Er  tut  das  nicht ,  um  die 
göttliche  Zusage  als  erat  der  Zeit  des  NB  angehörig  hinzustellen, 
sondern  weil  er  das  die  Verheißung  enthaltende  Schriftwort  (Hagg 
2,  6)  anführen  will.     Die  Aussage   hat    also    den  Sinn:    Was    aber 


•')  Statt  ^iiBti  bieten  nur  C  43.  47  i\ue.te. 

")  Statt  inn-Ss  iin;.i  J]x  19,  18  Mas.,  Mechiltha  (Wiuter-Wünsche 
8.  208),  Tarjf.  lesen  9  hebr.  Mss.,  LXX,  Philo  III  quis  rer.  div.  her.  251 
(51);  Jos.  ant.  III  82  (ö.  2)  n^r^-hi  nnn^^i  cf  Ex  19,  16.  Der  Vf  des  Hb 
nimmt  auch  hier  schwerlich  auf  den  hebr.  Text  Bezug,  sondern  ist  in  seiner 
Anflihrun>f  durch  andere  Aussagen  des  AT  bestimmt  wie  Jdc  ö,  4f. :  Ps 
<>H,  Kf.,  besonders  aber  durch  Ps  77,  18;  114,7,  wo  es  heiUt  honhv&Ti  ■>)  yt]. 
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die  Gegenwart  anbetrifft,  so  hat  er  verheißen'').  Das  "Wort 
Haggais  citiert  der  Vf  in  sehr  freiem  Anschluß  an  die  LXX. 
Um  einen  Gegensatz  zu  dem  die  Gesetzgebung  begleitenden  Erd- 
beben zu  gewinnen,  nennt  er  als  Objekt  des  oeieiv  nur  xov  ovgavöy 
und  rijV  yfjv ,  stellt  die  beiden  Begriffe  um  und  verschärft  ihren 
Kontrast  durch  die  Einfügung  eines  ov  (.lövov,  dckXä  ^*).  Ebenso 
stark  differiert  die  griechische  Übersetzung  vom  hebr.  Original. 
Die  Worte  des  Grundtextes  x\i  t^Vp  nnx  "liV  besagen ,  es  werde 
nur  noch  eine  einzige  Periode  und  zwar  eine  solche  von  kurzer 
Dauer  verstreichen ,  bis  der  Herr  eine  universelle ,  den  Abschluß 
der  Geschichte  und  die  Neugestaltung  aller  Verhältnisse  herbei- 
führende Katastrophe  werde  eintreten  lassen.  Indem  die  LXX 
M\T  nyp  unübersetzt  läßt  und  nnx  durch  a/rai*  wiedergibt,  drückt 
sie  den  Gedanken  aus,  es  werde  nochmals  (wie  schon  früher)  und 
zwar  nur  noch  ein  einziges  Mal  eine  die  ganze  Welt  umfassende 
Erschütterung  erfolgen.  Die  in  dem  aTtaB  liegende  Vorstellung 
der  Einmaligkeit  gehört  also  nur  der  LXX  an ,  ist  aber  dem  ur- 
sprünglichen Sinn  des  Prophetenworts  insofern  doch  nicht  fremd, 
als  eine  Umgestaltung  des  Weltalls  selbstverständlich  eine  Wieder- 
holung ausschließt.  Diesen  Gedanken  greift  der  Vf  v.  27  heraus, 
während  er  v.  26  nur  den  Umfang  der  Erschütterung  ins  Auge 
faßt.  Das  tTi  UTta^  kündigt  eine  Umwandlung  an,  durch  welche 
die  oaXevufieva  d.  h.  die  Dinge ,  die  ihrer  Natur  nach  einer  Er- 
schütterung zugänglich  sind ,  in  einen  ganz  anders  gearteten ,  ab- 
schließenden Zustand  übergeführt  werden.  Inwiefern  sie  einer 
Veränderung  fähig  sind ,  erklärt  die  Apposition  wg  Ttertoirji^iivutv. 
Ihre  Meinung  kann  allerdings  nicht  sein ,  alles ,  was  in  der  Zeit 
entstanden  sei,  müsse  auch  mit  der  Zeit  vergehen.  Auch  der 
neue  Himmel  und  die  neue  Erde  sind  Gottes  Werk  cf  Jes  66,  22 ; 
(65,  17).  Von  einer  ewigen,  nicht  durch  Gottes  Schöpferwillen 
hervorgebrachten  Welt  weiß  der  Vf  nichts  (cf  1,  2.  10 — 12;  11,  3). 
Dennoch  eignet  sich  die  Apposition  gut  zur  Erläuterung  des  Ge- 
dankens. Obwohl  der  Himmel  und  die  Erde  bei  allem  Wechsel, 
der  sich  an  ihnen  vollzieht,  ihren  Bestand  unerschütterlich  zu  be- 
halten scheinen,  sind  sie  doch  der  Erschütterung  ausgesetzt.     Weil 


**)  Hofm.  hält  die  Verbindung  von  sTti^/yelrai  mit  vvr  für  durchaus 
zutreffend  und  erklärt :  Das  Perf.  enTjyyslrai  besagt,  daß  diese  Verheißung 
Gottes  jetzt  als  eine  der  Gegenwart  geltende  vorliegt  und  ihrer  Erfüllung 
entgegensieht,  ähnlich  Weiß,  Kahler;  allein  nicht  der  Akt,  sondern  nur  das 
Resultat  gehört  der  Gegenwart  an.  Die  richtige  Auffassung  vertritt  schon 
Schücht.  Subjekt  von  enriyyslrai  wie  von  Xeycov  ist  nach  dem  Folgenden 
Gott  cf  auch  Rm  4,  21. 

**)  Hagg  2,  6  lautet  in  der  LXX:  en  äna^  eyih  aeiaio  ror  ovQavöv 
y.ai  TTjv  yf}i'  xai  T/)r   ^■älaaaav   xai    rijv  ^rjQdv.      Wie    in  der  LXX    verdient 

auch  im  Hb  aeiaoj  (n  ACM  17.  67**.  1739  u.  a.  Verss.)  den  Vorzug  vor 
asio)  (DKL P Min  d  arm).    Letzteres  ist  Konformation  mit  Hagg  2,  21. 
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aus  Gottes  Schöpf erhand  hervorgegangen ,  sind  sie  auch  seineiu 
Schöpferwillen  unterworfen.  Es  hängt  allein  von  ihm  ab ,  wie- 
lange sie  bestehen ,  und  was  aus  ihnen  werden  soll.  Sind  sie  als 
aaXBvOfXEva  gemacht ,  so  sind  sie  nicht  dazu  bestimmt ,  ewig  zu 
bleiben ,  sondern  haben  ihre  Bedeutung  bloß  in  der  Zeit  und  für 
die  Zeit.  Ihre  schließliche  Umwandlung  zielt  darauf  ab ,  daß  zu 
dauernder  Existenz  gelangt  ^^) ,  was  seinem  "Wesen  nach  keiner 
Erschütterung  mehr  unterliegt.  Bei  diesem  Verständnis  ist  voraus- 
gesetzt ,  daß  der  Absichtssatz  'Iva  fieivf]  v.xX.  von  %y\v  rwv  oa/.^ 
^eräd-eaiv  abhängt  und  nicht  von  TiETCOLr^fiiviov.  Im  letzteren 
Fall  würde  der  durch  exi  ccTia^  angekündigte  Hauptgedanke ,  auf 
die  bevorstehende  Erschütterung  der  Welt  werde  keine  weitere- 
mehr folgen ,  höchstens  durch  den  zu  uexd&EOiV  gehörigen 
Artikel")  angedeutet,  nicht  aber  eigens  ausgesprochen''").  Um- 
gekehrt findet  die  Aussage  von  27'*  in  dem  Finalsatz  27"^  einen 
voUkommen  entsprechenden  Abschluß.  Die  gewaltige  Erschütterung. 
mit  welcher  die  für  den  NB  gegebene  Verheißung  sich  verwirklich t. 
scheint  auf  den  ersten  Blick  eine  verhängnisvolle  Katastrophe  zu 
sein,  in  "Wahrheit  dient  sie  dazu,  die  "Welt  der  Wandelbarkeit  und 
Vergäinglichkeit  durch  die  Welt  des  Bestandes  und  der  Unver- 
gänglichkeit  zu  ersetzen. 

Das  Gewicht ,  das  bei  der  angegebenen  Konstruktion  dem 
Finalsatz  27^  zukommt,  macht  es  auch  allein  verständlich,  daß 
der  Vf  aus  ihm  mit  diö  eine  Folgerung  ableitet,  welche  der  nega- 
tiven  Ermahnung    v.  25    ihr    positives   Korrelat    zur    Seite    stellt : 

^)  Der  Aor.  fitit't,  ist  Ingressiv  gemeint  cf  Kühuer-Gerth  §  386,  5. 
Die  Umwandlung  bezweckt  den  Eintritt  eines  dauernden  Zustandes. 

»«)  Ob  tnv  vor  (m*AC  17.  57.  93.  377)  oder  hinter  (n'KLPMin)  rwr 
ouktvouivtov  zu  lesen  ist,  hat  für  den  Sinn  keine  Bedeutung.  Weggelassen 
wird  der  Art.  nur  von  DM. 

'")  Wohl  alle  griech.  Exegeten,  deutlich  Oekuni.,  Theophyl.,  Euthym. 
machen  ha  von  ^i,r  uEtd&tmv  abhängig,  so  auch  die  meisten  Neueren. 
Dagegen  verknüpft  anscheinend  schon  d  das  iV«  mit  Trenoit^uhwr  -.  mobilium 
translationem  factortim,  ut  mancant  quae  non  moventur.  Bei  dieser  Kon- 
struktion sind  je  nach  der  Fassung  des  fiivetv  wieder  zwei  Auslegungen 
möglich:  1)  Bei  der  transitiven  gewinnt  man  den  Sinn,  die  onkevönem 
seien  gemacht,  um  die  /lij  an).ev6iie.i>n  zu  erwarten  (so  zuerst  Bauldry  1691> 
bei  Wolf,  Cnrae  philologicae  et  criticae  Bd  IV  1741  S.  795,  neuerdings 
Hofm.,  Weiß).  Aber  in  der  Verbindung  mit  /«/  oaXevöiiera  ist  für  fiivstr 
die  intransitive  Bedeutung  „bleiben"  natürlicher  cf  JesWJ,  22;  (AG  27,  41). 
zumal  die  Idee  des  Bleibens  im  Hb  eine  grolie  Rolle  spielt  cf  7,  3.  24; 
10,  34;  13,  1.  14;  (1,  11).  2)  Bei  der  intransitiven  Fassung  ergibt  sich  der 
Gedanke,  Gott  habe  das  Wandelbare  im  Hinblick  auf  das  daraus  heraus- 
Kngestaltende  Unwandelbare  geschaffen  ((irotius,  Bengel,  Tlioluck,  Del.. 
Riehm  8.  129  f.).  Allein,  wenn  es  noch  einer  fietäihoi^;  bedarf,  damit  die 
ui)  oaXtvöntva  aus  den  oaXuröfiern  hervorgehen,  so  kann  das  Bleiben  deK 
Unwandelbaren  nicht  wohl  als  der  Zweck  bezeichnet  werden,  welchem  die 
Hcrvorbringung  dei  Wandelbaren  dienen  sollte. 
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f  12,  28  f.]  Darum,  da  wir  ein  uner  schütterliches  Reic  h 
empfangen,  laßt  uns  dankbar  sein,  wodurch  wir  Gott 
wohlgefällig  dienen,  mit  Scheu  und  Furcht, 
denn  unser  Gott  ist  ein  verzehrendes  Feuer.  Mit  dem 
Participialsatz  ßaoiXslav  äoaXevxov  ^aQaXaf^ißdvovrsg;  nimmt  der 
Vf  den  27^  ausgesprochenen  Gedanken  wieder  auf,  aber  nicht  ohne 
ihn  zu  erweitern ;  denn  der  Begriff  der  ßaaüMa  trat  dort  noch 
nicht  heraus.  Der  Vf  knüpft  damit  schwerlich  an  eine  einzelne 
Weissagung  des  AT,  etwa  Hagg  2,  21  f.  oder  Dan  7,  18  an  =**•>. 
Vielmehr  greift  er  auf  den  centralen  Inhalt  der  atl  Heilsverheißung 
und  der  ntl  Heilsverkündigung  zurück.  Die  Vollendung  des  Heils 
soll  dadurch  herbeigeführt  werden,  daß  Gottes  Herrschaft  sich  über 
alles  ausdehnt,  alles  ihren  Gesetzen  Untertan  macht  und  alles  mit 
ihren  Kräften  durchdringt.  Als  letztes  Ziel  der  Geschichte  ist 
das  von  keiner  anderen  Herrschaft  mehr  abgelöste ,  allumfassende 
Gottesreich  eine  ßaailela  äodl€viOi^,  in  der  die  Heilsgedanken 
Gottes  ihre  vollkommene  Verwirklichung  finden.  Nach  der  auf 
die  Gegenwart  (cf  vvv  v.  26)  lautenden  Weissagung  Haggais  steht 
die  Verwirklichung  des  Vollendungszustandes  in  unmittelbarer  Aus- 
sicht. Die  Angehörigen  des  NB  sind ,  wie  das  Präsens  nagct- 
XafxßdvovTtg  andeutet,  im  Begriff,  die  ßaaiXeia  aodXeurog  zu 
empfangen.  So  gebührt  es  ihnen ,  ihre  Schätzung  des  ihnen  dar- 
gebotenen, aber  noch  unsichtbaren  Heilsgutes  dadurch  zu  beweisen, 
daß  sie  es  dankbar  annehmen  ^*).  Damit  leisten  sie  Gott  den 
Dienst ,  der  ihm  wohlgefällig  ist.  Im  Gegensatz  zu  den  unvoll- 
kommenen Opfern  des  AB,  die  Gott  nicht  begehrte  (10,  5 f.), 
trägt  die  Danksagung  als  das  entsprechende  Verhalten  gegenüber 
dem  göttlichen  Gnadenwillen  in  sich  selbst  die  Gewähr ,  ein  Gott 
wohlgefälliger  Kultus  zu  sein  (cf  9,  14;  13,  15  f.).  Da  der  Relativ- 
satz öi'  i)g  xtA.  nur  den  Zweck  haben  kann,    zu  erklären,    warum 


**)  In  Hagg  2,  21  ff.  wird  die  Weissagung  2,  6  wiederholt  und  daran 
die  Ankündigung  der  Vernichtung  der  Weltmächte  und  der  Erhöhung  des 
Hauses  Davids  geknüpft,  aber  die  Herstellung  einer  ßaadeia  dadXtvjoi  nicht 
in  Aussicht  gestellt.    Dan  7,  18  heißt  es  bei  Theodotion:  y.ai  TiapaXrjii'ovjai 

rtjv  ßaaiXeiuv   äyioi    inpioiov   xai    y.ad'i^ovaip  n-iszrjv  ttoe  aicöfOi  t&v  uidtviov; 

cf  auch  V.  27.  An  Hb  12,  28  erinnert  hier  namentlich  na^idrixpov^ai  Tf;v 
ßaaiXeiav.  Dieser  Ausdruck  steht  aber  wie  gewöhnlich  in  dem  Sinn:  die 
Herrschaft  erlangen,  die  Regierung  antreten  cf  Dan  5,  31 ;  6,  28 ;  2  Mkk  4,  7 ; 
10,  11;  Ps.-Aristeas  36;  Jos.  ant.  XV  16  (2,  2);  (3  Esra  4,  43;  weitere 
Nachweise  bei  Bleek  111  S.  974).  Im  Hb  ist  diese  Bedeutung  durch  den 
Zusammenhang  ausgeschlossen.  Die  ßaodsia  ist  hier  das  den  Gläubigen 
zugesagte  Heilsgut,  das  Reich,  als  dessen  Herrscher  Gott  gedacht  ist,  nicht 
die  Gläubigen  cf  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym. 

'")  Während  die  griech.  Ausleger  ■/_Aoiv  Ux^f'^''  nach  gewöhnlichem 
Sprachgebrauch  (cf  Lc  17,  9;  1  Tm  1,  12;  2  Tm  1,  3;  2  Mkk  3,  33)  durch 
eixaQiar&fiEv  umschreiben,  übersetzen  syr',  Ephr.,  cop?  unrichtig,  als  ob 
tr;!'  -/Aqu'  itaTf/Musv  dastände,  gratiam  teneamns. 
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der  Vf  die  Danksagung  als  das  den  Gläubigen  des  NB  gebührende 
und  auch  voll  genügende  Verhalten  gegenüber  der  göttlichen  Dar- 
bietung gefordert  hat,  so  ist  mehr  noch  aus  inneren  als  aus  äußeten 
Gründen  der  Indik.  kaTQ8voi.i£V  dem  Konj.  vorzuziehen.  Die  Er- 
setzung des  0  durch  o)  erklärt  sich  neben  ey^ioiiev  ohnehin  leicht 
genug  **^).  Sollte  durch  den  Konj.  '/.avQSvwiiisv  zum  Ausdruck  ge- 
bracht werden ,  worin  sich  der  Dank  zu  betätigen  habe ,  so  wäre 
svaQäatcog  unangebracht,  und  die  präpositionale  Bestimmung  fiercc 
evkußelag  y.al  Ö€Ovg  müßte  in  den  Relativsatz  einbezogen  werden. 
Letzteres  geht  darum  nicht  an ,  weil  sie  durch  v.  29  eigens  be- 
gründet wird  und  also  zu  viel  Nachdruck  hat,  um  als  untergeordnetes 
Glied  eines  Relativsatzes  gelten  zu  können.  In  Wirklichkeit  fügt 
sie  ein  neues  Moment  bei  * ').  Der  Dank  für  das  im  Evangelium 
dargebotene  unerschütterliche  Reich  soll  gepaart  sein  mit  ehrfurchts- 
voller Scheu  (cf  5,  7)  vor  dem  Gott,  der  im  Begriff  steht,  in  der 
Umwandlung  von  Himmel  und  Erde  die  Größe  seiner  Macht  zu 
offenbaren,  und  mit  Furcht  vor  dem  Richter,  der  die  Verschmähung 
seiner  Gnade  mit  schonungslosem  Ernste  ahndet*-).  Der  Gott,  zu 
dem  sich  die  Gemeinde  des  NB  bekennt,  erweist  sich  ja  in  seinem 
heiligen  Zorneseifer  als  ein  verzehrendes  Feuer  (cf  Deut  4,  24, 
auch  9,  3)  für  alle ,  die  seinen  Heils  willen  in  Unglauben  und  Un- 
gehorsam mißachten.  Da  der  Gott  des  NB  für  den  Vf  kein 
anderer  ist  als  der  Gott  des  AB ,  so  darf  man  nicht  übersetzen : 
denn  auch  unser  Gott  ist  ein  verzehrendes  Feuer.  Das  würde 
ohnehin  die  AVortstellung  xal  yctq  fifxCbv  6  S-eög  erfordern.  Wie 
4,  2  ist  Y.al  ydcQ  ein  einfaches  etenim.  Das  drohende  Schlußwort 
will  den  Lesern  nochmals  den  ganzen  Ernst  ihrer  Lage  zum  Be- 
wußtsein bringen. 


*<•)  Wenn  die  Vertauschnng  von  o  und  lo  überhaupt  mehr  als  eine 
orthographische  Differenz  ist  (cf  oben  S.  146  A  82),  so  entscheidet  für  die 
LA  ixtoftfv  . .  .  laxQevofiEv  (M  arm  Chrys.  Euthym.)  außer  dem  Zusammen- 
hang namentlich  der  Umstand,  daC  sich  aus  ihr  die  Entstehung  der  anderen 
Varianten  leicht  erklärt.  Px^o/uer  . .  .  InToevcofisv  (ACDL  Thdrt  Dam.)  be- 
ruht auf  Assimilation  des  zweiten  Verbums  an  das  erste,  fyofier  .  .  .  /«- 
T()evofiev  (n  KP  syr'  Äthan.  Cosm.)  auf  Assimilation  des  ersten  Verbums  au  das 
zweite,  eyofisv  . . .  laTQEVMfiEv  (17  d  vulg  Cyr.)  auf  willkürlicher  Schreibung. 

*')  Von  den  griech.  Exegeteu  verbinden  Oekum.  und  Euthym.  /'er« 
xtÄ.  deutlich  mit  ydoiv  ^x"'/'^^'- 

*')  Die  Schlußworte  von  v.  28  lauten  nach  dem  bestbeglaubigten  Text 
fterä  ti,)Mfieini  xai  Movs  (n*ACD  17.  71.  73.  HO.  137.  285).   55ur  Empfehlung 

f ereicht  dieser  LA  auch,  daß  ^^os  im  NT  nur  hier  vorkommt.  Durch 
Httographie  der  Vokale  von  y.ni  scheint  daraus  die  L  A  //«t«  «t)A.  x«i  n/Hov^ 
fM"MP  1739  Orig.  Euthym.)  entstanden  zu  sein.  Endlich  wurden  der  ge- 
läofigen  Verbindung  von  itiäoit:  und  t\<kAßfin  zuliebe  (cf  Philo  leg.  ad 
Cainm  [44];  weitere  Nachweise  bei  Hleek  III  S.  977)  die  beiden  Begriffe 
umgestellt :  /'«t«  alti»f<i  x«i  avlaßeiag  (K  L  Min  CJhrys.  Thdrt).  Zu  eildßeta 
cf  oben  8.  131  f.  A  40.  48  (In  A  48  sind  die  Worte  „hier  parallel  mit  «'?/».•'* 
Z.  5  unmittelbar  hinter  IIb  12,  21  Z.  2  zu  setzen}. 


c.  12,  28f.:  18,  1  f .  42< 


Schlußworte  13,1-25. 

Wie  eine  Art  Nachtrag  nimmt  es  sich  aus,  wenn  der  Vf  mit 
13,  1  zu  Ermahnungen  von  so  allgemeiner  Natur  übergeht,  daß 
sie  ungefähr  ebenso  an  jede  andere  Gemeinde  gerichtet  sein 
könnten*^).  Immerhin  fehlt  es  schon  in  dem  ersten  Abschnitt 
nicht  an  einer  durch  die  besondere  Situation  der  Leser  bedingten 
Färbung  (cf  v.  3.  6),  und  in  v.  7 — 16  kommt  die  Grundtendenz 
des  Schreibens  nochmals  zu  voller  Geltung.  Nicht  minder  trägt 
auch  der  briefliche  Schluß  (v.  17 — 25)  durchaus  individuelles 
Gepräge. 

Der  Vf  beginnt  den  letzten  Teil  seines  Briefes  mit  einer 
Mahnung  zur  Betätigung  der  Bruderliebe  und  zur  Reinheit 
des  Wandels  13,  1 — 6.  Was  das  erste  dieser  Stücke  betrifft, 
darf  er  bei  den  Lesern  ohne  weiteres  auf  williges  Gehör  rechnen; 
[13,1 — 3]  Die  Bruderliebe  soll  [in  Übung]  bleiben.  Die 
Gastfreundschaft  vergesset  nicht!  Durch  diese 
haben  nämlich  einige,  ohne  es  zu  wissen,  Engel  be- 
herbergt. Gedenket  der  Gefangenen  als  Mitgefangene 
und  der  Geplagten  als  die  ihr  selbst  auch  im  Leibe 
seid!  Zur  Bruderliebe  braucht  der  Vf  nicht  zu  ermahnen.  Sie 
ist  für  die  durch  Christus  zur  Gotteakindschaft  Gelangten  und 
untereinander  zu  einer  Bruderschaft  (1  Pt  2,  17)  Verbundenen 
selbstverständlich  und  demgemäß  von  den  Lesern  auch  bisher  geübt 
worden  (6,  10 ;  10,  33).  Sie  steht  aber  in  Gefahr  zu  erkalten, 
wenn  das  Band  des  Glaubens  sich  lockert  und  die  Verfolgung 
dem  einzelnen  nahelegt,  bloß  auf  die  eigene  Sicherheit  bedacht  zu 
sein  (10,  24 f.).  Darum  ist  die  Mahnung,  an  ihr  festzuhalten, 
nicht  überflüssig  (cf  Em  12,  10;  1  Th  4,  9).  Zu  den  im  Alter- 
tum besonders  wichtigen  Formen  ihrer  Betätigung  gehört  die  Gast- 
freundschaft v.  2.  Angesichts  der  häufig  genug  eintretenden  Ver- 
stoßung und  Verfolgung  der  Christen  seitens  ihrer  Volksgenossen 
und  der  mit  der  Aufnahme  solcher  Geächteten  verbundenen  Ge- 
fahr sollen  sich  die  Leser  der  hier  vorliegenden  Pflicht  bewußt 
werden  **).     Zur  Motivierung    seiner    bezüglichen    Ermahnung    er- 


*')  Die  allgemeine  Haltung  des  Abschnitts  13,  1  ff.  wird  durch  zahl- 
reiche Parallelen  in  der  jüd.  und  christl.  Literatur  illustriert.  Wenn  A.  See- 
berg aus  diesen  den  Schluß  zieht,  der  Vf  sei  von  einer  christl.  Bearbeitung 
des  Lehrstücks  der  „Wege"  abhängig,..so  übersieht  er,  wie  stark  der  Wort- 
laut der  Parallelen  bei  sachlicher  Übereinstimmung  differiert;  überhaupt 
bleibt  unklar,  warum  der  Vf  sich  gedrungen  fühlt,  den  Lesern  alles  da.i 
nochmals  zu  sagen,  was  sie  in  dem  in  ihrer  Hand  befindlichen  Buche  selbst 
nachlesen  konnten. 

**)  Die  Gastfreundschaft  wird  daher  den  Christen   häufig  empfohlen 
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inneii.  der  Vf  an  Erlebnisse,  wie  sie  Abraham  und  Lot  machten, 
die  in  der  Meinung,  Fremden  Herberge  zu  gewähren,  Engel  bei 
sich  aufnahmen  *^).  Dabei  überläßt  er  es  den  Lesern,  sich  selbst 
zu  sagen,  es  könne  sich  auch  ihnen  Gelegenheit  bieten,  durch  Auf- 
nahme unscheinbarer  Gottesboten  zu  einem  unerhofEten  Segen  zu 
gelangen  (Mt  10,  41  f. ;  25,  38.  40).  Neben  den  Fremden  werden 
die  Leidenden  der  Bruderliebe  zu  teilnehmender  Hilfeleistung 
empfohlen.  Besonderen  Anspruch  hierauf  haben  wie  früher  (10,  34) 
die  um  ihres  Glaubens  willen  Gefangenen,  deren  Schicksal  die  Leser 
als  ihr  eigenes  mitempfinden  sollen  (1  Kr  12,  26).  Aber  über- 
haupt allen  von  Unglück  Betroffenen  cf  11,  25.  (37)*^)  sollen  sie 
ihre  Teilnahme  zuwenden  im  Bewußtsein,  daß  auch  sie  unter  den 
gleichen  Bedingungen  des  ix'dischen  Daseins  leben  und  selbst  jeden 
Augenblick  ähnlichen  Ungemachs  gewärtig  sein  müssen. 

An  die  das  gegenseitige  Verhalten  der  Gemeindeglieder 
regelnden  Mahnungen  v.  1  —  3  schließen  sich  v.  4 — 6  einige  auf 
das  Privatleben  bezügliche  an.  Die  erste  gilt  der  richtigen  Füh- 
rung der  Ehe :  [13,  4]  In  Ehren  gehalten  sei  die  Ehe  bei 
allen  und  das  Ehebett  unbefleckt,  denn  Unzüchtige 
und  Ehebrecher  wird  Gott  richten.  Die  exegetische 
Tradition  der  alten  und  der  mittelalterlichen  Kirche  hat  in  v.  4 
fast  ausnahmslos  die  Bestreitung  einer  dualistisch  und  asketisch 
begründeten  Entwertung  der  Ehe  gefunden,  und  einige  neuere  Er- 
klärer sind  ihr  darin  gefolgt*").    Als  Verbum  wäre  dann  in  4*  am 


Rm  12, 13;  1  Pt  4,  9;  1  Tm  3,  2;  Tt  1,  8;  1  Clem.  10,  7;  11,  1;  12,  1.  3; 
Herrn,  mand.  8,  10,  aber  auch  nachgerühmt  1  Clem.  1,2;  Herrn,  sim.  TX 
27,  2 ;  Lucian  de  morte  Peregr.  16. 

**)  Daß  Abraham  und  Lot  die  Engel  zunächst  nicht  als  solche  er- 
kannten, wird  hier  ebenso  vorausgesetzt  wie  in  der  jüd.  Tradition  cf  Philo 
JV  Abr.  107.  113  (22);  quaest.  in  Gen.  IV,  5;  Jos.  ant.  I  196  (11,  2).  Die 
echt  griechische  Konstruktion  iXndov  ^Ei>iaavrsi  (cf  Blaß  i?  73,  4)  haben 
die  Lateiner  nicht  verstanden  und  daher  entweder  das  Verbum  durch  ein 
anderes  ersetzt  (cf  didicerunt  d  =  KuaO-ov)  oder  den  Sinn  von  2''  umgedeutet, 
80  vulg:  latuerunt  quidam  angelis  hospitio  reccptis  =^  e»  sind  einige  [vor 
UnglUck]  geborgen  gewesen,  als  sie  Engel  gastfreundlich  aufgenommen 
hatten.  Zu  der  auch  in  Hss.  der  vulg  begegnenden  LA  placucrunf  cf 
meine  bist.  Stud.  S.  48.  231. 

*•)  Die  allgemeine  Begründung  in  3'"  macht  es  wahrscheinlich,  daß 
der  Vf  unter  den  xaxov/ov/ievoi  nicht  bloß  um  des  Glaubens  willen  Miß- 
handelte versteht,  sondern  wie  1  Olem.  bd,  4;  Jgn.  Smyrn.  6,  2  von  den 
Eingekerkerten  zu  den  Leidenden  überhaupt  fortschreitet  cf  Oekum.:  7ö)r 

xuxov/^ovfiivtDf  fi  it>  ifvi^yati  fj   iv  Xifitfi    f;  iv    irtoif    i'h/.h/'ei.     Zur    Fürsorge 

für  die  Gefangenen  cf  Lucian  de  morte  Peregr.  12. 

♦')  Wie  Clem.  ström.  IV  20  (129,  1)  die  Stelle  versteht,  läßt  sich  au» 
der  kurzen  Einführnngsbemerkung  nicht  erkennen.  Dagegen  finden  in  4* 
Polemik  gegen  ÜberschUtzung  der  Askese  die  Gegner  des  Hierakas  bei 
Epiph.  haer.  67,  2,  Tbeophil.  Alex,  bei  Hieronymus  ep.  96,  18,  Chrys.  and 
alle  ■pUteren  griecb.  Exegeten,  ferner  Ephr.  V,  Filastr.  haer.  120,  1,  Jovinian 
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«hesteu  loTiv  zu  ei'gänzen  und  also  zu  übersetzen :  Schätzbar  ist  die 
Ehe  und  das  Ehebett  rein  ***).  Aber  auch  wenn  man  dem  durchweg  er- 
mahnenden Zusammenhang  entsprechend  (1 — 3.  5)  richtiger  i'ffrw  er- 
gänzt, läßt  sich  wenigstens  für  die  Worte  Tif.iiog  6  yd/iiog  der  gleiche 
Sinn  aufrecht  erhalten.  Allein  die  beiden  durch  y.ai  verbundenen 
Teile  von  4**  sind  zu  gleichartig,  als  daß  der  erste  vor  asketischer, 
der  zweite  vor  unsittlicher  Mißachtung  der  Ehe  warnen  könnte. 
Überdies  ist  die  patristische  Erklärung  nur  möglich,  wenn  man  in  4'» 
die  durch  äußere  und  innere  Gründe  weniger  empfohlene  Partikel 
<ie  für  yaQ  einsetzt,  denn  eine  Begründung  von  4"  kann  4''  nicht 
enthalten,  wenn  sich  4^*  gegen  asketische  Herabsetzung  der  Ehe 
wendet  **).  Eine  zu  geringe  Einschätzung  der  Ehe  liegt  aber  nicht 
bloß  da  vor,  wo  man  sie  geradezu  als  etwas  Verwerfliches  be- 
trachtet oder  der  Virginität  gegenüber  als  einen  Stand  von  gerin- 
gerer Heiligkeit  taxiert;  sie  ist  auch  da  vorhanden,  wo  die  Ehe 
nicht  rein  geführt  wird.  Derartiger  Herabwürdigung  tritt  der  Vf 
«ntgegen.  Das  beigefügte  Iv  näoiv  würde  nicht  viel  sagen,  wenn 
es  wie  v.  18  ausdrücken  sollte,  die  AVertschätzung  habe  in  allen 
Beziehungen  zu  erfolgen.  Einen  bedeutsamen  Sinn  gewinnt  es  nur, 
wenn  man  es  nicht  neutrisch,  sondern  maskulinisch  faßt.  Nicht 
bloß  bei  Verheirateten,  sondern  auch  bei  Unverheirateten,  überhaupt 
bei  allen  soll  die  Ehe  als  ein  unantastbares  Heiligtum  in  Ehren 
stehen  ^^').  Eine  praktische  Folgerung  hieraus  ist  dann  die  For- 
derung, das  Ehelager  von  aller  Ausschweifung  rein  zu  halten**'). 
Sie  erhält  ihren  Nachdruck  durch  die  Erinnerung  an  Gottes  Ge- 
richt über  alle,  welche,  sei  es  außerhalb  der  Ehe,  sei  es  mit  frevel- 
hafter Antastung  derselben ,  sich  geschlechtlicher  Verfehlung 
schuldig  machen  ^-).     Mögen  solche  menschlicher  Strafe    unerreich- 

hei  Hieron.  adv.  Jov.  I  3.  5,  Haimo,  Herv.  u.  a.,  von  Neueren  z.  B.  Del., 
Hofm.,  Zahn  Einl.  IP  S.  139. 

**)  Bei  den  meisten  alten  l^xegeten  und  Übersetzern  läßt  sich  nicht 
mit  Sicherheit  feststellen,  welchen  Modus  sie  voraussetzen.  Den  Indik.  er- 
gänzen, wie  es  scheint,  Chrys.,  syr',  Herv.,  Haimo  (in  der  Erklärung, 
trotzdem  er  zuerst  bemerkt:  subnudis  sit),  den  imp.  dagegen  Theophyl. 

*»)  Die  LA  öi  (CKL  044.  17  Min  syr'  aeth  arm  Olem.  Eus.  Did. 
Chrys.  u.  a.)  unterliegt  dem  Verdacht,  infolge  der  altkirchlichen  Exegese 
<la8  ursprüngliche  ydo  (nADMP  1739  d  vulg  cop)  verdrängt  zn  haben. 
Die  beiden  Konjunktionen  werden  freilich  in  den  Hss.  so  häutig  vertauscht, 
daß  nicht  notwendig  besondere  Absicht  obgewaltet  haben  muß.  Vielleicht 
haben  auch  1  Kr  ö,  13;  Eph  ö,  3  eingewirkt. 

•**>)  In  gleichem  Sinn,  wie  ritno^  AG  5,  34  mit  bloßem  Dativ  verbunden 
wird,  steht  es  hier  mit  tr  et'  Blaß  S  41.  2,  sonst  mit  ivcöniov  Ps  115,  6  LXX 
oder  Tiaod  Sap  12,  7.  Die  Auslassung  des  schwierigen  h<  Trüatv  (Min  Patr.) 
bedarf  keiner  Erklärung. 

'*')  Miaii^ku'  begegnet  in  Verbindung  mit  xoiri;  Gen  49,  4  und  sonst 
cf  Wettstein. 

^*)  Während  Ttoovsia  alle  Arten  von  außerehelichem  Geschlechtsver- 
kehr umfaßt,  wird  uot/ßia  nach  antiker  Anschauung  nur  von  (Ez  16,32; 
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bar  sein,  dem  Gerichte  Gottes  entgehen  sie  nicht.  Dies  gibt  dert 
Lesern  das  an  den  Schluß  gestellte  6  d-eög  mit  Ernst  zu  bedenken. 
Auf  die  Warnung  vor  Unzucht  folgt  nun  wie  auch  häufig 
bei  Paulus  (1  Kr  5,  10  f.;  Eph  5,  3.  5 ;  Kl  3,  5)  eine  solche  vor 
Habsucht:  [13,  5 f.]  Frei  von  Geldgier  sei  eure  Art,  in- 
dem ihr  euch  mit  dem  Vorhandenen  begnügt!  Er 
selbst  hat  ja  gesagt:  Ich  will  dich  nimmermehr  ver- 
nachlässigen und  dich  nimmermehr  im  Stich  lassen, 
so  daß  wir  getrost  sagen:  Der  Herr  ist  mein  Helfer; 
ich  will  mich  nicht  fürchten.  Was  will  mir  ein 
Mensch  tun?  Die  Warnung  vor  Geldliebe,  durch  das  Asyndeton 
nachdrucksvoll  eingeführt  (wie  Rm  12,  9),  gilt  ebenso  der  Ge- 
sinnung wie  dem  Verhalten  ^'^).  Ihre  Befolgung  ist  freilich  nur 
möglich,  wenn  man  bereit  ist,  seine  Bedürfnisse  genügsam  den  vor- 
handenen Mitteln  anzupassen  ^*).  Zu  einer  Zeit,  wo  die  früheren 
Güterkonfiskationen  (10,  34)  sich  wiederholen  mochten,  erscheint 
eine  derartige  Erinnerung  besonders  angebracht.  Der  Furcht  vor 
drohendem  Mangel  an  dem  Notwendigen  begegnet  der  Vf  durch  den 
Hinweis  auf  eine  Verheißung,  deren  Zuverlässigkeit  dadurch  ver- 
bürgt wird,  daß  Gott  selbst  sie  in  der  hl.  Schrift  kundgegeben 
hat  ^^).  In  der  LXX  findet  sich  diese  Zusage  nur  in  annähernder 
Übereinstimmung  mit  dem  Hb  Deut  31,6  (und  8  cf  1  Chron  28,  20)  r 
Ott  y.vQiOQ  6  S-eög  aov  b  TtQOTtogevöfievog  fied-'  v(.iG)v  ev  vf.ilv  ov 
fit^  OE  &vfi  ovo'  OV  IUI]  ae  iyxuTaXiTCr]  (nach  AG  Lucian).  Während 
also  der  Hb  die  Verheißung  als  ein  Wort  Gottes  in  1.  Person 
einführt,  ist  sie  nach  der  LXX  ein  Ausspruch  Mosis,  der  von 
Gott  in  3.  Person  redet.  Bei  dem  großen  Nachdruck,  welchen 
der  Hb  durch  avtbg  eiQrjKev  auf  die  unmittelbar  göttliche  Her- 
kunft des  Wortes  legt,  ist  das  befremdlich,  zumal  Philo  II  confus» 
ling.  166  (32)  das  gleiche  Citat  in  ganz  derselben  Fassung  wie- 
der Hb  als  ein  Xöyiov  rov  t'Aew  O^eov  mitteilt^").  Die  Annahme, 
der  Vf  habe  es  von  Philo  übernommen,  schiebt  die  Frage  nach 
der  Herkunft    der   eigentümlichen  Textgestalt   bloß   um   ein  Glied 


Sir  23,  23)  oder  an  (Lev  20, 10;  Jer  36,  23  LXX)  einer  Ehefrau  begangen. 
Indem  also  der  Vf  4''  alle  geschlechtliche  Ausschweifung  mit  dem  gött- 
lichen Gericht  bedroht,  subsummiert  er  die  besondere  Art  der  Verfehlung  4* 
der  allgemeinen  Kegel. 

»*)  Tifönos  „Charakter,  Lebensart"  cf  2  Mkk  5,22;  4  Mkk  2,8  wird, 
von  d  vulg  durch  mores  wiedergegeben. 

^)  'ApxeiaOat  toie  Tiaooüoiv  ist  geläufige  griech.  Redensart  cf  Wett- 
stein, Bleek  u.  a. 

'^^)  Subjekt  von  tlQrjxB  ist  wie  1, 13  der  in  der  Schrift  redende  Gott. 

'*'\  Statt  der  Aoristform  iy^makiTtm,  die  bei  Philo  allein  überliefert 
iit,  baoen  im  Hb  alle  Majuskeln  mit  Ausnahme  von  D  unrichtig  das 
PrScens  iyxaiakainto.  Doch  kann  ei  auch  orthographischer  Ersatz  für  <  seia 
cf  Winer-Schmiedel  §  ö,  18. 
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zurück  und  entbehrt  aller  Wahrscheinlichkeit,  da  sie  die  Zuversicht, 
mit  der  der  Vf  das  Wort  als  Gottes  eigenen  Ausspruch  hinstellt, 
ganz  unerklärt  läßt.  Der  gleiche  Grund  verwehrt  es,  in  dem  Citat 
eine  sprichwörtlich  oder  liturgisch  fixierte  Formel  zu  erblicken. 
Eine  solche  würde  auch  schwerlich  die  Aussage  Gott  selbst  in  den 
Mund  gelegt  haben.  Wie  bei  anderen  Citaten  aus  dem  Deut  (cf 
12,  15  oben  S.  402  f.)  spricht  auch  hier  alles  für  die  Vermutung, 
der  Vf  (und  ebenso  Philo)  habe  aus  einer  eigentümlichen  Text- 
überlieferung der  LXX  oder  einer  anderen  griech.  Version  ge- 
schöpft. In  dieser  mag  die  Aussage  Mosis  in  Anlehnung  an 
Parallelstellen  wie  Gen  28,  15  und  Jos  1,  5  in  eine  direkte  Zu- 
sage Gottes  umgewandelt  worden  sein.  Jedenfalls  hat  der  Vf  in 
seiner  Vorlage  den  Text  so  vorgefunden,  wie  er  ihn  anführt.  Im 
Blick  auf  die  bestimmte  Verheißung  Gottes  kann  der  Vf  in  seinem 
und  der  Leser  Namen  mit  Worten  aus  Ps  118,  6  seiner  getrosten 
Zuversicht  Ausdruck  geben,  er  könne  im  Vertrauen  auf  Gottes 
Hilfe  furchtlos  aller  Gefährdung  von  selten  der  Menschen  Trotz 
bieten  ^').  Noch  mehr  als  das  erste  Citat  (v.  5)  läßt  das  zweite 
(v.  6)  durchblicken ,  daß  die  Leser  darauf  gefaßt  sein  müssen , 
ähnlichen  Verfolgungszeiten  wie  vordem  (cf  10,  32 — 34)  entgegen- 
zugehen. 

Auch  in  anderer  Beziehung  haben  die  Leser  Anlaß,  sich  an 
der  Vergangenheit  zu  orientieren.  Fremdartige  Lehren,  nament- 
lich aber  jüdische  Bräuche  wollen  sie  von  dem  durch  ihre  einst- 
maligen Lehrer  verkündeten  Worte  Gottes  und  dessen  sich  gleich- 
bleibenden Hauptinhalt  Jesus  Christus  ablenken.  Vor  der  damit 
an  sie  herantretenden  Versuchung  will  der  Vf  vor  Schluß  des 
Briefes  noch  warnen.  So  gibt  ihm  die  Erinnerung  an  die  ent- 
schlafenen Führer  Gelegenheit,  nochmals  eine  dringende  Auf- 
forderung zu  entschiedenem  Bekenntnis  zu  Christus,  ja  zu 
entschlossener  Lossagung  vom  Judentum  13,  7 — 16  an  die 
Leser  zu  richten.  An  dem  Wort  und  Vorbild  jener  haben  sie 
eine  treffliche  Direktive  für  ihr  Verhalten:  [13,  7]  Gedenket 
an  eure  Vorsteher,  die  euch  das  Wort  Gottes  gesagt 
haben.  Betrachtet  den  Ausgang  ihres  Wandels  und 
ahmet  ihren  Glauben  nach!  Wer  die  fjyovf.ievoi  sind,  deren 
sie  sich  erinnern  sollen,  braucht  der  Vf  den  Empfängern  seines 
Briefes  nicht  zu  sagen.  Dem  heutigen  Leser  geben  seine  an- 
deutenden Worte  freilich  keinen  genügenden  Aufschluß  über  deren 
Person.    Nur  daß  sie  Männer  in  leitender  Stellung  (cf  v.  17.  24)'**) 

*'')  Vor  ov  foßrjü^aofiai  schieben  einzelne  Zeugen  im  Hb  («''  A  D  K  L  M 
Min  n.  a.)  nnd  in  der  LXX  (n"  A  T)  ein  xa*  ein,  das  den  Zusammenhang 
stört  und  im  Hb  (mit  n*CP  17.  1739  u.  a.)  wie  in  der  LXX  (mit  n*  u.  a.) 
zn  tilgen  ist.    Die  zweite  Hälfte  des  Citats  begegnet  auch  Ps  56,  (5).  12, 

'8)  'Hyovftevoh  von  den  verschiedensten  weltlichen  Beamten  und  Mit- 
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orewesen  sind  und  als  soclie  den  Lesern  durch  die  grundlegende 
Verkündigung  des  Evangeliums  oder  durch  weiterführende  Be- 
lehrung und  Mahnung  das  Wort  Gottes  gesagt  haben  ^*),  ist  seiner 
Aufforderung  zu  entnehmen.  Beides  könnte  sowohl  von  Aposteln. 
Propheten  und  Lehrern  gelten,  die,  obgleich  der  ganzen  Kirche 
angehörig,  eine  Zeitlang  am  "Wohnort  der  Leser  wirkten,  wie  von 
Vorstehern  der  Einzelgemeinde,  die  das  Charisma  des  Wortes  be- 
saßen. Da  ihre  Tätigkeit  bereits  der  Vez'gangenheit  angehört. 
werden  dem  Vf  die  Männer  vor  der  Seele  stehen,  welche  (viel- 
leicht als  Ohrenzeugen  der  Verkündigung  Jesu)  der  Gemeinde  die 
Botschaft  von  Christus  gebracht  haben  (2,  3),  jetzt  aber  aus  dem 
Leben  geschieden  sind.  Ihr  Lebensausgang  als  die  Krönung  und 
Bewährung  ihres  Christenwandels  soll  von  den  Lesern  sorgfältig 
betrachtet  werden  *")  und  sie  bestimmen,  den  Glauben  nachzuahmen, 
der  die  verborgene  Grund-  und  Triebkraft  solchen  AVandels  und 
solchen  Sterbens  bildet  (6,  12).  Neben  die  Frommen  des  AB  (c.  11) 
treten  also  auch  die  Lehrer  der  Gemeinde  als  Zeugen  für  die 
Kraft  und  den  Wert  des  Glaubens.  Daß  der  Vf  die  Leser  an 
■das  Ende  jener  Führer  erinnert,  beweist  an  sich  noch  nicht,  daß 
diese  Märtyrer  geworden  sind.  Die  Bewahrung  des  Glaubens  bis 
in  den  Tod  wäre  ein  genügender  Grund,  sie  den  Lesern  zur  Er- 
munterung und  Nacheiferung  vorzuhalten  (cf  11.  13).    Ihr  Vorbild 


.gliedern  staatlicher  Behörden  in  autoritativer  Stellung  gebraucht,  heißen 
auch  die  Vorsteher  von  Priestern  {t)yovusroi  lepto»'  Pap.  Brit.  Mus.  281*), 
die  Vorsteher  der  jüd.  Volksgemeinde  (ol  ijyovusvoi  iy.xlt^aias  Sir  30,  27) 
oder  einer  jüd.  Lokalgemeinde  wie  der  in  Alexandria  (Ps.-Aristeas  309f.). 
Im  NT  werden  AG  lö,  22  Judas  und  Silas  a*'(V()e»-  r]yoi'fiepoi  ir  rot-:  At)e/.foi~ 
genannt  (cf  auch  Lc  22,  26).  In  1  Clem.  sind  ol  i)yovuEvoi  1,  3  und  oi 
nooriyovuevoi  21,  6  die  leitenden  Persönlichkeiten  (Amtsträger  und  charis- 
matisch Begabte)  der  Gemeinden  von  Rom  und  Korinth,  ebenso  in  Rom 
ol  nooriyorusvoi  Ti'ji  iy.y.h]aia^  Herm.  vis.  II  2,  6;  III  9,  7.  Der  im  profanen 
Sprachgebrauch  ausgebildete  Terminus  ist  also  auf  die  Vorsteher  der  jüd. 
und  der  christl.  Gemeinde  übertragen  worden,  ohne  daß  seine  Verwendung 
auf  eine  bestimmte  Gemeinde  beschränkt  wäre. 

**)  Der  Relativsatz  ohivti  y.r/..  begründet  die  Pflicht  des  un^uot'fvtir 

^  8.  30  A  81.     laketi'    riyi'   köyoi'  joi)  ihov  bzw.    rov    y.voiov  stellt  meistens 

von  der  mi.ssionarischen  Verkündigung,  aber  auch  von  der  Gemeindepredigt 
■cf  AG  4,  29.  31;  8,  2h-  (11,  19);  13,  46;  (14,  2h;  16,  6).  32;  Phl  1,  14:  1  Pt 
4,  11;  c£  auch  Hb  5,  12;  6,  1. 

•")  Obwohl  liraoTootfi;  die  Lebensbetiitiguug  ganz  im  allgemeinen 
bezeichnen  kann  cf  1  Pt  1,  15;  1  Tim  4.  12,  muU  der  Vf  hier  doch  das 
.spezifisch  christliche  Verhalten  {.Ik  3,  13;  1  Pt  2.  12;  3,  2)  im  Auge  haben, 
<la  nnr  dieses  den  Glauben  wahrnehmen  lüL't.  DeragemälJ  ist  mit  ix,-ia(n^ 
wie  Sap  2,  17  nur  insofern  der  Lebensausgaug  gemeint,  als  dieser  das 
rharakteristische  J^nde  und  den  Krfolg  der  vorhergehenden  Lebensführung 
darstellt.  8o  ist  die  Mahnung,  gerade  die  ix;in<Hi  zum  Gegenstand  eines 
in'niitMfiiitv  d.  h.  einer  wiederholten,  genauen  und  aufmerksamen  Betrachtung 
(cf  A(»  17,23)  zu  machen,  wohl  motiviert.  Als  Parallelen  cf  1  Tli  '>.  12 f.: 
Didach.  4,  1 ;  Bum.  19,  9. 
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gewinnt  jedoch  an  Bedeutung,  wenn  ihr  im  Märtyrertod  aufs 
höchste  bewährter  Glaube  den  noch  nicht  durch  die  äußerste  Probe 
hindurchgegangenen  Lesern  (12,  4)  als  Muster  unerschütterlicher 
Treue  für  den  eigenen  Leidenskampf  vor  Augen  gestellt  wird.  Da 
im  Morgen-  und  im  Abendland  hervorragende  Lehrer  der  Kirche 
Märtyrer  geworden  sind,  läßt  sich  aus  der  Mahnung  v.  7  kein 
Schluß  auf  die  Adresse  des  Briefes  ziehen.  Nur  wenn  durch 
andere  Gründe  der  Wohnort  der  Leser  sicher  zu  bestimmen  ist, 
kann  man  Vermutungen  darüber  aufstellen,  an  welche  Personen 
der  Vf  gedacht  hat. 

Motiv  zur  dankbaren  Erinnerung  und  treuen  Nachfolge  der 
verstorbenen  Lehrer  ist  die  Gewißheit,  daß  der,  welcher  der  Inhalt 
ihres  Wortes,  der  Gegenstand  ihres  Glaubens  und  Bekenntnisses 
(3,  1),  die  Kraft  ihres  Wandels  und  ihres  Sterbens  war,  alle  Zeit 
der  gleiche  bleibt.  In  diesem  Sinne  gibt  der  Vf  gleichsam  das 
Losungswort  aus :  [13,  8]  Jesus  Christus  gestern  und  heute 
derselbe,  und  auch  in  Ewigkeit.  Behält  man  den  Zusam- 
menhang im  Auge,  so  kann  über  die  Konstruktion  von  v.  8  kein 
Zweifel  bestehen.  ^Irjaoüg  Xgiarög  (10,  10)  ist  einheitliches  Sub- 
jekt, €X^€g  xal  ai]iit€QOv  6  adrög  das  Prädikat,  zu  welchem  xa/ 
■eig  TOvg  alcjvag  als  weitere  Bestimmung  hinzutritt  "^).  Durch 
tx^^g  und  ari(.iBQOV  werden  sprichwörtlich  die  Gegenwart  und  eine 
nicht  weit  zurückliegende  Vergangenheit  einander  gegenübergestellt 
<cf  2  Sam  15,  20 ;  Sir  38,  22 ;  Ex  5,  14 ;  1  Mkk  9,  44).  In  gleichem 
Sinn  setzt  der  Vf  hier  die  Gegenwart  der  Leser  mit  der  ver- 
gangenen Lebenszeit  ihrer  Lehrer  in  Kontrast.  Der  Christus,  dem 
diese  mit  ihrem  Wort  und  Wandel  dienten,  und  den  sie  mit  ihrem 
Sterben  verherrlichten,  ist  in  der  Gegenwart  derselbe  wie  damals 
und  so  auch  in  alle  Ewigkeit  (cf  1,  8):  der  ewig  Lebendige,  der 
Herr  und  Hirte  der  Seinen  *-).    Die  Unveränderlichkeit  des  Wesens, 

•^)  Unrichtig  verbinden  vulg.,  Oekum.,  Euthym.,  Luther,  Calvin  u.  a. 
•6  adrös  mit  dem  Folgenden  statt  mit  dem  Vorhergehenden,  was  den  nicht 
in  den  Zusammenhang  passenden  Gedanken  ergibt,  Jesus  Christus  sei  der 
Ewige  statt  der  ewig  Gleiche.  —  Ephr.  und  Amb.  ep.  I  44,  8  (anders  in 
Lc  15,  17  VII  222  und  de  incarn.  VI  55)  verknüpfen  '/.  Xo.  mit  dem  Vorher- 
gehenden :  imitamini  fidem  Jesu  Christi.  Diese  LA  liegt  auch  der  Stichen- 
abteilung in  D  d  zugrunde  und  ist  in  d  {Jesus  Christi)  nur  unvollständig 
beseitigt.  Die  Unrichtigkeit  der  LA  liegt  auf  der  Hand,  aber  sie  ist  ein 
lehrreiches  Beispiel  für  den  Zusammenhang  der  altsyrischen  und  alt- 
lateinischen Textüberlieferung. 

**)  Der  menschliche  Name  Jesu  und  der  Wortsinn  gestatten  nicht, 
i/O-e^  auf  die  Zeit  vor  der  Menschwerdung  des  Sohnes  (Bengel)  oder  die 
Zeit  des  AB  (Calvin  u.  a.)  oder  auf  die  Präexistenz  Christi  (Amb.  de  fide 
V  1,  25  und  die  meisten  griech.  und  lat.  Exegeten)  zu  beziehen.  Eher 
könnte  man  unter  exd-eg  das  irdische  Leben  Christi  bis  zum  Tode,  unter 
ai]iue^oy  den  Stand  des  Erhöhten  verstehen  (Euthym.  zweite  Erklärung), 
aber  xul  eh  rol^  alcöt/as  würde  sich  dann  nicht  leicht  anfügen,  und  die 
Aussage  wäre  dem  Zusammenhang  nicht  angemessen. 
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die  1,  12  von  dem  ewigen  Sohne  Gottes  ausgesagt  war,  wird  hier 
dem  geschichtlichen  Christus,  dem  erhöhten  Herrn  der  Gemeinde, 
beigelegt.  Beide  Male  dient  die  lehrhafte  Aussage  dem  praktischen 
Zweck,  die  Leser  zum  Festbalten  an  dem  Herrn  und  seinem 
"Worte  zu  bestimmen,  aber  hier  tritt  die  praktische  Abzweckung 
mehr  in  den  Vordergrund,  ohne  jedoch  das  theoretische  Moment 
ganz  zurückzudrängen. 

Das  zeigt  sich  besonders  darin,  daß  der  Vf  v.  9  eine  "War- 
nung vor  verwirrenden  Lehren  anschließt:  [13,  9]  Durch  man- 
nigfaltige und  fremde  Lehren  laßt  euch  nicht  ab- 
bringen, denn  es  ist  gut,  daß  das  Herz  durch  Gnade 
gefestigt  werde,  nicht  durch  Speisen,  von  denen 
keinen  Nutzen  gehabt  haben ,  die  sichdamit  abgeben. 
Bei  der  Mahnung,  an  "Wort  und  Vorbild  der  Lehrer,  vor  allem 
aber  an  dem  einen,  sich  gleichbleibenden  Gegenstand  des  Glaubens 
festzuhalten  (v.  7  f.),  hat  der  Vf  bereits  die  Gefahr  im  Auge  gehabt,, 
welche  den  Lesern  von  mancherlei  neu  an  sie  herangetretenen  Lehren 
droht.  Als  öiöaxol  noiY-LKai  (cf  2,  4)  und  ^evai  mögen  sie  eine 
gewisse  Anziehungskraft  besitzen,  stehen  aber  als  solche  auch  iu 
unverkennbarem  Gegensatz  zu  dem  einheitlichen  Inhalt  des  aposto- 
lischen "Wortes  und  mischen  diesem  etwas  seinem  "Wesen  nicht 
Entsprechendes  bei.  "Würden  sich  die  Leser  derartigen  Einflüssen, 
erschließen,  so  würden  sie  von  dem  AVort  ihrer  ehemaligen  Lehrer 
abgezogen  und  an  dem  wahren  Gegenstand  des  Glaubens  vorüber 
in  den  Irrtum  hineingetrieben  werden  ^*).  Über  den  Inhalt  der 
betreffenden  Lehren  läßt  sich  den  warnenden  Worten  des  Vf 
wenig  entnehmen.  Gesetzliche  Observanzen  meint  er  schwerlich,, 
denn  solche  empfand  ein  Judenchrist  kaum  als  etwas  Fremdartiges, 
zumal  die  Häupter  der  jerusalemischen  Gemeinde  die  Beobachtung 
des  Gesetzes  nie  als  etwas  mit  dem  Glauben  an  das  Evangelium 
grundsätzlich  Unvereinbares  angesehen  haben.  Auch  an  Irrlehren 
von  prinzipieller  Tragweite  kann  der  Vf  nicht  denken,  sonst  würde 
er  nicht  erst  am  Schluß  des  Briefes  und  nur  mit  einigen  andeu- 
tenden Worten  davor  gewarnt  haben.  Am  ehesten  wird  er  Speku- 
lationen im  Auge  haben,  welche  den  Inhalt  des  Ev  durch  phantastische 
Gedanken  zu  bereichern  meinen,  in  Wirklichkeit  aber  doch  nur  etwas 
seinem  innersten  Wesen  Fremdes  damit  verbinden  und  so  von  der 
Hauptsache    ablenken  ^^).     Darum    empfiehlt    der  Vf  im  Gegensatz 

")  Die  an  sich  nicht  unpassende  LA  TiepKptfjaad-e  (KL  044  Min)  ist 
aas  Eph  4,  14  eingedrungen,  naommt.  (mACDMP  17  Verss.)  wird  von 
übermächtigen  Gewalten  wie  vom  Wind  (Ju  12)  oder  der  Käserei  (l  Sam. 
21,  13)  gebraucht,  die  mit  sich  fortn^ilien  und  vom  Ziele  abbringen. 

•*)  Auch  Herrn,  sim.  VIII  fi,  h  warnt  vor  solchen,  welche  t)täax<i*- 
Sivaa  einführen.  Bei  Diogn.  11,  1  bildet  äm'«  ömhit'  den  (legensatz  zu 
einer  aus  der  Überlieferung  der  Apostel  geschupften  Unterweisung.  Eine 
iffr]  otüans  1  Clem.  1,  1  ist  ein  Autstund,  wie  er  Christen  nicht  ziemt. 
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zu  der  unruhigen,  bloß  innere  Unsicherheit  verratenden  Zuneigung 
zu  immer  neuen  Aufstellungen  als  ein  xa/oV  d.  h.  als  etwas  wahr- 
haft Wertvolles  und  Erstrebenswertes  die  Festigung  des  Herzens 
(cf  Kl  2,  9).  Die  Leser  sollen  die  ruhige  Zuversicht  und  sichere 
Selbstgewißheit  einer  gefestigten  Überzeugung  erstreben,  die  sie 
davor  bewahrt,  den  echten  Gehalt  des  Ev  mit  fremdartigen  Ge- 
danken zu  versetzen  und  dadurch  zu  gefährden.  Erreichbar  ist 
ihnen  diese  Festigkeit  durch  die  göttliche  Gnade  (cf  2,  9 ;  4,  16 ; 
13,  25),  die  nur  voll  ergriffen  und  gewürdigt  zu  werden  braucht, 
wenn  man  innere  Ruhe  und  Sicherheit  erlangen  will.  Wie  der 
Zusammenhang  mit  dem  Vorhergehenden  lehrt,  liegt  der  Ton  nicht 
auf  yiägiri,  sondern  auf  ßeßaiovad-ai.  Die  Sicherung  gegen  die 
irreleitende  Macht  der  fremden  Lehren  erwächst  aus  der  Festigung 
des  Herzens.  Nur  dadurch  erhält  das  hierzu  dienliche  Mittel 
etwelches  Gewicht,  daß  dem  vorausgeschickten  xäQLti  nachträglich 
die  negative  Bestimmung  ov  ßQ(I)f.maiv  zur  Seite  gestellt  wird. 
Da  dieser  Gegensatz  fast  nur  beiläufig  hinzugefügt  wird  und  bloß 
erläutern  soll,  wovon  man  eine  Festigung  des  Herzens  nicht  er- 
warten darf,  kann  dem  Vf  bei  der  Warnung  vor  fremdartigen 
Lehren  unmöglich  schon  die  Ablehnung  einer  unrichtigen  Schätzung 
von  Speisen  als  Ziel  vorgeschwebt  haben.  Andererseits  muß  der 
für  wertlos  erklärte  Genuß  von  Speisen  doch  in  irgendwelchem 
Zusammenhang  mit  jenen  öiöaxai  stehen,  wenn  nicht  ganz  uner- 
klärt bleiben  soll,  warum  der  Vf  so  unvermittelt  auf  die  ßgibfiata 
zu  sprechen  kommt.  Er  subsummiert  also  nachträglich  unter  die 
öidayi^al  ^evai  eine  Observanz,  über  die  er  sich  noch  äußern  wollte, 
die  er  aber  ursprünglich  nicht  unter  jene  Lehren  mitbefaßt  hatte. 
Es  fragt  sich  nun,  was  unter  den  ßQwf.iata  zu  verstehen  ist.  Die 
Gegenüberstellung  von  yiägig  und  ßQtofxata  fordert,  an  ein  mensch- 
liches Tun  zu  denken,  durch  welches  man  sich  verschaffen  will, 
was  doch  nur  durch  die  Aneignung  der  freien  Liebe  Gottes  er- 
reicht werden  kann.  Ein  derartiges  Tun  liegt  vor,  wenn  der  Vf 
bei  den  ßQWfjara  die  Enthaltung  von  gewissen  als  unrein  geltenden 
Speisen  im  Sinne  hat  ^^).  Durch  die  Rücksicht  auf  Vorschriften 
des  mosaischen  Gesetzes  (cf  9,  10  S.  252)  kann  diese  Enthaltung 
allerdings  nicht  motiviert  sein,  denn  die  Beobachtung  der  Speise- 
verbote gehört  zu  der  von  jedem  Israeliten  geforderten  Gesetzes- 
erfüllung und  stellt  keine  außergewöhnliche  Leistung  dar,  die  als 
solche  die  Festigung  des  Herzens  garantierte.  Anders  verhält  es 
sich  mit  jener  vom  Gesetz  nicht  geforderten  und  darüber  weit 
hinausgehenden  Askese,  gegen  die  sich  auch  Paulus  wiederholt 
wendet  (Kl  2,  16—23;  1  Tm  4,  3—5.  8;  Tt  1,  15).      Eine    solche 

"")  So  mit  verschiedenen  Variationen  Ephr.,  Clirys.,  Thdrt  und  die 
späteren  Griechen,  Haimo,  Herv.  (zweite  Erkl.),  Thomas  Aqu.,  ferner  Calvin, 
Del.,  Kiehm,  Hofm.,  Zahn  Einl.  IV  S.  138. 

28* 
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kann  auch  sehr  wohl  als  eine  Art  der  Lebensführung  bezeichnet 
werden,  aus  welcher  denen,  die  sie  üben,  erfahrungsgemäß  kein 
Nutzen  erwachsen  ist.  Der  häufig  vorgebrachte  Einwand,  die 
Enthaltung  von  Speisen  könne  nicht  durch  die  positive  AVendung 
Iv  ßqw^aOLV  TteQLTtatslv  eingeführt  werden ,  ist  nicht  durch- 
schlagend. Bei  der  Bestreitung  der  allerdings  anders  motivierten 
Enthaltung  vom  Fleischgenuß,  wie  sie  gewisse  Christen  in  Rom 
und  Korinth  übten  *^),  bedient  sich  Paulus  ganz  ähnlicher  Aus- 
drücke (cf  Rm  14,  15.  17.  20;  1  Kr  8,  8),  Gleichwohl  ist  die  Be- 
ziehung von  ßQiüfiara  auf  die  Vermeidung  unreiner  Speisen  nicht 
durchführbar.  Wenn  der  Vf  v.  10  f.  von  einem  mit  dem  Opfer 
verbundenen  Essen  spricht,  so  kann  das  nicht  außer  Zusammen- 
hang mit  den  ßQ(l)(.iara  v.  9  stehen.  Die  Annahme,  die  Verbin- 
dung liege  nur  in  einer  allgemeinen  Ideenassociation,  ist  unhaltbar. 
Verzicht  auf  Speisen  und  Teilnahme  an  Opfermahlen  liegen  doch 
recht  weit  auseinander,  und  wie  sollte  der  Vf  ohne  einen  konkreten 
Anlaß  in  V.  10  darauf  zu  reden  kommen,  daß  den  Priestern  der 
Genuß  des  Fleisches  gewisser  Sündopfer  verwehrt  sei?  Ent- 
scheidend ist  aber,  daß  v,  15  f.  die  ganze  Ausführung  in  eine 
durch  ovv  eng  mit  dem  Vorhergehenden  verknüpfte  Belehrung 
darüber  ausläuft,  wie  beschaffen  die  Gott  wahrhaft  wohlgefälligen 
Opfer  sind,  welche  die  Christen  darzubringen  haben.  Nach  alle- 
dem kann  es  sich  bei  den  ßQ(h(iaxa  nur  um  Speisen  handeln,  die 
bei  Opfermahlzeiten,  z.  B.  dem  Passah  und  allen  Schelamim 
(Lev  19,  5 — 8;  22,  29  f.)  genossen  wurden*').  Allerdings  könnte 
man  es  auffallend  finden,  daß  der  Vf  nur  von  Opfermahlzeiten  und 
nicht  von  Opfern  spricht,  von  denen  doch  in  erster  Linie  eine 
Befestigung  des  Herzens  zu  erwarten  stände.  Wäre  der  Brief 
nach  Jerusalem  oder  überhaupt  nach  Palästina  gerichtet,  so  würde 
man  über  dieses  Bedenken  nicht  leicht  hinwegkommen.  Anders, 
wenn  die  Adressaten  in  der  Diaspora  zu  suchen  sind.  So  gern 
die  außerhalb  des  hl.  Landes  wohnenden  Juden  zu  den  Festen 
nach  Jerusalem  reisten,  war  das  bei  größerer  Entfernung  ihres 
Wohnsitzes  von  dem  hl.  Lande  doch  nur  eine  seltene  Ausnahme. 
In  der  Kegel  schafften  sie  sich  für  die  ihnen  fehlende  Gelegenheit 
zur  Opferdarbringung  einen  Ersatz  durch  Kultmahle,  und  diese  fanden 
in  der  Diaspora   viel    häufiger  statt  als    in  Palästina  "**).     Je  mehr 

••)  Cf  meine  Abhandlung:  Die  Starken  und  Schwachen  in  der  röni. 
Gemeinde  in  Theol.  Stud.  u.  Krit.  1893.  S   649—678. 

•')  Cf  z.  B.  Sedul.,  Schlicht,  Block,  Weiß,  Schlatter,  Weste. 

•■*)  Hier  sind  besonders  die  ovt'ihim'n  zu  erwähnen,  welche  die  Juden 
nchon  zur  Zeit  Caesar»  in  Roui  und  anderwärts  abhalten  durften  cf  Jos. 
ant.  XIV  218—216  (10,  8).  Cf  überhaujjt  SchUrer,  Gesch.  d.  jUd.  Volkes 
in*  S.  142 — 144.  /u  den  iliiion  oigeiitllnilichen  Gebräuchen,  deren  Iniie- 
haltung  den  Juden  im  römiHchen  Reich  zugestanden  war  (cf  SchUrer  a.  a.  0. 
N.  109-112),  gehörten  vor  allem  auch  die  gemeinsamen  Mahlzeiten. 
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die  religiösen  Mahlzeiten  die  eigentlichen  Opfer  vertraten,  um  so 
höher  schätzte  man  ihren  Wert  ein,  und  je  öfter  sie  gefeiert 
wurden,  um  so  leichter  konnte  man  ihre  Pflege  als  ein  rceQLTtcaelv 
Iv  ßQd)f.iaoiv  d.  h.  als  eine  auf  dem  Gebiet  der  Speisen  sich  be- 
wegende Lebensführung  bezeichnen  ^*).  Freilich  stellt  der  Vf 
auch  fest,  daß  die,  welche  sich  damit  abgeben  '*'),  erfahrungsgemäß 
davon  keinen  Nutzen  gehabt  haben.  Den  Opfermahlzeiten  ist 
hiermit  nicht  jeder  Wert  abgesprochen ,  noch  weniger  ist  den 
Lesern  verboten,  sich  an  ihnen  zu  beteiligen,  als  ob  das  mit  dem 
Glauben  an  Christus  unvereinbar  wäre.  Der  Vf  konstatiert  nur, 
daß  der  von  dieser  Beteiligung  erwartete  Nutzen  ausgeblieben  ist. 
Gefestigte,  ihres  Verhältnisses  zu  Gott  unerschütterlich  gewisse, 
ihres  Glaubens  frohe  Menschen  sind  die  alle  nicht  geworden,  welche 
den  Opfermahlzeiten  einen  solchen  Einfluß  zutrauten.  Auf  dem 
Standpunkt  des  AB  war  es  nicht  unberechtigt,  von  dem  Opfermahl 
religiöse  Förderung  zu  erwarten.  Das  Mahl  setzte  wirklich  in 
Gemeinschaft  mit  dem  Altar  (1  Kr  10,  18)  bzw.  mit  dem  Gott, 
dem  das  Opfer  dargebracht  wurde.  Überdies  vereinigte  es  die, 
welche  an  ihm  teilnahmen,  zu  einer  unter  sich  eng  verbundenen 
Kultgemeinde.  Trotz  alledem  hat  es  aber  niemals  jene  innere 
Festigkeit  und  getroste  Glaubenszuversicht  verliehen ,  deren  die 
Leser  jetzt  vor  allem  bedürfen  (cf  7,  18;   9,  9 ;   10,  1)'^). 


•")  Für  die  Verbindung  von  iv  ols  mit  onpeX^dt^oav  liefern  Ps  89,  28 
und  Sir  31,  31,  wo  das  intransitive  d>feXeiv  mit  ev  steht,  nur  zweifelhafte 
Belege.  Jedenfalls  bedarf  ol  Tie^mai.  der  Ergänzung  durch  ev  oh,  wie 
wohl  alle  griech.  Exegeten  annehmen,  ganz  deutlich  Theophyl.  und  Euthym. 
Ein  Dativ  der  Norm  wie  AG  21,  21  lotg  ilhaiv  neoirtareiv  war  hier  nicht 
anwendbar.  Bei  ne^mmsiv  sowohl  in  eigentlicher  als  in  übertragener  Be- 
deutung steht  iv  in  sehr  verschiedenem  Sinne,  namentlich  von  dem  Gebiet, 
auf  dem  man  sich  bewegt,  oder  der  Ausrüstung,  mit  welcher  ausgestattet 
man  seinen  Wandel  führt,  hier  in  ersterem  Sinn.  Am  meisten  lassen  sich 
vergleichen  Ausdrücke  wie  TteoiTiareiv  iv  ä/ua^jiate  Eph  2,  2  cf  Kl  3,  7 ; 
tv  EQyois  äya&olg  Eph  2,  10;  iv  dlXotgia  yrcüfir}  Jgn.  Philad.  3,  3;    iv  toZe 

d'txaieofinaiv  rov  xvpiov  Barn.  21,  1.    Den  Übergang  von  der  eigentlichen 
zur  übertragenen  Bedeutung  veranschaulichen  Wendungen  wie  Tie^tTrax.  iv 

dSols  SixaioowTjs  ProV  8,  20;   iv  oÖots  xaoSim:  Eccl  11,  9. 

"0)  Der  Aor.  7is()i7iaTriaavTss  («''CKLMP  17.  1739  Min  Chrys.  Thdrt 
cop  u.  a.)  ist  beinahe  ebenso  gut  bezeugt  wie  das  Praes.  Txe^tinarovvree 
{h*  A  D  71  d  vulg),  aber  es  ist  wahrscheinlicher,  daß  das  ursprüngliche 
Praes.  dem  Aor.  cbfslrjd'Tjaav  assimiliert  worden  ist,  als  daß  man  einen 
ursprünglichen  Aor.  mit  Rücksicht  auf  Parallelen  wie  2  Kr  4,  2;  10,3; 
Phl  3,  17  durch  das  Praes.  ersetzt  hat.  Das  Praes.  deutet  an,  daß  es  nicht 
nur  in  der  Vergangenheit  solche  gegeben  hat,  sondern  auch  in  der  Gegen- 
Avart  solche  gibt,  bei  deren  Eeligionsübung  die  Speisen  eine  Rolle  spielen; 
aber  auch  sie  haben  sich  bereits  von  der  Wenlosigkeit  ihrer  Gepflogenheit 
für  die  innere  Festigung  überzeugen  können. 

'•^)  V.  Sodens  Beziehung  von  v.  9  auf  Polemik  gegen  unbedenklichen 
Genuß  von  Götzenopferfleisch  seitens  freier  gerichteter  Gemeindeglieder 
verliert  den  Zusammenhang  mit  v.  10  ff.   Auch  könnte  ein  solcher  Gebrauch 
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Der  Vf  begnügt  sich  indes  nicht  mit  der  Feststellung  dieser 
Erfahrungstatsache.  Er  beleuchtet  die  Nutzlosigkeit  der  jüdischen 
Opfermahlzeiten  auch  vom  Standpunkt  des  NB  und  stellt  sie  damit 
erst  vollends  ins  Licht:  [13,  10]  Wir  haben  einen  Altar, 
von  dem  zu  essen  nicht  befugt  sind,  die  dem  Zelte 
dienen.  Um  zum  richtigen  Verständnis  der  vielgedeuteten  Aus- 
sage v.  10  zu  gelangen,  ist  vor  allem  festzustellen,  daß  durch  IC 
nicht,  wie  wenn  es  fjixelg  €XOuev  d-vOLaorriQiov  hieße,  der  Opfer- 
stätte des  AB  die  des  NB  gegenübergestellt  werden  soll.  Aller- 
dings wird  vorausgesetzt,  daß  die  Christen,  die  als  Subjekt  von 
exOflEV  allein  in  Betracht  kommen,  auch  ihrerseits  einen  Altar 
haben ;  aber  dieser  Gedanke  wird  auch  nur  vorausgesetzt,  ohne 
daß  der  Vf  ihm  wesentliche  Bedeutung  für  den  Zusammenhang 
beilegte.  Die  positive  Aussage  ey^o^ev  ■d-vaiaaTr]Qiov  bildet  nur 
den  Anknüpfungspunkt  für  die  sich  daran  anschließende  negative : 
«5  ob  (payelv  ovx  exovoiv  k^ovoiav  oi  rf}  G'^rjvj]  XavQEvovxsg. 
Man  kann  also  den  Gedanken  des  Vf  durch  die  Umschreibung 
wiedergeben :  Der  Altar,  den  wir  haben,  ist  nicht  von  der  Art, 
daß  die  Priester  davon  zu  essen  befugt  sind  '^).  Über  den  Sinn 
des  Ausdrucks  ol  ri]  aytr^vfj  kaxQevovreg  kann  innerhalb  des  ganzen 
Vorstellungskreises,  welchem  die  Aussagen  v.  10  f.  angehören,  nicht 
der  geringste  Zweifel  bestehen.  Von  Sund-  und  Schuldopfern  zu 
essen,  gestattete  die  gesetzliche  Ordnung  bloß  den  Priestern  (cf 
Lev  6,  19.  22;  7,  6  ;  10,  17  f.).  Nur  von  diesen  war  also  hervor- 
zuheben, daß  ihnen  der  Genuß  des  Opferfleisches  dann  versagt  sei, 
wenn  das  Sündopfer  dazu  bestimmt  war,  ihre  eigene  Sünde  oder 
diese  zugleich  mit  der  der  ganzen  Gemeinde  zu  sühnen.  "Wenn- 
gleich nach  dem  Sprachgebrauch  unter  dem  Ausdruck  außer  den 
Priestern  auch  die  Leviten  befaßt  sein  könnten  "*),  so  doch  nicht 
im  Hb  (cf  8,  2.  5).  Absichtlich  werden  aber  die  Priester  nicht 
Diener  des  Tempels,  sondern  ol  zf]  GKrivf]  laxQevovTeg  genannt. 
Auch  hier  hat  der  Vf  nicht  den  zu  seiner  Zeit  in  Jerusalem  ge- 
übten, sondern  den  in  der  hl.  Schrift  angeordneten,  auf  die  Ver- 
hältnisse    der    Wüstenwanderung    berechneten    und    daher   in    dem 


der  Freiheit  höchstens  Beweis  für  erlanjfte  Festijjfkeit,  nicht  Mittel  zu 
deren  Erlangung  sein.  So  übermütigem  Selbstbewußtsein  gegenüber  wäre 
eher  an  die  Gefahr  als  an  die  Nutzlosigkeit  eines  derartigen  Genusses  zu 
erinnern  gewesen. 

'*)  Der  Ausfall  von  i^ovoiav  (D  M  d  Dam.)  nach  dem  so  »Ihnlichen 
iyovaiv  ist  ein  so  offenkundiges  Schreibversehen,  daß  die  Richtigkeit  der 
gewöhnlichen  LA  außer  Frage  steht. 

'^j  Von  den  S.  222  A  lö  angeführten  Stellen  kommen  hier  besonders 
die  folgenden  in  Betracht.  Ez  45,  4  f.  heißen  die  Priester  u'^i^en  'n-jtp-^ 
(LXX  ungenau  ol  Xeirovoyovvrbi  it'  T({S  &yi(i>).  aber  auch  die  Leviten  'riTB's 
n*a.n  LXX  ol  lenov^yoCrre^  t/;7  oixoj.  Nur  von  den  Priestern  steht  Jos. 
»nt.  XIII  ßö  (2,  8)  ol  lepiili  ol  ItnovQYOvvTSi  TrjJ  Ieqc^, 
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Stiftszelt  sich  abspielenden  Priesterdienst  vor  A-Ugen.  Er  will 
also  nur  feststellen,  wer  von  den  nach  der  gesetzlichen  Ordnung 
sonst  Berechtigten  in  diesem  Falle  nicht  befugt  sei,  von  der  Speise 
des  Altars  zu  genießen.  Wenn  man  nun  in  10**  mit  Westcott 
u,  a.  eine  selbständige  positive  Aussage  erblicken  zu  müssen 
meint,  etwa  des  Sinnes,  wir  Christen  besäßen  einen  Altar,  von 
dem  uns  geistliche  Nahrung  zukomme,  so  fühlt  man  sich  zu  der 
JVage  gedrungen,  wen  der  Vf  mit  den  Personen  meine,  denen 
das  Essen  von  diesem  Altar  verwehrt  sei,  und  findet  dann  meistens 
den  Gedanken,  die  jüdischen  Priester  als  die  Vertreter  der  gesetz- 
lichen Ordnung  der  Dinge  seien  vom  Anteil  an  Christus  und  seinen 
Heilsgütern  ausgeschlossen  '*).  Allein  der  Vf,  dessen  Brief  ja 
nicht  an  die  Priesterschaft  von  Jerusalem  gerichtet  ist,  kann  un- 
möglich dartun  wollen,  daß  gerade  den  Priestern  und  nur  diesen 
der  Anteil  an  Christus  versagt  sei.  Daher  meint  man,  die  Priester 
als  die  Repräsentanten  der  am  Gesetz  festhaltenden  Gemeinde  an- 
sehen zu  dürfen  —  eine  Ansicht,  die  so  gewiß  unhaltbar  ist,  als 
für  die  israelitische  Volksgemeinde  die  Möglichkeit,  von  irgend 
einem  Sündopfer  zu  essen,  überhaupt  nicht  bestand  und  also  nicht 
für  einen  besonderen  Fall  verneint  zu  werden  brauchte.  Sodann 
<?etzt  man  unberechtigterweise  das  ganz  materiell  gemeinte  (payeJ-v 
i/.  Tov  x/'VOiaorrjQlov  mit  dem  geistigen  Anteil  an  dem  Sündopfer 
Christi  gleich.  Aber  gerade  von  den  Sündopfern,  die  ihnen  per- 
sönlich oder  als  Gliedern  der  Gemeinde  die  Versöhnung  erwirken 
sollten,  durften  die  Priester  nicht  essen,  so  daß  also  der  Genuß 
des  Opferfleischs  und  die  Erfahrung  der  Sühnkraft  des  Opfers 
nicht  nur  voneinander  verschieden  sind,  sondern  sich  gegenseitig 
ausschließen.  Wäre  beides  zu  identifizieren,  so  ergäbe  sich  nach 
der  Regel  von  v.  11  die  notwendige  Konsequenz,  daß  überhaupt 
niemand  an  dem  Opfer  Christi  teilhaben  könne.  Um  dieser  ver- 
hängnisvollen Folgerung  zu  entgehen,  beschränkt  man  die  Aussage 
von  V.  10  auf  die,  welche  die  gesetzliche  Ordnung  für  sich  maß- 
gebend sein  lassen.  Ihnen  und  nur  ihnen  versage  ihr  Gesetz  den 
Anteil  an  dem  Sühnopfer  Christi.  Abgesehen  davon,  daü  man 
hiermit  den  Ausdruck  ol  rf]  ayirjv^  Xarg.  in  ganz  unzulässiger  AVeise 
umdeutet,  setzt  man  dabei  voraus,  daß  die  Erfüllung  des  Gesetzes 
an  sich  mit  dem  Glauben  an  Christus  unvereinbar  sei,  ja  geradezu 
von  Christus  ausschließe  —  eine  Voraussetzung,  die  dem  ganzen 
Inhalt  des  Briefes  schnurstracks  zuwiderläuft.  Schwierigkeiten 
anderer  Art  erheben  sich,  wenn  man  unter  den  Dienern  des  Zeltes 
die  Christen  versteht  "^).  Schon  der  Übergang  von  der  ersten 
Person   exopiev    in    die    dritte    e^ovoiv   ol   Xarg.    muß    Bedenken 


*)  So  im  wesentlichen  z.  B,  Bleek,  Lünem.,  Del.,  ßiehm,  Schlatter. 
*)  Cf  besonders  SchUcht.,  Kurtz,  Hofm.,  Zahn  Einl.  II»  S.  143,  v.  Soden 
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erwecken,  mehr  noch  die  Kennzeichnung  des  priesterlichen  Cha- 
rakters der  Christen  durch  einen  Ausdruck,  der  den  Priesterdienst 
als  einen  an  dem  temporären  Heiligtum  des  AB  sich  auswirkenden 
Kult  erscheinen  läßt.  Mit  der  axr]Vi]  kann  ja  nur  das  irdische 
Heiligtum  gemeint  sein,  nicht  das  wahre,  himmlische,  dessen 
XsiTOvgyla  Christi  (8,  2;  9,  11),  nicht  der  Christen  Geschäft  ist,^ 
auch  nicht  die  Gemeinde  Gottes,  die  wohl  oi/.og  tov  d-eov  (3,  6  : 
10,  21),  nicht  aber  axrjvi]  heißt.  Wie  kommt  also  der  Vf  dazu, 
einen  so  ungewöhnlichen,  nur  für  das  Vorbild,  nicht  für  das 
Gegenbild  passenden  Ausdruck  zu  wählen,  wenn  er  die  Christen 
im  Auge  hat?  Aber  auch  die  nur  von  Hofm.  und  Zahn  scharf 
gestellte  Frage,  was  unter  der  Voraussetzung,  daß  der  Vf  an 
Christen  denke,  mit  dem  (payslv  gemeint  sei,  läßt  sich  nicht  be- 
friedigend beantworten.  Die  Annahme,  er  wolle  den  Lesern  deut- 
lich machen,  sie  hätten  kein  Anrecht  auf  einen  für  ihr  irdisches^ 
Leben  ihnen  zugute  kommenden  Dienstlohn  ist  kaum  durchführbar: 
denn  im  Vorhergehenden  führt  nichts  auf  einen  solchen  Gedanken, 
und  in  v.  10  wäre  derselbe  in  so  schwer  verständlicher  Form  vor- 
getragen, daß  die  Leser  ihn  nicht  fassen  könnten,  ohne  darauf  vor- 
bereitet zu  sein.  Zu  einer  allseitig  zufriedenstellenden  Erklärung 
gelangt  man  nur,  wenn  man  auf  alle  Deutungen  des  einzelnen  ver- 
zichtet ^^)  und  in  V.  10  bloß  den  allgemeinen  Gedanken  findet:  von  dem 
Altar,  den  wir  Christen  haben,  sind  die  nicht  befugt  zu  essen,  welche 
sonst  das  Vorrecht  besitzen,  von  den  Sündopfern  zu  genießen.  Mit 
anderen  Worten  :  das  Opfer,  das  wir  Christen  als  das  allein  wahre  und 
wirkungskräftige  kennen,  schließt  seiner  Natur  nach  jedes  Opfermahl 
aus.  Darnach  mögen  die  Leser  beurteilen,  ob  sie  recht  damit  tun, 
von  jüdischen  Opfermahlen  eine  Festigung  des  Herzens  zu  erwarten. 
Ist  bei  dem  allein  wirksamen  Opfer  eine  damit  verbundene  Mahl- 
zeit gar  nicht  möglich,  wie  sollte  von  den  schattenhaften  Opfer- 
mahlzeiten der  gesetzlichen  Ordnung  ein  wesentlicher  Gewinn  zu 
erwarten  sein?  Auffallend  mag  nur  erscheinen,  daß  der  Vf  von 
den  Christen  immerhin  den  Besitz  eines  dvGKxarriQiov  aussagt. 
Auf  den  Abendmahlstisch  läßt  sich  dies  so  gewiß  nicht  beziehen, 
als  zur  Zeit  der  Abfassung  des  Hb  das  Mahl  des  Herrn  noch 
nirgends  in  der  Kirche  als  ein  Opfer  galt  und  der  Hb  mit  aller 
Schärfe  den  Gedanken  an  eine  Wiederholung  des  einen  Opfer» 
Christi  ablehnt  (7,  27;  9,  12.  25—28;  10,  10)'').  Viel  eher 
könnte  das  Kreuz  als  der  Altar  bezeichnet  sein,  auf  dem  Christus 

")  So  Schlicht,  freilich  ohne  konsequente  Durchführung  des  Gedankens. 
Weiß. 

")  Die  von  Theophyl..  Walafrid,  Claiid.-Hatto  (zweite  Erkl.),  Sedul., 
Haimo,  Herv.,  in  neuerer  Zeit  namentlich  von  kathol.  Exegeten  (cf  z.  B. 
Thalhofer  S.  232  ff. ;  Schäfer;  Heigl  S.  176ff.),  aber  auch  von  Spitta,  Zur 
Ge»ch.  u.  Lit.  des  Urchristentums  Bd.  I  S.  827;  Götz,  Die  Abendmuhlsfrage 
1904  H.   19Bf.  vertretene  Beziehung  auf  das  Abendmahl   liat  daran  einen 
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dargebracht  wurde  (7,  27  ;  9,  14.  28)  '^).  Nur  ist  dabei  mißlich, 
daß  V.  11 — 13  Golgotha  nicht  mit  dem  Altar,  sondern  mit  der 
Stätte  außerhalb  des  Lagers,  an  welcher  die  Leiber  der  Opfertiere 
verbrannt  wurden,  in  Parallele  gestellt  wird.  Man  verzichtet  also 
auch  in  diesem  Punkt  am  besten  auf  eine  Deutung.  Für  das 
Opfer  wird  der  Vf  die  Opf erstatte  einsetzen,  weil  es  ihm  wider- 
strebt, von  einem  Essen  des  Opfers  Christi  zu  reden.  Überhaupt 
verkörpert  der  Altar  als  die  regelmäßige  Sühnstätte  die  ganze 
Sühneeinrichtung  und  kann  recht  wohl  für  diese  stehen  cf  1  Kr 
10,  18.  So  ergibt  eich  auch  von  hier  aus  nur  der  allgemeine 
Gedanke,  das  Sühneinstitut  des  NB  sei  nicht  mit  Opfermahlzeiten 
verbunden. 

Warum  sich  das  so  verhält,  legt  der  Begründungssatz  [13,  11] 
dar :  Denn  die  Leiber  der  Tiere,  deren  Blut  durch 
den  Hohenpriester  für  die  Sünde  ins  Heiligtum  ge- 
brachtwird,  werden  verbran  n  t  außerhalb  desLagers. 
Wie  der  Wortlaut  zeigt,  schwebt  dem  Vf  Lev  16,  27  vor:  xal 
Tov  fAÖoxov  Tov  71€qI  T^g  afiaQTias  xal  rbv  xiuaqov  zbv  Ttegl  T^g 
u(.iaQriag ,  wv  tö  al^a  eiar^vixUr]  e^iAaaao&ac  iv  t(^  oy^V» 
i^oioovaiv  avTcc  e^oj  rf^g  naQs^ßo),^^  xal  xaraxavaovoiv  avra 
iv  tzvqL.  Die  Übertragung  dieser  Vorschrift  auf  das  Opfer  Christi 
geht  von  der  nach  den  Ausführungen  von  2,  17;  4,  14 — 5,  10; 
8,  1 — 10,  18  nicht  weiter  zu  begründenden  Voraussetzung  aus, 
daß  das  Werk  Christi  die  gegenbildliche  Erfüllung  des  Sühnopfers 
des  atl  Versöhnungstages  darstelle.  Bloß  bei  diesem  feierlichsten 
Opfer  wurde  das  Blut  der  Tiere  behufs  Sühnung  der  Sünde  durch 
den  Hohenpriester  eig  xct  ayia  d.  h.  nach  dem  durchgängigen 
Sprachgebrauch  des  Briefes  (cf  oben  S.  218  A  1)  in  das  Alier- 
heiligste  gebracht,  während  es  bei  den  Sündopfern  für  den  Hohen- 
priester und  die  ganze  Gemeinde  nur  im  Heiligen  verwendet  wurde 
(cf  Lev  4,  3 — 21  ;  6,  23).  Dagegen  wurde  das  Fleisch  wie  bei 
den  übrigen  Sündopfern  höheren  Grades  dem  Genuß  der  Priester 
entzogen  und  außerhalb  des  Lagers  verbrannt.  Es  entspricht  somit 
der  für  alle  Sündopfer  höheren  Grades  gültigen  Regel,  wenn  bei 
dem  Opfer  Christi  von  dem  Genuß  einer  Opferspeise  nicht  die 
Rede  sein  kann  (v.  10).  Bei  der  Schilderung  der  Manipulationen 
bedient  sich  der  Vf  der  Praesentia  eiacpegsrai  und  xaraxaiSTai, 
weil  er  das  beschreiben  will,  was  nach  Anordnung  der  Schrift 
regelmäßig  zu  geschehen  hat.  Aus  dem  gleichen  Grunde  über- 
nimmt er  aus  der  Bestimmung  Lev  16,  27  den  Aasdruck  TtaQSfxßoXrj, 

gewissen  Anhaltspunkt,  daß  TpäTte^a  xv^iov  Name  sowohl  des  Brsmdopfer- 
altars  (Mal  1,  7.  12)  als  des  Abendmahlstisches  (1  Kr  10,  21  cf  18)  ist.  Sie 
gestattet  auch,  faysiv  in  eigentlichem  Sinne  zu  verstehen,  hat  aber  außer 
dem  oben  Erwähnten  auch  das  S.  439  Ausgeführte  gegen  sich. 

'*)  So  Thom.  Aqu.  (erste  Erklärung),  auch  die  meisten  Neueren. 
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obgleich  das  Zeltlager,  das  während  Israels  Wüstenwanderung  das 
Stiftszelt  (v.   10)  umgab,  längst   festen  Wohnungen    gewichen  war. 

In  überraschender  Wendung  schließt  nun  der  Vf  mit  öib  '/.ai 
wie  11,  12  eine  Folgerung  an,  die  sich  aus  der  Gleichsetzung  des 
Opfers  Christi  mit  dem  des  Versöhnungstages  ergibt:  [13,  12] 
Darum  hat  auch  Jesus,  um  das  Volk  durch  sein 
eigenes.  Blut  zu  heiligen,  außerhalb  des  Tores  ge- 
litten. Daß  Jesus  das  vollkommene  Gegenbild  des  Sündopfers 
des  Versöhnungstages  sei,  wird  auch  hier  ohne  weiteres  voraus- 
gesetzt. Seine  Aufgabe  war  es,  die  wahre  Heiligung  der  Volks- 
gemeinde (cf  2, 17),  ihre  Reinigung  und  Weihung  für  Gott,  zu 
bewirken,  wozu  es  freilich  mehr  als  der  Darbringung  fremden 
Blutes,  nämlich  der  Hingabe  des  eigenen  Lebens  bedurfte.  Wenn 
der  Vf  diese  schon  früher  ausgesprochenen  Gedanken  (cf  9,  12 
— 14;  10,  29)  hier  nochmals  zu  Worte  kommen  läßt,  so  tut  er 
es  nur,  um  eine  ganz  neue  Folgerung  daraus  zu  ziehen.  Zur 
allseitigen  Erfüllung  des  atl  Typus  gehörte  auch  dies,  daß  Jesus 
sein  Todesleiden  (cf  2,  18 ;  9,  20)  außerhalb  des  Tores  von 
Jerusalem  erduldete  (cf  Mt  27,  32;  Mc  15,  20;  Jo  19,  17)'»).  In 
€^0)  TfjQ  Tcvkrig  nimmt  der  Vf  mit  einer  durch  die  Verhältnisse 
seiner  Gegenwart  gebotenen  Modifikation  einen  Ausdruck  aus  der 
V.  11  angeführten  Gesetzesvorschrift  auf,  gibt  ihm  aber  zugleich 
eine  andere  Wendung  und  größeres  Gewicht.  Was  aus  dem  Lager 
der  israelitischen  Volksgemeinde  hinausgeschafEt  wurde ,  um  dort 
der  Vernichtung  übergeben  zu  werden,  war  damit  als  etwas  nicht 
mehr  in  ihren  Bereich  Gehöriges,  ihr  fremd  Gewordenes  gekenn- 
zeichnet. So  wurde  auch  Jesus  dadurch,  daß  man  ihn  vor  das 
Tor  Jerusalems  zur  Hinrichtung  hinausführte,  wie  ein  Verbrecher 
aus  der  Gemeinde  Israels  ausgestoßen  (cf  Lev  24,  14;  Num  15,  35  f.). 
Diese  Tat  entschlossenster  Verwerfung  von  selten  des  Volkes  wurde 
aber  durch  Gottes  Fügung  die  Verwirklichung  des  verheißeneu 
Heils.  Das  Todesleiden  Jesu  entsprach  wie  der  Schlachtung  und 
der  Opferung  des  Sündopfers  am  Versöhnungstag  so  auch  dessen 
Hinausschaffung  vor  das  Lager. 

Daraus  ergibt  sich  für  die  Leser  eine  Konsequenz  von  größter 
praktischer  Tragweite :  [13,  13]  So  laßt  uns  denn^^)  hinaus- 
gehen zu  ihm  außerhalb  des  Lagers  und  seine 
Schmach  tragen!  Während  der  Wüsten  Wanderung  schloß  das 
Lager  Israels  die  ganze  Volksgemeinde    in    sich.     Die  Ausstoßung 

")  Wie  B,  7  verwertet  der  Vf  hier  mündliche  Tradition  über  Vorgänge 
des  Lebens  Jesu.  Übrigens  erfolgte  die  Kreuzigung  immer  uuUerbalb  der 
Tore.  Für  Ttvlt^i  setzen  P  aeth  nach  v.  11  und  13  naoeftßoXrji,  80  syr' 
Thdrt  (einmal)  nach  v.  14  ndhote  ein,  cf  auch  Tert.  adv.  Jud.  14:  extra 
civitatem. 

•")  Über  die  unklassische  Stellung  von  Toirw  an  der  Spitze  des  Satzes 
cf  Blaß  %  78,  ö. 
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aus  dem  Lager  war  zugleich  eine  Ausstoßung  aus  dem  Volksverband. 
Ist  Jesus  durch  seine  Hinrichtung  vor  dem  Tore  als  ein  von  der 
jüdischen  Gemeinde  Verworfener  gebrandmarkt ,  so  müssen  die 
Leser  bereit  sein,  an  seinem  Schicksal  teilzunehmen  und  auch  ihrer- 
seits aus  dem  religiösen  und  nationalen  Verband  des  Judentums 
auszuscheiden.  Die  Mahnung  e^€Qxd)^e,d^a  ^^)  €^0)  T^t;  TtaQejiißolfjg 
fordert  allerdings  nicht  einen  prinzipiellen  Verzicht  der  Juden- 
christen auf  alle  religiöse  und  nationale  Gemeinschaft  mit  ihrem 
Volke.  Ein  solcher  hätte  auch  die  Unterlassung  der  Beschneidung 
und  überhaupt  der  Beobachtung  aller  jüdischen  Kultformen  in  sich 
geschlossen.  Das  ist  aber  im  apostolischen  und  nachapostolischen 
Zeitalter  den  Judenchristen  nie  zugemutet  worden  und  hätte  am 
allerwenigsten  durch  eine  bloß  symbolische,  gar  nicht  buchstäblich 
zu  erfüllende  Forderung  von  ihnen  verlangt  werden  können  ^'^).  Ver- 
ständlich ist  die  Mahnung  nur  als  individuelle  praktische  Forderung. 
Nicht  weil  die  Christen  den  jüdischen  ßitus  nicht  beobachten 
dürfen,  sondern  weil  die  Leser  die  Verbindung  mit  ihren  Volks- 
genossen nicht  ohne  Verleugnung  ihres  Bekenntnisses  zu  Christus 
festhalten  können,  müssen  sie  sich  von  jenen  lösen.  Sind  unter 
den  ßQ(i){.iaTa  v.  9,  wie  oben  angenommen  wurde,  kultische  Ge- 
ineinschaftsmahle  zu  verstehen,  so  läßt  sich  die  Situation  der  Leser 
leicht  vorstellen.  In  der  Diaspora  bildeten  diese  Mahlzeiten  ein 
besonders  starkes  Band  religiöser  und  nationaler  Gemeinschaft. 
AVurden  die  Leser  von  ihnen  ausgeschlossen  oder  konnten  sie  ohne 
Verleugnung  ihres  christlichen  Bekenntnisses  nicht  daran  teil- 
nehmen, so  mußten  sie  damit  auch  auf  den  Gemeindeverband  ver- 
zichten. Der  Vf  fordert  sie  darum  auf,  den  Bruch  mit  der  Juden- 
achaft  mutig  zu  vollziehen,  ohne  sich  daran  durch  die  Voraussicht 
hindern  zu  lassen,  daß  sie  dann  auch  ihrerseits  die  Schmach  zu 
tragen  haben,  welche  des  Kreuzes  wegen  auf  Christus  liegt  (cf 
12,  2;  11,  26;  Em  15,  3).  AVollen  sie  an  der  Heiligung  teilhaben, 
die  er  der  Gemeinde  durch  sein  Blut  bereitet  hat,  so  müssen  sie 
zu  ihm  hinausgehen  vor  das  Lager  und  sein  Schicksal  zu  dem 
ihrigen  machen.  Deutlicher  als  an  irgend  einer  anderen  Stelle 
des  Briefes  ist  hier  zu  erkennen,  daß  die  Adressaten  geborene 
Juden  sind.  Sie  gehören  der  Volksgemeinde  Israels  an  und  können 
sich  nicht  ohne  schwere  Bedenken  entschließen,  sich  von  ihr  zu 
trennen  ^^). 

81)  Zu  der  LA  siE^/öuefya  (DKP  Min)  cf  oben  S.  146  A  82. 

8^)  Absichtlich  vermeidet  der  Vf  die  Wiederholung  des  v.  12  gebrauchten 
t^cü  rfjg  Tivlijs,  welches  V.  13  das  Mißverständnis  hätte  hervorrufen  können, 
er  wolle  zur  Auswanderung  aus  Jerusalem  oder  aus  Palästina  auffordern. 
Das  aus  v.  1 1  herübergenommene  Schlagwort  f |w  t^s  Tia^e/ußoh'^i  läßt  diese 
Mißdeutung  nicht  zu. 

**)  Von  den  griech.  Exegeten  erklärt  Thdrt  richtig:  esco  t^s  xarä 
röfiov  yBvcbfieda  nakirsias.    Dagegen  beziehen  die  nuQefißolri  auf  die  Welt 
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Dennoch  darf  der  Vf  das  von  ihnen  verlangen,  hat  doch  ihr 
Lehen  auf  Erden  den  Charakter  der  Fremdlings-  und  Wander- 
schaft: [13,  14]  Denn  wir  haben  hier  keine  bleibende 
Stadt,  sondern  der  künftigen  streben  wir  zu.  Eine 
Heimat,  in  der  die  Leser  ganz  zu  Hause  wären  und  für  immer 
bleiben  könnten,  bietet  ihnen  das  Diesseits  nicht.  Im  Gegensatz 
zu  dem  irdischen  Jerusalem  charakterisiert  der  Vf  das  Hoffnungsziel 
der  Gemeinde  als  die  ftielkovoa  rcöKio..  Es  konnte  scheinen,  al? 
ob  das  Judentum  das  schon  habe,  was  die  Christen  erst  sucheu. 
Demgegenüber  betont  der  Vf,  das  die  Jahrhunderte  überdauernde 
irdische  Jerusalem,  die  Stadt  der  Gesetzesherrschaft,  sei  keineswegs 
die  bleibende  Heimstätte  der  Gemeinde.  Die  Hoffnung  der 
Christen  richtet  sich  auf  jene  festgegründete  himmlische  Stadt 
(11,  10.  16),  mit  der  sie  im  Glauben  bereits  verbunden  sind  (12,  22). 
die  aber  für  sie  doch  noch  der  Zukunft  angehört,  solange  sie 
unter  den  Bedingungen  des  irdischen  Daseins  stehen.  Die  Eormu- 
tierung  des  in  v.  14  enthaltenen  Gedankens  erscheint  besonders 
natürlich,  wenn  der  Brief  noch  vor  der  Zerstörung  Jerusalems  ge- 
schrieben ist ,  also  zu  einer  Zeit ,  in  der  sich  die  Augen  aller 
jüdischen  Kreise  noch  unwillkürlich  nach  Jerusalem  richteten.  Die 
Aussage  würde  dann  beinahe  wie  eine  Weissagung  des  demnächst 
bevorstehenden  Untergangs  der  Stadt  klingen.  Einen  sicheren 
Anhaltspunkt  für  die  Datierung  gewährt  v.  14  indes  nicht.  Der 
Fall  Jerusalems  hätte  dem  Vf  auch  als  Hlustration  für  seine 
Aussage  vorschweben  können,  obgleich  man  dann  einen  Hinweis 
auf  das  bereits  eingetretene  Ereignis  erwarten  möchte  cf  Barn.  4,  14  : 
16,  4  f. 

Die  Lösung  von  der  jüdischen  Gemeinde  schließt  die  Scheidung 
von  dem  levitischen  Priestertum  und  dessen  Kultus  in  sich.  Trotz- 
dem bleibt  auch  den  Christen  ein  Opfei'dienst   und    zwar  ein  voll- 


Chrys.?  (XXXIII  S.  368),  Oekum.,  Theophyl.,  Euthym.  und  neuerdings 
wieder  Roeth,  v.  Soden.  Das  i^QX^odai  würde  dann  entweder  auf  eine 
Absage  an  die  weltlichen  Lüste,  evtl.  auf  ein  Leben  im  Mönchtum  (cf 
Haimo,  Herv.)  oder  aber  auf  einen  Verzicht  auf  das  irdische  Dasein  (cf 
1  Kr  5,  10)  hinauskommen.  Allein  diese  Erklärung  nötigt  dazu,  Ttapsfifioki, 
in  ganz  anderem  Sinn  als  v.  11  zu  verstehen,  zerstört  den  Zusammenhang 
völlig  und  bürdet,  wie  namentlich  die  phantasievollen  Ausführungen 
V.  Sodens  zeigen,  dem  Vf  willkürliche  allegorische  Spielereien  auf,  wie  sie 
der  Brief  nirgends  enthält.  Auch  Seebergs  Annahme,  die  Leser  hätten  sich 
im  jUd.  Lager  im  (iieiste  heimisch  zu  fUhlen  begonnen,  ohne  ihm  doch  von 
Baus  aus  anzugehören,  wird  dem  Wortlaut  der  Stelle  nicht  gerecht.  Ge- 
borene Heiden  muüten  schon  sehr  stark  vom  Judentum  erfüllt  sein,  wenn 
die  Furcht,  der  Schmähung  seitens  der  Juden  zu  verfallen,  sie  abhielt,  sich 
vom  Judentum  loszuHagen.  Waren  sie  aber  im  Judentum  bereits  so  heimisch 
geworden,  daß  es  ihnen  schwer  fiel,  mit  ihm  zu  brechen,  so  mußten  sie 
lieh  aoeh  der  Beschneidung  unterworfen  haben  und  tatsächlich  im  Judentuui 
antergegangen  Hein. 
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Icommenerei'  und  ihrem  Verhältnis  zu  Gott  besser  entsprechender  als 
der  jüdische:  [13,  16 f.]  Durch  ihn  nun  laßt  uns  Gott 
allezeit  Lobopfer  darbringen,  nämlich  Frucht  der 
Lippen,  die  seinen  Namen  preisen!  Das  Wohltun 
ferner  undMitteilen  vergeßt  nicht!  Denn  ansolchen 
Opfern  findet  Gott  Gefallen.  Selbst  wenn  das  immerhin 
ansehnlich  bezeugte  ovv  nicht  ursprünglich  sein  sollte  •**),  läßt  sich 
die  Mahnung  v.  15  nur  als  eine  Folgerung  aus  v.  9 — 14,  ins- 
besondere aus  V.  13  verstehen.  Statt  sich  ferner  mit  Opfern  nach 
Art  der  jüdischen  abzugeben,  sollen  die  Christen  Gott  ein  Opfer 
bringen,  wie  es  der  durch  Christus  erlangten  Gemeinschaft  mit 
ihm  würdig  ist.  Das  ist  in  erster  Linie  ein  Opfer,  das  durch 
keinen  anderen  Priester  als  durch  Christus  Gott  dargebracht  wird. 
Wie  die  Leser  durch  ihn  als  durch  ihren  Hohenpriester  ein  ganz 
neues  Verhältnis  zu  Gott  erlangt  haben,  so  muß  auch  ihre  Hin- 
gabe an  Gott  durch  Christus  geweiht  werden,  d.  h.  sie  darf  nur 
Auswirkung  der  durch  ihn  vermittelten  Gemeinschaft  mit  Gott  sein 
(Hb  7,  25;  1  Pt  2,  5;  4,  11  ;  Rm  1,  8;  Kl  3,  17).  Damit  ist  noch 
in  anderer  Beziehung  die  Art  ihres  Opfers  bestimmt.  Für  Sühnopfer 
bleibt  nach  der  Selbstdarbringung  Christi  kein  Kaum  mehr.  Da- 
gegen sind  Lobopfer  auch  bei  ihnen  und  bei  ihnen  erst  recht  am 
Platze.  AVährend  die  Israeliten  nur  dann  solche  brachten,  wenn  sie 
für  eine  besondere  Erfahrung  der  göttlichen  Güte  ihren  Dank  zum  Aus- 
druck bringen  wollten  (cf  Ps  107,  22;  116,  17),  haben  die  Christen 
an  der  ihnen  durch  Christus  zuteil  gewordenen  Erlösung  einen  be- 
ständigen Anlaß  zum  Preise  Gottes.  Ihre  Lobopfer  sind  aber  auch 
nicht  materielle  Gaben,  wie  sie  das  Gesetz  (Lev  7,  12 — 15)  an- 
ordnet, und  wie  sie  nach  rabbinischer  Anschauung  noch  fort  be- 
stehen werden,  wenn  alle  übrigen  Opfer  aufgehört  haben  '*^).  Ihre 
O-vGia  alvtostijg  besteht  vielmehr,  wie  der  Vf  mit  einem  dem  AT 
entnommenen  Ausdruck  erläuternd  beifügt,  in  dem  Ertrag  nicht 
der  Erde,  sondern  der  Lippen  *"*'),  die  Gott  so,  wie  er  sich  geoffen- 


'*)  Die  Zeugen,  welche  ovi'  darbieten  («''ACM  1739  Min  vulg  cop  syr' 
arm  aeth  Chrys.  \i.  a.),  und  die,  welche  es  weglassen  (n*DP  044  d  syr'), 
halten  sich  so  ziemlich  die  Wage.  Vielleicht  wurde  ovv  getilgt,  weil  man 
den  Zusammenhang  nicht  recht  verstand,  oder  die  Omission  wurde  durch 
das  Zusammentreffen  von  airov  ovf  veranlaßt.  Zu  äpafsoofiev  (KP  Min) 
cf  S.  146  A  82. 

*')  „R.  Pinchas  und  R.  Levi  und  R.  Jochauan  sagten  im  Namen 
des  R.  Menachem  von  Gallia :  Alle  Opfer  werden  einst  in  Wegfall  kommen, 
das  Dankopfer  aber  wird  nimmer  in  Wegfall  kommen:  Danksagungen 
werden  aufhören,  aber  die  Danksagungen  des  Dankopfers  werden  niemals 
aufhören"  Wajikra  Rabba  zu  Lev  2i,  29;  cf  auch  zu  7,  12  (Wünsche 
S.  192  f.  58),  ebenso  Pesikta,  Piska  9  (Wünsche  S.  102). 

*")  Vom  Lobe  Gottes  steht  xaoTidi  yedecüf  Hos  14,  3  (Mas.  "i^ns'»  nns): 
Ps.  Sal.  15,5,  allgemeiner  von   der  Rede  überhaupt  Prov   18,  20;  31,  31 
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hart  hat,  rühmen  und  kundmachen  (Ps  54,  8)  ^').  Neben  diesem 
Gott  unmittelbar  dargebrachten  Opfer  sollen  die  Leser  aber  auch 
die  Liebesübung  gegen  ihre  Mitmenschen  nicht  vergessen.  Als 
Erfüllung  des  göttlichen  Willens  ist  die  am  Nächsten  geübte  Wohl- 
tätigkeit und  die  Mitteilung  von  der  eigenen  Habe  (cf  2  Kr  9,  13; 
E,m  15,  26)  ebenfalls  ein  Opfer  an  Gott.  Auf  solchen  Äußerungen 
des  Dankes  und  der  Liebe  (v.  15  f.)  ruht  im  Gegensatz  zu  den 
Opfern  des  AB  (cf  10,  5)  auch  wirklich  Gottes  Wohlgefallen  ^*). 
TJm  so  eher  können  die  Leser  auf  die  Teilnahme  am  jüdischen 
Kultus  verzichten ,  wenn  sich  dieser  mit  ihrem  Christenglauben 
nicht  mehr  vereinigen  läßt. 

Hat  der  Vf  mit  der  ganzen  Ausführung  v.  9  ff.  nur  die  Auf- 
forderung V.  7  f.  entfaltet ,  dem  Wort  der  verstorbenen  Führer 
treu  zu  bleiben,  so  i'eiht  sich  die  nun  folgende  Mahnung  zur 
richtigen  Stellung  gegenüber  den  Vorstehern  der  Gemeinde 
13,  17 — 21  sehr  natürlich  an.  Mit  ihr  kommt  der  Brief  im  wesent- 
lichen zu  seinem  Abschluß.  [13,  17 — 19]:  Gehorchet  euren 
Vorstehern  und  gebt  [ihnen]  nach,  denn  sie  wachen 
über  eure  Seelen  als  solche,  die  Rechenschaft  ab- 
legen sollen,  damit  sie  es  mitFreuden  tun  und  nicht 
mitSeufzen,  denn  das  ist  füreuch  nicht  von  Vorteil. 
Betet  für  uns,  denn  wir  meinen,  ein  gutes  Gewissen 
zu  haben,  indem  wir  uns  bestreben,  in  allen  Be- 
ziehungen recht  zu  wandeln.  Um  so  mehr  aber  er- 
mahne ich,  dies  zu  tun,  damit  ich  euch  bald  zurück- 
gegeben werde.  Wie  mit  der  Verwaltung  des  Worts  (v.  7) 
erscheinen  die  fjyovjuevoL  auch  mit  der  Aufsicht  über  die  Ge- 
meinde betraut.  Wenn  sich  der  Vf  gedrungen  fühlt,  zum  Ge- 
horsam und  zur  Fügsamkeit  ihnen  gegenüber  zu  ermahnen,  so 
mag  das  Verhalten  der  Leser  in  dieser  Beziehung  ebenso  zu  et- 
welcher  Besorgnis  Anlaß  gegeben  haben  wie  ihre  Zugänglichkeit 
für  fremde  Lehren  (v.  9).  Machtmittel  zur  Geltendmachung  ihrer 
Autorität  besitzen  die  Vorsteher  nicht.  Die  Befolgung  ihrer  An- 
ordnungen und  Wünsche  kann  der  Vf  nur  dadurch  fördern,  daß 
er  an  die  Wichtigkeit,  die  Last  und  die  Verantwortlichkeit  ihres 
Dienstes  erinnert.  Wie  die  Propheten  des  AB  zu  Wächtei'u 
Israels  bestellt  waren  (Jer  6,  17;  Ez  3,  17  ff.;  33,  7  ff.),  so  ist  den 


LXX.  Der  Gedanke,  daß  das  Lob  Gottes  das  rechte  Opfer  sei,  begegnet 
Bchon  im  AT  Ps  6(),  14.  23  und  in  der  späteren  jüd.  Literatur  2  Mkk  11),  7; 
Test.  Levi  3j  6—8;  Philo  V  spec.  leg.  1  272.  27o  (sacrif.  Hf.). 

•')  Im  Smne  von  , preisen"  steht  öuoloyeiv  lai  auch  3  Esr  4,  60;  5,  58  (A) 
statt  des  gebräuchlicheren  i^ouokoytionni  nn  (Mt  11,  25;  Rm  14,  11  u.  ö.). 
*'•)  Zur  Konstruktion  von  etmiiein.  cf  Blau  S  38, 2.  üie  L  A  ^:^'ll'.oyeT^illa^M) 
liegt  vielleicht  der  Übersetzung  ;;ro^wpn'/^t>•  dniH  (d  vulg)  „man  macht  sich 
verdient  um  Gott"  zagrunde.  Zur  bibl.  Opfervorstellung  paßt  diese 
Wendong  des  Gedankens  nicht. 
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fjyovf^evoi  die  Aufsicht  über  die  Gemeindeglieder  übertragen  im 
Blick  nicht  auf  deren  äußeres  Wohlbefinden,  sondern  auf  die  Ge- 
winnung und  Erhaltung  der  Seele  (10,  39  cf  1  Pt  2,  25)  und 
das  mit  der  ernsten  Verpflichtung,  dem  Herrn  bei  seinem  Erscheinen 
Rechenschaft  abzulegen  (cf  1  Pt  5,  4)  *").  Mit  seiner  Mahnung 
möchte  der  Vf  erreichen,  daß  die  Vorsteher,  durch  den  Ge- 
horsam der  ihnen  Anbefohlenen  ermuntert,  ihr  Amt  mit  getrostem 
Mut  ausüben,  ohne  über  Widerspenstigkeit  der  Gemeinde  und  Er- 
folglosigkeit ihres  Wirkens  Klage  führen  zu  müssen.  Davon 
würden  die  Leser,  wie  der  mit  absichtlicher  Zurückhaltung  negativ 
gewendete  Begründungssatz  ^^)  andeutet,  selbst  den  größten  Schaden 
haben :  ein  unerquickliches  Verhältnis  zu  den  Vorstehern,  die  Zer- 
rüttung des  Gemeindelebens,  vielleicht  gar  die  Gefährdung  ihres 
Heilsstandes,  —  Wenn  der  Vf  an  die  Mahnung  zum  Gehorsam 
gegen  die  Leiter  der  Gemeinde  unmittelbar  die  andere  anschließt: 
TtQOOevx^G&B  nsQL  fjiicbv,  so  erklärt  sich  dieser  rasche  Übergang 
nur  unter  der  Voraussetzung,  daß  auch  er  die  Stellung  eines 
rjyovf.i€vog  früher  inmitten  der  Leser  eingenommen  hat  und  auch 
in  Bälde  wieder  einzunehmen  gedenkt  (v.  19)^*).  So  haben  die 
Leser  die  Mahnung  zum  Gehorsam  v.  17  auch  dem  Vf  gegenüber 
zu  beherzigen,  wenn  er  jetzt  an  sie  schreibt.  Bei  dem  engen 
Zusammenhang  von  v.  18  mit  v.  17  kann  man  versucht  sein,  den 
Plur.  7)^<cl»v  im  Unterschied  von  dem  Sing.  v.  19  auf  alle  fjyovjuevoi 
(v.  17)  zu  beziehen,  in  deren  Zahl  sich  der  Vf  einschließe.  Allein, 
wenn  der  Sing.  v.  19  den  Vf  von  anderen  unterscheiden  sollte,  so 
wäre  dort  ein  eyu)  oder  Ttegl  ijitov  kaum  zu  entbehren  (cf  S.  34  A  92), 
und  wenn  der  Vf,  um  das  Vertrauen  zu  begründen,  das  er  mit 
der  Aufforderung  zur  Fürbitte  von  der  Gemeinde  heischt,  sich  auf 
das  gute  Gewissen  beruft,  so  kann  er  damit  doch  nur  sein  eigenes, 
nicht  auch  das  ganz  anderer,  räumlich  von  ihm  getrennter  Personen 
meinen.  Die  auffallend  umständliche  Ausdrucksweise  :  wir  glauben, 
daß  wir  ein  gutes  Gewissen  haben,  erklärt  sich  am  einfachsten  aus 
der  Berücksichtigung  von  Äußerungen  des  Mißtrauens  und  Ver- 
dächtigungen, die  ihm  zu  Ohren  gekommen  sind  ^~).     Mag  er  sich 


®^)  Der  Wunsch,  ausgedrückt  zu  finden,  worüber  man  Rechenschaft 
abzulegen  habe,  veranlatite  die  Abschreiber  teils  ws,-  loy.  dTtod'.  vor  vnip 
r.  xpvx&v  vfi.  zu  stellen  (A  vulg  Orig.int),  teils  zu  dnoöcooovreg  noch  Tte^i 
vfiiöp  hinzuzufügen  (D  d  cop  arm). 

®°)  Unter  Vernachlässigung  des  a-privativum  übersetzen  d  cop,  als 
ob  kvaneles  dastände. 

"')  Noch  deutlicher  wäre  dieser  Gedanke  bei  der  LA  Tt^oasv/^ead'e  ttat 
nsQl  ri^iüv  (D  Chrys.),  welche  d  richtig  wiedergibt:  tt  orate  pro  nobis. 

^'^)  Das  von  Tieid-öfied'a  „wir  sind  der  Meinung"  (cf  AG  26,  26)  ab- 
hängige özi  leitet  einen  Aussagesatz  ein,  welcher  den  Inhalt  der  Meinung 
des  Vf  darlegt.  Der  Anstoß  an  der  Umständlichkeit  des  Ausdrucks  hat 
dazu  veranlaßt,  in  ön  einen  Kausalsatz  zu  finden  cf  d,  als  ob  es  Tieidofiev 
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auch  noch  so  ernstlich  prüfen,  so  gewinnt  er  doch  immer  wieder 
die  Überzeugung,  ein  gutes  Gewissen  zu  haben  (cf  2  Kr  1,  12)^*). 
Er  hat  das  Bewußtsein,  sich  keine  Vorwürfe  machen  zu  müssen, 
weil  es  sein  ernstes  Anliegen  und  Streben  ist,  sich  in  allen  Be- 
ziehungen, also  auch  in  dem,  was  etwa  das  Mißtrauen  der  Leser 
hervorgerufen  hat  **),  einwandfrei  zu  verhalten  und  hinter  dem 
vorbildlichen  Wandel  der  dahingegangenen  Vorsteher  (v.  7)  nicht 
zurückzubleiben.  Zu  der  von  den  Lesern  erbetenen  Fürbitte  er- 
mahnt er  in  ihrem  eigenen  Interesse  um  so  dringlicher  (cf  2,  1), 
als  er  hofft,  dadurch  ihnen  in  Bälde  zurückgegeben  zu  werden  ^^), 
Der  Ausdruck  läßt  erkennen,  daß  der  Vf  den  Lesern  zugehört, 
früher  unter  ihnen  geweilt  hat  und  jetzt  wieder  zu  ihnen  zurück- 
kehren möchte,  aber  immer  noch  durch  Verhältnisse,  die  seinem 
Willen  entzogen  sind,  von  ihnen  ferngehalten  wird.  Welcher  Art 
•diese  Verhältnisse  sind,  läßt  sich  hier  seinen  Worten  nicht  ent- 
nehmen. An  Gefangenschaft  (cf  Philem  22)  ist  nicht  zu  denken, 
da  der  Vf  über  seine  Person  frei  verfügt  (v.  23). 

Was  der  Vf  für  die  Leser  auf  dem  Herzen  hat,  faßt  er  zum 
Schluß  des  Briefes  ähnlich  wie  Paulus  1  Th  5,  23 ;  2  Th  3.  16; 
Phl  4,  19  f.  und  Petrus  1  Pt  5,  10  in  einen  Gebetswunsch  zusam- 
men und  übt  so  auch  seinerseits  die  Fürbitte,  die  er  v.  18  f.  für 
sich  in  Anspruch  genommen  hat:  [13,  20 f.]  Der  Gott  aber  des 
Friedens,  der  von  den  Toten  heraufgeführt  hat  den 
großen  Hirten  der  Schafe  kraft  Blutes  eines  ewigen 
Testamentes,  unseren  Herrn  Jesvis,  der  mache  eucli 
fertig  in  allem  Guten,  zu  vollführen  seinen  Willen, 
indem  er  selbst  in  euch  vollführt,  was  vorihm  wohl- 
gefällig ist,  durch  Jesus  Christus,  ihm  sei  die  Ehre 
in  alle  Ewigkeit!  Amen.    Alles,  was  der  Vf  v.  20  von  Gott  und 

hieße:  suademtis  enim  bonam  conscientiam  habentes.  Nach  Hofm.  soll  sich 
TisiO^ead-ai  auf  das  Vorhergehende  beziehen:  wir  glauben,  daß  ihr  für  uns 
betet,  weil  wir  ein  gutes  Gewissen  haben.  —  Vielleicht  hängt  mit  der  er- 
wähnten Schwierigkeit  auch  die  Umwandlung  von  nsid'öfie&a  in  nenoü^afisi^ 
{h"  KMinChrys.  u.  a.)  zusammen. 

"*)  Der  seltene  Ausdruck  y.nXi]  oweiSr^ot^  (ef  2  Clem.  IG,  4)  statt  des 
gewöhnlichen  äynih)  (cf  AG  23,  1  u.  ö.)  erklärt  sich  aus  der  Rücksicht  auf 
das  folgende  yalüm  a.va(n(ie(ftol)-ni  (ähnlich  1  Pt  3,  IH). 

"*)  Betrachtet  man  näair  als  Masc.  wie  v.  4,  so  bleibt  unklar,  warum 
das  „bei  allen"  so  stark  betont  wird,  oder  man  muß  Beziehungen  eintragen, 
die  dem  Znsammenhang  fremd  sind,  cf  z.  B.  Chrys.  XXXIV  S.  879:  oix 
iv  üh'tMole  ftövoVj  dXkä  xa't  iv  viitv. 

•*)  An  sich  könnte  rü/ioi'  hier  recht  wohl  bedeuten:  bälder  als  es 
«onst  geschehen  würde,  aber  aus  v,  23  ergibt  sich,  d&U  der  V£  wünscht, 
nicht  bloß  relativ  bälder,  sondern  recht  bald  zu  den  Lesern  zu  kommen. 
7rixK>f  hat  also  hier  wie  auch  sonst  häufig  in  der  späteren  Gräcität  et"  Jos. 
c.  Ap.  II  266  (37.  3);  Test.  Js.  6,  3  seine  komparative  Bedeutung  eingebüßt; 
cf  Blaß  §  44,  3.  —  Zu  ATtoxaUior.  cf  AG  1,  6  und  besonders  Pap.  Oxyrh. 

1   8812f. ;   vtf'  ni<  xn'i  dTioxnjetJTÜ'frj  fioi  d  vio^  'Attioh'. 
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dessen  Tun  aussagt,  soll  verständlich  machen,  warum  er  das  er- 
hoffen kann,  was  er  v,  21  für  die  Leser  erbittet.  Als  Gott  des 
Friedens  (cf  1  Th  5,  23)  ist  Gott  der  Spender  alles  dessen,  was 
der  Gemeinde  zu  Heil  und  Frieden  gereicht  ^^).  Als  solcher  hat 
er  sich  durch  das  bewiesen,  was  er  an  Jesus  getan  hat.  Wenn 
der  Vf  diesen  zunächst  nach  seinem  Berufe  tuv  TTOifiiva  %ov  f.uyav 
nennt  und  erst  nachträglich  durch  die  Apposition  rbv  'avqlov  rjf.twv 
^IrjOOVV  "')  zu  verstehen  gibt,  daß  er  damit  die  geschichtliche  Person 
Jesu  meint,  den  die  Gemeinde  als  ihren  Herrn  verehrt,  so  läßt 
er  sogleich  hervortreten,  daß  er  nur  insofern  von  einem  Tun 
Gottes  an  Jesus  sprechen  will,  als  dieses  der  Gemeinde  zugute 
kommt.  Der  große  Hirte  ist  Jesus  schon  während  seines  irdischen 
Lebens  gewesen  (Mt  26,  31;  Jo  10,  11 — 18)  und  nicht  erst 
mit  seiner  Auferweckung  von  den  Toten  geworden ;  aber  er  hätte 
es  ohne  diese  nicht  auf  die  Dauer  und  also  nicht  in  vollem  Sinne 
sein  können.  Erst  damit,  daß  ihn  Gott  aus  dem  Bereiche  der 
Toten  heraufführte  in  die  Sphäre  unvergänglichen  Lebens  ®^),  ist 
er  in  die  Lage  versetzt  worden,  eich  jederzeit  der  Seinen  anzu- 
nehmen und  für  sie  zu  sorgen.  So  steht  er  als  der  große  Hirte 
den  Führern  der  Gemeinde  gegenüber  (cf  1  Pt  5,  2  —  4,  auch 
2,25)"^).  Während  diese  dahinsterben  (v.  7)  oder  durch  .räum- 
liche Trennung  und  andere  Hindernisse  in  ihrer  Fürsorge  für  die 
Gemeinde  gehemmt  werden  (v.  19.  23),  kann  er  beständig  seines 
Hirtenamtes  walten.  Zu  einem  ewig  lebendigen  und  aJso  für 
immer  zur  Ausübung  seines  Berufes  befähigten  Hirten  der  Ge- 
meinde hat  aber  Gott  Jesus  gemacht  in  Kraft  Blutes  eines  ewigen 
Testamentes.  Der  sprachliche  Ausdruck  erlaubt  es  nicht,  als  ob 
der  Artikel  ro'v  vor  iv  wiederholt  wäre,  Iv  at^iari  xtA.  als  Attri- 
but mit  Tov  ■jtOLf.iiva  rbv  jueyav  zu  verbinden.  Zulässig  wäre 
höchstens    €V  aifioTi   xtX.    von  dem  Adjektiv   ftiyav    abhängen  zu 

"*)  Weder  der  Inhalt  des  Gebetswnnsehes  v.  21,  noch  irgendwelche 
Äußerungen  des  Briefes  (wie  12,14;  13,  17  f.)  rechtfertigen  die  Annahme, 
die  Benennung  Gottes  als  &sds  rfjg  el^rjrr]^  stehe  wie  Rm  15,33;  16,20; 
2  Kr  13,  11  mit  Rücksicht  auf  Zerwürfnisse  im  Leserkreis. 

*')  Die  Beifügung  Xoiutöv  zu  'Irjoovf  (D  044.  17  Min  Verss.)  ist  An- 
passung an  den  liturgischen  Sprachgebrauch. 

9«)  'Avdysiv^il  Sam  28,  8.  11)  sc.  i|  adov  (Ps  30,  4)  steht  als  Gegensatz 
zu  xaräysiv  eis  adov  (1  Sam  2,  6;  Tob  13,  2;  Sap  16,  13)  vom  Heraufführeu 
eines  Verstorbenen  aus  dem  Totenreich,  hier  wie  Rm  10,  7  von  der  Auf- 
erweckung Christi.  Bei  der  LA  6  ävay.  iy.  rijg  yvs  (47  Chrys.  Didym.)  statt  ex 
rexQcöv  tritt  an  die  Stelle  der  Auferweckung  Jesu  seine  Erhöhung.  Allein 
diese  LA  ist  nur  Eintragung  einer  Variante  der  LXX  aus  Jes  63, 11,  wie  um- 
gekehrt der  Text  von  Hb  13,  20  wieder  auf  die  Gestalt  von  Jes  63, 11  in  patrist. 
Citaten  zurückgewirkt  hat  cf  Cyr.  Jer.  catech.  14,  20;  Rufin.symb.  ap.  26. 

99)  In  20'  klingt  Jes  63,  11  an:  tiov  6  ävaßißdoas  ex  lijs  \^u).daar]s  tbv 
TtoiuEva  luv  TiQoßäicov;  aber  da  der  Vf  sich  nicht  auf  das  AT  bezieht, 
kann  man  in  ö  7ioifii]v  ö  /ueyag  schwerlich  einen  Gegensatz  zu  Moses,  dem 
Tioifii'iv  in  Jes  63,  11,  finden. 

Riggenbach,  Hebräerbrief.  29 
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lassen.  Aber  so  ergäbe  sich  der  unzutreffende  Gedanke,  Jesus 
überrage  nur  darum  andere  Hirten  der  Gemeinde,  weil  sein  Blut 
das  eines  ewigen  Testamentes  sei.  Ohnehin  würde  man  dann  ev 
Tio  aif^aTL  erwarten.  Die  adverbielle  Bestimmung  läßt  sich  nur 
mit  dem  Partie,  ö  dvayaycov  verknüpfen,  wenn  der  Wortlaut  und 
der  Gedanke  gleichermaßen  zu  ihrem  Rechte  kommen  sollen  ^ ''•'). 
Freilich  kann  die  Meinung  des  Vf  nicht  sein,  Jesus  sei  mit 
dem  Blute  einer  ewigen  dLa&i]xrj  aus  den  Toten  herauf- 
geführt worden,  wie  der  Hohepriester  ev  aUiaxt  das  Aller- 
heiligste  betritt  (9,  25)  ^).  Abgesehen  davon,  daß  avayayelv  ix 
vey.qG)V  den  Gedanken  an  die  Erhöhung  Christi  nicht  einschließt 
und  etwas  ganz  anderes  bedeutet  als  elaeXdslv  etg  za  ayia,  liegt 
der  Nachdruck  gar  nicht  auf  av  al/iiaTi,  sondern  auf  der  Bei- 
fügung öiaS-rjxrjg  aiwviov.  Daß  eine  Auferweckung  aus  Toten 
nicht  stattfinden  kann  ohne  vorausgegangenes  Sterben  ist  ebenso 
selbstverständlich,  wie  daß  eine  testamentarische  Stiftung  in  irgend 
einem  Sinn  und  also  auch  die  durch  Jesus  errichtete  öiad-i^yir]  nicht 
ohne  Tod  zustande  kommen  kann  (cf  9,  16 — 22).  Nur  darauf  legt 
der  Vf  Gewicht,  daß  das  Blut,  ohne  dessen  Vergießung  die  ötad-rJKr^ 
nicht  in  Kraft  tritt,  Blut  einer  diad-i]y.r]aid)Viog  ist.  Der  ewigen  Dauer 
der  von  den  Propheten  geweissagten  neuen  Gottesstiftung  (Jes  55, 
3;  61,  8;  Jes  32,  40;  50,  5;  Ez  16,  59  ff;  37,  26)  entspricht  es, 
daß  Gott  Jesus  zu  einem  unvergänglichen  Leben  auferweckt  und 
dadurch  befähigt  hat,  ohne  Aufhören  der  große  Hirte  der  Gemeinde 
zu  sein  und  ihr  alle  die  Lebensgüter  zu  vermitteln,  welche  ihr 
Gott  in  seiner  öiad^Ki]  zugedacht  hat.  Jesu  Auferweckung  ist 
also  erfolgt  auf  Grund  einer  Lebenshingabe  -'),  welche  eine  für  alle 
Zeiten  dauernde  Neugestaltung  des  Verhältnisses  zu  Gott  bewirken 
sollte.  Von  dem  Gott  nun,  welcher  dergestalt  an  Jesus  gehandelt 
hat,  erbittet  der  Vf,  er  möge  die  Leser  in  allem  Guten  ^)  vollenden 
(cf  1  Pt  5,  10;  2  Kr  13,  11),  damit  sie  den  Willen  Gottes  (10,  36) 
in  ausharrendem  Glauben,  in  unermüdeter  Liebe  und  standhafter 
Hoffnung  vollführen.  Dies  kommt  aber  nur  dadurch  bei  den 
Lesern*)    zustande,   daß  Gott    selbst  in  ihnen  wirkt,    was  vor  ihm 

»H  Cf  Hb  10,  10,  Winer-Schmiedel  §  20,  5  b.  Sollte  h-  aiftan  xtL 
Attribut  zu  rbp  Ttoifiiva  sein,  so  wäre  die  Wiederholung  des  Artikels 
notwen4ig  cf  Hb  11,  12;  Ap  8,  3;  9,  13. 

')  Cf  Bleek,  Kurtz  u.  a. 

*)  Zu  tr  vom  Grunde  cf  Blaß  ^  41,  1.  h'  nluari  steht  ähnlich  wie  2  Sam 
3,  27  und  besonders  Sach  9,  11  iv  niuuri  Sind-t]xiis  oov.  Daß  die  letztere  Stelle 
dem  Vf  des  Hb  vornchwebt,  ist  möglich,  aber  jedenfalls  nicht  von  Belang, 
denn  gerade  das  in  Hb  13,  20  betonte  Moment  («/'"Wo»»)  fehlt  Sach  9,  11,  und  in 
der  Fassung  der  LXX  berührt  sich  der  Gedanke  der  Stelle  kaum  mit  dem  Hb. 

•^  Die  LA  iv  TtnvT.  ^(iy(ft  dy.  (C!  K  M  1' Min  Chrys.  u.  a.)  bzw.  %/</'  x«/ 
ISytp  dy.  (A.)  ist  Erweiterung  nach  2  Th  2,  17. 

*)  Die  LA  t!/ii>-  (hDKM  17  Min  syr'  Thdrt  u.  a.)  ist  itacistischer 
Fehler  für  i>/irr  (ACPMin  d  vulg  cop  Chrys.). 
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wohlgefällig  ist,  indem  er  durch  sein  Handeln  das  ihre  ermöglicht. 
Das  vor  tcolmv  wahrscheinlich  in  den  Text  einzufügende  Pronomen 
av%6g  ^)  stellt  Gottes  Tun  in  Kontrast  mit  dem  der  Leser  und 
hindert  also  nicht,  öia  'IViOod  Xqiozoö  mit  notCbv  zu  verbinden  **). 
Gottes  "Wirken  vollzieht  sich  durch  Jesus  Christus,  dessen  Er- 
wefkung  aus  Toten  ja  darauf  abzielte,  ihn  dauernd  zum  Hirten 
und  Herrn  der  Gemeinde  zu  machen.  Der  unmittelbare  Anschluß 
des  Relativsatzes  an  ^/jjaoi)  Xqiotov  kann  dazu  veranlassen,  die 
Doxologie  wie  2  Pt  3,  18;  2  Tm  4,  18;  Ap  1,  6  auf  Christus  zu 
beziehen.  Allein  das  handelnde  Subjekt  in  v.  20  f.  ist  durchweg 
Gott.  Christus  nimmt  ihm  gegenüber  nur  die  Stelle  eines  Ver- 
mittlers der  göttlichen  Heilsgüter  ein.  So  erwartet  man  eine  Lob- 
preisung Gottes.  Als  Verbum  stellt  Euthym.  iotlv  (1  Pt  4,  10) 
und  eiri  zur  Wahl,  doch  findet  die  vorhergehende  Bitte  einen 
passenderen  Abschluß,  wenn  der  Vf  in  der  Erwartung  ihrer  gewissen 
Erhörung  die  Leser  auffordert,  in  alle  Ewigkeit  ^)  den  Gott  zu 
preisen,  der  so  Großes  an  ihnen  getan  hat  und  noch  tun  will. 

In  noch  loserem  Verhältnis  zum  Ganzen  des  Briefes  als  13,  1  ff. 
steht  der  Epilog  13,22—25.  Ähnlich  wie  Em  16,  17 ff.;  1  Kr 
16,  15  f.  bringt  er  eine  nachträgliche  Ermahnung,  aber  eine  solche 
rein  persönlicher  Art,  weshalb  der  Vf  sich  hier  wie  v.  19  durch- 
weg der  ersten  Person  Sing,  bedient.  Die  Bedenken,  welche  gegen 
die  ursprüngliche  Zugehörigkeit  von  13,  22 — 25  zum  Brief  erhoben 
worden  sind  ^).  beruhen  teils  auf  Verkennung  des  wirklichen  Brief- 
charakters des  Hb,  teils  haben  sie  nur  Gewicht,  wenn  man  voraus- 
setzt, der  Abschnitt  wolle  für  paulinisch  gelten. 

Durch  das  Nachwort  will  der  Vf  vor  allem  seinem  Brief  eine 
freundliche  Aufnahme  erbitten  :  [13,22]  Ich  ermahne  euch  aber, 
Brüder,  lasset  euch  das  Wort  der  Ermahnung  gefallen; 
ich  habe  euch  ja  kurz  geschrieben.  Der  Absicht  des 
Vf,  sich  das  Vertrauen  der  Leser  zu  sichern,  entspricht  es,  daß  er 

*)  Vor  Tioidip  schalten  nAC  17.  285  cop  (Greg.  Nyss.)  aH(ü  ein,  aber 
(lieser  Dativ  gibt  schlechterdings  keinen  Sinn  und  ist  vielleicht  durch  Text- 
verderbnis aus  einem  ursprünglichen  avrös  (71  d)  entstanden  cf  Westcott- 
Hort  Appendix  S.  132, 

®)  Die  Einbeziehung  von  8iä  'Tjjaof}  X^taroi)  in  den  folgenden  Kelativ- 
satz  (Hofm.,  Seeberg)  ergibt  zwar  einen  ansprechenden  Gedanken  cf  v.  15, 
ist  aber  grammatisch  zu  hart.  Die  Parallelen  Km  16,  27 ;  Mart.  Polyk.  20,  2 
sind  nach  Text  und  Auslegung  unsicher. 

')  Die  Tilgung  von  itöv  auöicov  (D  044  Min)  ist  unberechtigt  cf  oben 
S.  22  A  49. 

*)  Overbeck  S.  14—17  meint,  der  Schlußabschnitt  v.  22 — 25  sei  bei 
der  Kanonisation  dem  fertigen  Briefe  beigefügt  worden,  um  diesen  als  ein 
Werk  des  PI  erscheinen  zu  lassen.  Wrede  S.  39—64  nimmt  an,  der  Vf 
selbst  habe  durch  Reminiszenzen  an  paulinische  Briefe  seine  Abhandlung 
nachträglich  zu  einem  Paulusbrief  stempeln  wollen.  Seeberg  S.  4.  148.. .150. 
155  läßt  V.  22 — 25  einem  Privatbrief  desselben  Vf  entnommen  sein.  Über 
den  literarischen  Charakter  des  Hb  cf  die  Einleitung. 

39* 
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zum  Schluß  nochmals  die  Anrede  aöelcpoi  wiederholt  (cf  3,  1.  12; 
10,  19).  "Wenn  er  seinen  Brief  einen  löyog  xTjg  7taQay.li]a£cog 
(cf  AG  13.  15)  nennt,  was  im  vorliegenden  Zusammenhang  nicht 
mit  der  vulg  durch  verhum  solatli  übersetzt  werden  darf,  so  be- 
zeichnet er  selbst  die  Absicht,  zu  ermahnen  und  aufzuwecken,  als 
die  eigentliche  Tendenz  seines  Schreibens.  Daher  muß  er  aber 
auch  die  Leser  bitten,  sich  den  Zuspruch  gefallen  zu  lassen  ®),  und 
er  kann  um  so  eher  erwarten,  daß  sie  seinem  Wunsch  willfahren, 
als  er  sich  ja  ^°)  im  Vergleich  mit  der  Wichtigkeit  des  Gegen- 
standes und  der  Schwierigkeit  seiner  Behandlung  recht  kurz  gefaßt 
hat  (cf  5,  11)'^). 

Der  Gedanke  an  die  Aufnahme,  welche  sein  Brief  bei  den 
Lesern  finden  wird,  führt  den  Vf  auf  seine  eigene,  für  die  nächste 
Zeit  in  Aussicht  genommene  Ankunft  bei  ihnen:  [13,23]  Ihr 
wisset,  daß  unser  Bruder  Timotheus  abgereist  ist. 
Sobald  er  kommt,  will  ich  euch  mit  ihm  sehen.  Nirgends 
im  NT  ist  von  einem  anderen  Christen  des  Namens  Timotheus  die 
Rede  als  von  dem  jugendlichen  Gefährten  des  Paulus  AG  16,  1, 
und  da  Timotheus  Hb  13,  23  ohne  jede  weitere  Charakteristik  nur 
durch  6  äösAcpbg  fjfiMV  als  Glaubensgenosse  des  Vf  und  der  Leser 
eingeführt  wird  ^-),  spricht  alles  dafür,  daß  auch  hier  dieselbe 
Persönlichkeit  gemeint  ist.  Zweifelhaft  kann  sein,  ob  yivwGy.ere 
als  Imper.  oder  als  Indik.  (cf  Phl  2,  22)  gedacht  ist.  Im  ersteren 
Falle  ist  es  des  Vf's  Absicht,  den  Lesern  etwas  über  Tim.  mitzu- 
teilen, das  sie  noch  nicht  wissen.  Ein  Zusammenhang  mit  v.  22 
besteht  dann  nicht,  und  man  muß  fragen,  warum  der  Vf  so  sehr 
mit  seinen  Nachrichten  kargt,  während  er  doch  weiß,  daß  die 
Leser  an  den  Erlebnissen  des  Tim.  regen  Anteil  nehmen.  Anders, 
wenn  ytviüöy.exe  als  Indik.  gemeint  ist.  Dann  erinnert  der  Vf  in 
23*  bloß  au  eine  den  Lesern  bekannte  Tatsache,  weil  diese  zu 
seinem    eigenen  Kommen    zu    ihnen,    über    das    er    sich    jetzt  aus- 


•)  Zu  ävty.  mit  Gen.  der  Sache  cf  2  Tra  4,  3;  Philo  quod  omn.  prob, 
lib.  (6).  Die  LA  dt4-/,ea'hu  (D  044.  17  Min  vulg)  ist  bloß  unrichtige  Schreibung 
von  dvi/snlh  cf  Blaß  §  3,  7. 

•°)  Wie  4,  2  ist  x«i  ydo  gleich  etenim  (vulg). 

")  Zu  dem  adverbiellen  Uta  ßonykov  cf  Ps.-Aristeas  128;  Jos.  bell. 
IV  :^88  (5,  4),  andere  Belege  bei  Wettstein;  cf  auch  oben  S.  388  A  2.  Die 
Angabe  des  Vf  steht  nicht  in  einem  Mißverhältnis  zur  Länge  des  Briefes, 
wenn  auch  das  <)V  dUyuiv  1  Pt  6,  12  bei  einem  Schreiben,  das  etwa  nur  ein 
Drittel  des  Hb  ausmacht,  noch  verständlicher  ist.  Der  Vf  des  sogenannten 
Barnabasbriefes  erklärt  1,  5  ^niä  /nxptii'  schreiben  zu  wollen  und  läßt  den 
Umfang  seines  Briefes  doch  auf  das  Doppelte  des  Hb  anschwellen.  —  Zu 
imoTiÜBiv  cf  AG  lö,  20;  21,  26,  auch  Exposit.  UK)9  I  S.  379. 

")  Die  Weglassung  von  i)itßv  nach  ii»t>  düslföi-  («KP Min  (.'hrys. 
n.  a.)  ist  ungenügend  bezeugt.  —  Auch  bei  Paulus  heißt  Tim.  (freilich  mit 
Voranstenmig  de«  Nomen  propr.)  wiederholt  l\ft6thoi  ö  dd'ekfö^  (2  Kr  1,  1 ; 
KI  1,  1 ;  Philem  1)  bzw.  <i  d3.  7)ud>v  (1  Th  3,  2). 


c.  13,  22.  23.  453 

'Sprechen  will,  in  engster  Beziehung  steht.  Aber  was  ist  diese 
Tatsache?  Den  griechischen  Auslegern,  welche  in  dem  Hb  ein 
Schreiben  des  Paulus  aus  Rom  erblickten,  lag  die  Annahme  am 
nächsten,  Tim.  sei  in  die  Gefangenschaft  des  Paulus  verwickelt 
•worden,  und  der  Apostel  mache  nunmehr  den  Lesern  die  freudige 
Eröffnung,  Tim.  sei  wieder  aus  der  Haft  entlassen  worden  ^^).  Man 
kann  sich  die  Situation  wesentlich  ebenso  vorstellen,  auch  wenn 
man  für  Paulus  eine  andere  Persönlichkeit  als  Verfasser  des  Briefes 
•einsetzt.  In  beiden  Fällen  muß  man  aber  recht  komplizierte  Ver- 
hältnisse annehmen,  um  die  Aussage  von  v.  23  erklären  zu  können. 
Tim.  wäre  irgendwo  aus  der  Haft  entlassen  worden,  befände  sich 
jetzt  an  einem  anderen  Ort  als  der  Vf,  hätte  aber  die  Absicht, 
•diesen  aufzusuchen  und  sich  mit  ihm  zu  den  Lesern  zu  begeben. 
Man  fragt  wieder,  warum  der  Vf  die  Situation  nicht  deutlicher 
gekennzeichnet  hat.  Um  so  mehr  Beachtung  verdient,  daß  schon 
•die  griechischen  Exegeten  eine  zweite  Auslegung  zur  Wahl  stellen, 
nach  welcher  anoXekv^iivov  durch  „abgereist"  zu  übersetzen  ist  ^*). 
Diese  Übertragung,  deren  philologisches  Recht  keinem  Zweifel 
iinterliegt  ^^),  macht  die  ganze  Aussage  erst  wirklich  durchsichtig, 
lu  Übereinstimmung  mit  den  Lesern  wünscht  der  Vf ,  daß  er  mög- 
lichst bald  zu  ihnen  zurückkehren  könne  ^®).  Die  Ausführung  seines 
Planes  hängt  aber  davon  ab,  ob  Tim.,  über  dessen  Abwesenheit  die 
Leser  unterrichtet  sind,  sich  in  Bälde  bei  ihm  einstellt.  Daher 
-erinnert   der  Vf   die  Leser   an    dessen  Abreise    und    knüpft    daran 


")  Aus  der  allgemeinen  Bedeutung  „entlassen"  geht  dno'/.vBiv  häutig 
in  die  spezielle  über  „aus  der  Haft  freigeben"  cf  Lc  23,  16ff. ;  AG  3,  13: 
4,  21;  16,  35 f.;  26,32. 

'*)  Chrys.  XXXIV  S.  380:  ^AnoXeXvfievoy^ ,  tftjai.  nödsv ;  oluut 
avrd^'  eis  Sea/LKaTrioiov  efißeßlfjadat  ij ,  el  /uq  tovto  ,  änö  'AO'rjytöf  djto- 
^,elvfievof  xal  yäp  xal  tovto  eu  Tats  rioä^eaif  y.elzat.  Die  letzte  Be- 
merkung ist  rätselhaft.  Vielleicht  denkt  Chrys.  an  AG  17,  16  oder  1  Th 
3,  1  f.  Dann  muß  er  aber  den  Hb  in  eine  ganz  andere  Periode  des  Lebens 
Pauli  verlegen.  In  der  Tat  tindet  sich  in  Min  66  die  Unterschrift:  hyodft 
uTib  'Ad-rjpcöf.  Bei  Oekum.  und  beinahe  wörtlich  ebenso  bei  Theophyl.  und 
Euthym.  begegnet  die  Erklärung  des  Chrys.  in  folgender  Gestalt:  -f;  if 
(fvlaxfi  fjv  fj  e|  'Adriväiv  djielveTo-  exet  yäo  fjtf.  Auf  dieselbe  Vorstellung 
führt  die  Erklärung  des  Thdrt:  eSti^ei'  tbs  Si'  uOtov  zitTcofKpe  ttjv  e7tioTolr]r, 
nur  daß  hier  der  Ausgangspunkt  der  Reise  ungenannt  bleibt  und  Tim.  wie 
in  der  Unterschrift  einiger  Codd.  und  Verss.  als  Überbringer  des  Briefes  be- 
trachtet wird.  Das  Perf.  dTtolaXv/nevof  setzt  dann  nach  Art  des  Briefstils  vor- 
aus, die  noch  bevorstehende  Abreise  des  Tim.  gehöre  in  dem  Augenblick,  wenn 
der  Brief  in  die  Hände  der  Empfänger  gelangt,  bereits  der  Vergangenheit 
an.  Freilich  ist  der  Gedanke,  daß  Tim.  den  Brief  zu  überbringen  habe, 
ganz  unhaltbar,  wenn  doch  der  Vf  den  Tim.  in  kurzem  bei  sich  erwartet. 
um  gemeinsam  mit  ihm  die  Leser  aufzusuchen. 

**)  Das  Med.  anolvead-ai  =  „weggehen,  sich  entfernen"  begegnet 
z.  B.  AG  28,25;  Ex  33,  11;  Ps.-Aristeas  304,  häufig  bei  Polyb.  1134,12; 
VII  17,  2  u.  ö. 

^*)  Zu  öoäv  von  persönlicher  Begegnung  cf  Hm  1, 11 ;  l  Th  3, 6 ;  3  Jo  14. 
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das  Versprechen,  sobald  Tim  sich  einfinde,  mit  diesem  zu  ihnea 
zu  kommen.  Während  er  v.  19  nur  angedeutet  hatte,  er  sei  durch 
Verhältnisse ,  die  nicht  von  seinem  Willen  abhangen,  gehindert^ 
seine  Reise  sofort  auszuführen,  gibt  er  hier  Aufschluß  über  den 
Grund  der  Verhinderung.  Er  muß  seinen  Weggang  bis  zur  An- 
kunft des  Tim.  aufschieben.  Bei  dieser  Auslegung  ist  vorausgesetzt. 
daß  ictv  räxtov  SQxrjrai,  nicht  bedeutet:  wenn  er  in  Bälde  oder 
bälder  kommt,  sondern  zu  übersetzen  ist :  sobald  er  kommt.  In  diesem 
Sinn  begegnet  mv  tdxiov  öfters ,  zumal  bei  Schriftstellern,  die- 
wie  der  Vf  des  Hb  sich  einer  sorgfältigen  Ausdrucksweise  be- 
dienen^'). Bei  der  gewöhnlichen  Auffassung  bleibt  es  immer 
rätselhaft,  warum  der  Vf  den  Zeitpunkt  seiner  Rückkehr  so  sehr 
von  der  Ankunft  des  Tim.  abhängig  macht,  wenn  er  doch  ent- 
schlossen ist,  gegebenenfalls  allein  zu  den  Lesern  zu  kommen,  und 
das  vorangestellte  (.leS'^  ov  muß  immer  befremden,  wenn  nachträg- 
lich die  Gemeinsamkeit  der  Reise  doch  wieder  in  Frage  gestellt 
wird.  Dagegen  wird  alles  klar,  wenn  der  Vf  den  Lesern  vex'- 
spricht,  den  längst  gefaßten  Plan  sofort  verwirklichen  zu  wollen,, 
sobald  nur  Tim.,  dessen  Rückkehr  er  durchaus  abwarten  muß,  wiedei- 
zu  ihm  gelangt  ist  ^^). 

Wie  üblich  folgen  noch  die  Grüße  an  die  Adressaten :  [13,  24} 
Grüßet  alle  eure  Vorsteher  und  alle  Heiligen.  Es 
grüßen  euch  die  von  Italien.  Der  Gruß,  den  der  Vf  den 
Lesern  entbietet,  ist  an  die  Gemeinde  als  ein  Ganzes  gerichtet  zu 
denken.  Sie  wird  aufgefordert,  ihn  im  Namen  des  Vf  allen  ihren. 
Leitern  und  allen  Christen  zu  übermitteln.  Die  an  sich  etwas  auf- 
fallende Wendung  äandoao&E  xtA.  ist  wesentlich  gleich  gemeint, 
wie  wenn  Paulus  eine  Gemeinde  auffordert,  einzelne  ihrer  Glieder 
zu  grüßen  (Rm  16,  3  ff.).  Die  Gemeinde  muß  im  Grunde  sich 
selbst  den  Gruß  bestellen,  indem  sie  alle  ihre  Angehörigen  grüßt.. 
Der  Vf  bedient  sich  augenscheinlich  einer  geläufigen  Redeforn:> 
und  legt  nur  Gewicht  darauf,  daß  alle,  gleichviel  ob  sie  ihm  per- 
sönlich näher  oder  ferner  stehen,  sich  in  den  Gruß  eingeschlossen 
wissen.  Die  Ausdrucksweise  gibt  also  nicht  im  geringsten  Anlaß« 
zu  der  Vermutung,  die  Leser  bildeten  nur  eine  Gruppe  innerhalb 
eines  größeren  Kreises ,  dem  sie  die  Grüße  des  Vf  ausrichten 
sollten  '").  In  diesem  Falle  würden  die  Briefempfänger  selbst  ja 
gar   nicht    gegrüßt.     Wie    wenig    man    zu    einer   solchen  Annahme 

")  (Jf  Plato  Alcib.  I  105 A;  Protug.  32ÖC-  Epist.  324B. 

'")  Bei  der  hier  gegebenen  Auslegung  fallen  alle  Ausstellungen  hin, 
welche  Wrede  am  Inhalt  vou  v.  23  im  Verhältnis  zu  v.  li)  gemacht 
hat.  Wie  Heeberg^  trotzdem  er  die  Biiiguliiro  LA  von  n  luv  i()xtio(h  ab- 
lehnt, auH  V.  23  die  Erwurtinig  herauslesen  kann,  die  Empfänger  des  nn- 
g^eblichen  Privatschreibens  würden  sich  mit  'J'im.  zu  dem  Vf  begeben,  ist 
mir  unyerHtUndlich. 

»•)  Cf  Kurtz,  Westcott,  Zahn  Kiiil.  11"  S.  151. 
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genötigt  ist,  zeigen  Parallelen  wie  1  Th  5,  26;  Phl  4,  21.  Der 
besondere  Gruß  an  alle  Führer  hebt  diese  aus  dem  Ganzen  der 
Gemeinde  heraus  und  will  augenscheinlich  ihre  Autorität  festigen 
(cf  V.  17).  Ähnlich  wie  Paulus  seinen  eigenen  Grüßen  solche  von  an- 
wesenden Freunden  oder  von  ganzen  Gemeinden  hinzufügt  (Rm  16, 16. 
21  f.),  entbietet  auch  der  Vf  einen  Gruß  derer  von  Italien.  In 
Wendungen  wie  ol  uito  rfjg  'ha/Jag  wird  durch  &tc6  jeweilen  der 
Ort  oder  die  Landschaft  eingeführt,  welche  als  Heimat  oder 
Aufenthaltsort  der  betreffenden  Personen  gilt.  In  der  älteren 
Gräcität  wird  die  Vorstellung  der  Herkunft  entweder  im  Sinn  der 
durch  Geburt  oder  längeren  Aufenthalt  erworbenen  Heimatberech- 
tigung oder  der  räumlichen  Herbewegung  von  einem  Ort  bei  SiTCÖ 
durchweg  festgehalten.  Im  späteren  Griechisch  kann  dagegen  drcö 
die  bloße  Ansässigkeit  an  einem  Ort  ausdrücken ,  ohne  daß  das 
Moment  der  Herkunft  irgendwie  hereinspielt  -^).  ol  äno  dient  dann 
zur  Umschreibung  eines  Nomen  gentilicium  oder  eines  ähnlichen 
Ausdrucks  wie  die  Bewohner  der  Stadt  usw.  Hiernach  heißt  ol 
änh  T^g  'Iraliag  einfach  die  Italiener,  und  es  besteht  kein  Zweifel, 
daß  die  Grußbesteller  nicht  bloß  außerhalb  Italiens,  sondern  auch 
in  Italien  so  bezeichnet  werden  können ,  zumal  wenn  der  so 
schreibende  Vf  des  Briefes  sich  selbst  nicht  zu  den  Italienern 
rechnet  ^').  Analog  heißt  es  nicht  bloß  in  dem  gefälschten  Brief 
des  Ignatius  ad  Her.  8 :  aOTtdCoviai  ot  .  .  .  TTCcvreg  ol  dcTtb 
^ikLjtTtwv,  od^ev  xai  IniOTeika   aoi,   vielmehr   lesen    wir   auch    in 


'^°)  Die  Herkunft  auf  Grund  angestammter  oder  doch  länger  dauernder 
Ansässigkeit  bezeichnet  dnö  in  Wendungen  wie  ö  dTtö  Aai;«(>fT  Jo  1,  45; 
AG  10,  38;  Mt  21,  11  (ähnlich  Jo  21,  2;  12,  21);  ui  dnd  Küixiai  xal  'Aoim 
AG  6,  9;  ol  dnb  rTje  'Aaiaa  'JovÖaioi  AG  21,  27;  24, 19  u.  a.  Bei  einem  folgenden 
Verbum  der  Bewegung  kann  die  Verwendung  von  rf-^ö  auf  eine  Art  von 
Attraktion  (cf  Blaß  §  76,  4)  zurückgeführt  werden :  ol  dSeljol  ol  dnö  'Jä.iTifjs 
awijXOov  aiiTcd  AG  10,  23;   cbs  Öe  syvMonv  ol  und  T/*b"  kteaanXovixrii  'lovSatot  .  .  ., 

fjXd'ov  xaxer  AG  17,  13  (dagegen  iv  HeaoaXovixt,  V.  11);  cf  auch  Jos.  ant. 
XIV  110  (7.  2).  Bloß  vom  Wohnort  steht  dnö  in  Fällen  wie  ol  dnö  rd^rje 
1  Mkk  11,  61  f.;  ol  aTTO  'leQOOolvficov  Tiftnaßv-tsooi  2  Mkk  14,  37;  ol  dnö  ttje 
TiöXeoi  1  Mkk  11,  49 ;  ol  and  rüv  nöXecot^  1  Mkk  11, 2 ;  ol  dnb  rtöf  tönojv  exeivtov 

1  Mkk  11,  14,  jeweilen  gleich  „die  Bewohner".  Sehr  lehrreiche  Beispiele 
dieser  Art  aus  den  Papyri  gibt  Kuhring,  De  praep.  graec.  usu  §7  S.  18f.  Zum 
Schluß  bemerkt  er :  exemplorum  nubetn  excitare  non  opus  est.  (Verwandt  ist 
der  Gebrauch  von  dnö  zur  Bezeichnung  der  Zugehörigkeit:  ol  dnö  1/7»-  sx- 

xX/joiag  die  Gemeindeglieder  AG  12,  1 ;  ol  dnö  t/;»-  aloeotme  rdjy  <Pa^taaicov  die 
Angehörigen  der  Pharisäerpartei  AG  16,  5;  ol  dnö  tcöv  id-viäv  imoTosiföitsvoi 
die  sich  bekehrenden  Heiden  AG  15,  19  u.  a.)  Steht  die  Ortsbezeichnung 
bei  einem  Substantiv  wie  AG  21,  27;  2  Mkk  14,  37,  so  vertritt  sie  die 
Stelle  eines  Adjektivs  cf  ol  dnö  tTjs  'AXs^avS^eias  ßaadeis  Polyb.  V  86,  10 ; 

ol  dnö  Ttjs  'EXkäSos  Srjfiaycoyoi  Luc.  enc.  Dem.  33. 

*')  In  diesem  Fall  ist  ol  dnö  gleichbedeutend  mit  ol  iv  1  Pt  5,  13. 
Cf  für  das  synonyme  sx  Polyb.  VI  21,  4:  ol  rdg  indrovg  d^/äs  ixov'^^g 
na^ayyiD^ovai  rolg  uQ'/pvai.  rols  dnö  Tßv  m<iifia/jSiov  nö?.£cor  tü>v  ex  t^s 
^iTaXins. 
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einer  49  p.  C.  aus  Oxyrhynchus  abgeschickten  Bittschrift :  FvaiiDL 
OvsQyekicüL .  .  .  Ttagcc  TQVcpcovog  Jiovvaiov  rwv  ärt'  ^O^vQvyxiov 
Ttöksojg  (Pap.  Oxyrh.  I  38).  Sprachliche  Gründe  können  nicht  ent- 
scheiden, ob  die  Grüßenden  außerhalb  Italiens  oder  in  Italien  zu 
suchen  sind.  Nur  sachliche  Erwägungen  sind  dafür  maßgebend. 
An  sich  wäre  gewiß  die  Annahme  möglich,  mit  ol  cctto  Tfjg  'IxaXLag 
seien  italienische  Christen  gemeint,  welche  etwa  durch  die  neronische 
Verfolgung  oder  durch  andere  Gründe  veranlaßt  worden  waren, 
ihre  Heimat  zu  verlassen,  und  sich  jetzt  an  dem  gleichen  Ort  wie 
der  Vf  außerhalb  Italiens  befanden,  wenngleich  die  Existenz  einer 
derartigen  Kolonie  italienischer  Christen  im  Ausland  immer  einiger- 
maßen befremdet.  Daß  außer  dem  Vf  nur  die  Italiener  grüßen, 
fände  seine  Erklärung  in  der  Bestimmung  des  Briefes  nach  Italien. 
Allein  sehr  ungern  würde  man  einen  Gruß  von  den  übrigen  ortsan- 
wesenden Christen  vermissen^-),  zumal  der  Vf  selbst  nachdrücklich  alle 
Leser  und  deren  Vorsteher  mit  einem  Gruße  bedenkt.  Im  Gegensatz 
hierzu  haben  schon  griechische  Ausleger  wie  Chrys.  (praef.  in  ßom.), 
Thdrt  und  Euthym  die  Grüßenden  in  Italien  gesucht.  Auf  derselben 
Auffassung  von  v.  24  beruhen  augenscheinlich  die  in  manchen 
Textzeugen  überlieferten  Unterschriften,  welche  den  Brief  aus  Rom 
oder  Italien  abgesandt  sein  lassen  ~'^).  Zugunsten  dieses  Verständ- 
nisses spricht,  daß  man  am  ehesten  einen  Gruß  von  den  Christen 
der  Gegend  erwartet,  in  \velcher  der  Brief  geschrieben  ist.  Das 
Fehlen  von  aöekcpoi  befremdet  kaum.  Daß  nicht  alle  Italiener, 
sondern  nur  die  Christen  dieses  Landes  grüßen  lassen,  versteht  sich 
von  selbst  ^*).  Den  Gruß  der  italischen  Christen  kann  der  Vf  von 
Hom  aus  übermitteln,  wo  man  sicher  mit  allen  Gemeinden  Italiens 
im  Verkehr  stand,  oder  auch  aus  einer  Hafenstadt  Italiens,  dann 
freilich  ohne  direkten  Auftrag  der  Gemeinden,  nur  im  Bewußtsein, 
in  ihrem  Sinn  zu  handeln. 

Mit  dem  bei  Paulus  (cf  besonders  Tt  3,  15)  üblichen,  aber 
auch  sonst  (Ap  22,  21)  begegnenden  Segenswunsch  schließt  der  Vf 
den  Brief  ab:  [13,  25]  Die  Gnade  sei  mit  euch  allen! 
Amen'"**).  Den  wankend  und  zaghaft  gewordenen  Lesern  konnte 
der  Vf  nichts  Nötigeres  wünschen  und  erbitten,  als  daß  die  Gnade 
Gottes,  von  der  einzelne  abzukommen  in  Gefahr  standen  (cf  12,  15), 
sie  alle  behüte,  festige  und  vollende  (cf  18,  9). 

(I  i;inl6,  16mitv.  21— 23;  1  Kr  16,  19 f.;  2  Kr  13, 12;  PhI4,  2U 
■)  (  t  "  lö  'Ptöfctji  A,  'i-Tö  "Iralias  HKPMIn  cop  syr '. 
")  Als  Analogien  d  Rra  16,  26;  2  Kr  9,  2.  4;  2  Tm  1,  15  sowie  die 
Aufschriften  der  paulinischen  Briefe  ^Qi>e  ^Poffiaiov^  etc. 

»*)  Die  Echtheit  des  bei  «  17  vulg^wW  fehlenden  liftTJv  ist  zweifelhaft. 
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Exkurs  (cf  oben  S.  214). 

Zu  den  Schwierigkeiten,  welche  die  typologische  Verwertung 
des  AT  im  Hb  dem  Ausleger  bereitet,  gehört  insbesondere  die 
Schilderung  des  Werkes  Christi  nach  der  Analogie  der  hohepriester- 
lichen Opferhandlung  am  Versöhnungstage.  Die  Exegeten  gehen 
in  der  Darstellung  und  dem  Verständnis  der  betreffenden  Partien 
des  Briefes  sehr  auseinander.  AVährend  die  einen  *),  gestützt  auf 
Aussagen  wie  9,  26,  28;  10,  10.  12.  14,  das  Selbstopfer  Christi 
ausschließlich  im  Tode  des  Herrn  finden,  betrachten  andere  das 
Sterben  Jesu  nur  als  die  Vorbedingung  für  seine  Selbstdargabe  an 
Gott  im  Himmel  -)  oder  stellen  doch  die  Hingabe  des  Erhöhten 
ziemlich  selbständig  neben  die  Selbstaufopferung  des  Herrn  im 
Tode  ^).  Es  mag  darum  nicht  überflüssig  sein,  die  Anschauung 
des  Vf  hier  noch  genauer  zu  präcisieren,  als  das  bei  der  Erklärung 
der  betreffenden  Stellen  geschehen  konnte. 

I.  Auszugehen  ist  vom  Ritus  des  Versöhnungstages.  Nach 
Lev  16  vollzog  sich  die  Opferhandlung  in  der  Weise,  daß  der 
Hohepriester  die  beiden  Sündopfer  jeweilen  zuerst  schlachtete 
(v.  11.  15),  dann  ihr  Blut  im  AUerheiligsten  vor  die  niS3  sprengte 
(v.  12.  15)  und  endlich  die  Fettstücke  auf  dem  Brandopferaltar 
darbrachte  (v.  25).  Das  Opfer  Christi  bildet  nach  der-  Darstellung 
des  Vf  jedenfalls  insofern  eine  Parallele  hierzu,  als  Christus  auf 
Erden  sein  Blut  im  Tod  dahingegeben  hat  und  sodann  als  Hoher- 
priester  im  Himmel  vor  Gott  erschienen  ist.  Fraglich  ist  dagegen,, 
mit  welchem  Akte  der  Sühnopferhandlung  der  Vf  Christi  Ttqoa- 
(piQEiv  eavTÖv  in  Parallele  stellt.  Die  Darbringung  der  Fettstücke 
auf  dem  Brandopferaltar,  an  welche  einzelne  Ausleger  denken,  ist 
sicher  auszuscheiden.  Sie  wird  im  Hb  niemals  erwähnt,  und  da  bei 
ihr  nur  bestimmte  Stücke   des  Opfertieres  zur  Verwendung  kamen 


^)  So  nach  dem  Vorgang  des  Thdrt  z.  B.  de  Wette,  Lünemaun,  Tho- 
luck,  Westcott,  Schlatter. 

^)  So  z.  B.  Schlichting,  Grotius,  Bleek,  Kurtz,  Milligan. 

')  So  mit  verschiedener  Nuancierung  Theophyl.,  Euthym.,  Hofm.,  Del., 
Riehm,  Kahler,  Zahn. 
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und  sie  erst  nach  der  im  Allerheiligsten  vollzogenen  Blutsprenguug 
erfolgte,  fügt  sie  sich  der  Typologie  des  Hb  überhaupt  nicht  ein. 
Anders  verhält  es  sich  mit  der  Schlachtung  der  Opfertiere.  Die 
Meinung,  diese  habe  gar  nicht  zur  eigentlichen  Opferhandlung 
gehört,  beruht  auf  Irrtum.  Nach  dem  Gesetz  (Lev  1,  5.  11  ;  3,  13) 
hatte  bei  Privatopfern  allerdings  der  Darbringer  die  Schlachtung 
des  Tieres  zu  vollziehen,  und  erst  die  weiteren  Manipulationen 
blieben  den  Priestern  vorbehalten.  Noch  M.  Sebachim  III  1  und, 
wie  es  scheint,  auch  Jos.  ant.  III  226  (9,  1)  setzen  diese  Oi'dnuDg 
der  Dinge  voraus.  Zwar  ersetzt  die  LXX  an  den  erwähnten 
Stellen  den  Sing.  tiHB''  durch  den  Plur.  acpd§ovaiv,  was  die  Ver- 
mutung nahelegen  kann,  sie  betrachte  die  Priester  als  das  Subjekt 
der  Handlung  cf  Lev  1,  5.  11;  3,  13.  Aber  diese  Auffassung  ist 
unwahrscheinlich  (Lev  4,  24.  29.  33;  14,  4).*).  Nur  Philo  V  spec. 
leg.  I  199  (vict.  5)  schreibt  die  Schlachtung  des  Opfertiers  aus- 
drücklich dem  Priester  zu.  Doch  bleibt  vollkommen  zweifelhaft, 
ob  er  dabei  den  zu  seiner  Zeit  üblichen  Ritus  vor  Augen  hat 
oder  sich  nur  durch  sein  vielleicht  unrichtiges  Verständnis  der 
LXX  leiten  läßt.  Wie  immer  es  sich  damit  verhalten  mag,  läßt 
sich  die  Schlachtung  unter  keinen  Umständen  von  der  Opferhand- 
lung ablösen,  denn  1)  fand  die  Schlachtung  bereits  in  dem  ge- 
weihten Bezirk  des  Vorhofs  statt,  2)  gingen  ihr  die  Präsentation 
und  die  Handauflegung  voraus  und  3)  mußte  bei  der  Schlachtung 
bereits  angegeben  werden,  zu  welchem  Opfer  das  Tier  dienen 
sollte.  Bei  Gemeindeopfern  mußte  überdies  die  Schlachtung  durch 
einen  Priester,  bei  dem  Opfer  des  Versöhnungstages  sogar  durch 
den  Hohenpriester  vollzogen  werden.  Daß  der  Vf  des  Hb  bei 
seiner  oben  S.  258  A  6  skizzierten  Schätzung  des  Bluts  die 
Schlachtung  mit  zu  dem  eigentlichen  Opferakt  rechnen  muß,  steht 
außer  Frage.  Je  mehr  er  in  der  aluaTexxvoia  die  entscheidende 
Bedingung  für  die  Erlangung  der  Sündenvergebung  erblickt,  um 
so  eher  kann  er  in  ihr  das  Zentrum  der  Opferhandlung  finden.  So 
erklärt  es  eich,  daß  er  öfters  das  hohepriesterliche  Werk  Christi  mit 
dem  Tode  vollzogen,  die  Sünde  durch  das  Sterben  des  Herrn 
bereits  annulliert  sieht.  Der  atl  Typus  bot  ihm  jedoch  noch  ein 
weiteres  Moment  zur  Charakterisierung  der  hohepriesterlichen  Tat 
Jesu  dar.  Das  Blut  der  Sühnopfer  des  Versöhnungstages  wurde 
erst  dadurch  wirksam,  daß  es  im  Allerheiligsten  in  die  unmittel- 
bare Nähe  Gottes  gebracht  wurde.  Mit  feinem  Takt  vermeidet  es 
der  Vf  des  Hb,  diesen  Zug  ohne  weiteres  auf  das  Gegenbild  zu 
übertragen.  Wendungen  wie  die,  welche  er  von  dem  atl  Hohen- 
priester gebraucht,  er  sei  ov  x^^Q^fs  ccV/noTog  (9,  7)  oder  Iv  aifiatt 
(9,  25)  in  das  Allerheiligste  gegangen,  begegnen  in  der  Schilderung 

*)  Vi  Frankel,  Über  den  Einfluß  der  palästinischen  Exegese  auf  die 
alezandriniHche  Hermeneutik  lUöl,  8.  134. 
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des  "Werkes  Christi  nirgends.  Der  Tod  ist  nur  das  Mittel,  das 
dem  Herrn  den  Eingang  in  den  Himmel  ermöglicht:  Christus  ist  Öicc 
TOö  lölov  aifiaiog  dorthin  gelangt  (9,  12).  Dennoch  fehlt  bei  dem 
Jiohepriesterlichen  Handeln  Christi  auch  die  Parallele  zu  dem 
zweiten  Moment  nicht.  Hat  Christus  im  Himmel  auch  nicht  sein 
Blut  vor  Gott  gebracht,  so  doch  sich  selbst  und  zwar  eben  als  den, 
der  den  Tod  erlitten  hat,  aber  durch  den  ewigen  Geist  (9,  14)  am 
Leben  erbalten  bzw.  zu  neuem  Leben  erweckt  worden  ist.  Christi 
Selbsthingabe  an  Gott  im  Himmel  ist  nicht  ein  zweites,  zu  dem 
auf  Erden  hinzukommendes  Opfer.  Sie  ist  nur  die  Zueignung  der 
Todesleistung  an  Gott,  die  Geltendmachung  seiner  im  Sterben  be- 
tätigten Selbsthingabe  vor  Gott  zugunsten  der  Gemeinde. 

IL  Allerdings  will  es  nicht  recht  gelingen,  das  Verhältnis  der 
beiden  Akte  der  Selbsthingabe  Christi  in  völlig  befriedigender 
Weise  zu  verdeutlichen.  AVenn  z.  B.  Riehm  S.  547  erklärt,  die 
Ordnung  Gottes  fordere,  daß  auf  die  freiwillige  Übemahme  der 
Sündenfolgen  und  -strafen  noch  eine  ewige  Hingabe  an  Gott  folge, 
so  werden  die  beiden  Akte  der  Selbsthingabe  Christi  so  sehr  von- 
einander geschieden,  daß  von  einer  einmaligen  und  einheitlichen 
7rooOfpoQä  kaum  noch  die  Rede  sein  kann.  In  §  61  erklärt  Riehm 
die  an  diesem  Punkte  nicht  zu  beseitigende  Spannung  aus  einer 
doppelten  Betrachtungsweise  des  himmlischen  AUerheiligsten,  einer 
idealen  und  einer  lokalen.  Vom  Standpunkt  des  allgegenwärtigen 
Gottes  erscheine  die  Selbstdarbringung  Christi  im  Sterben  vollendet 
und  auch  von  Gott  bereits  angenommen ;  dagegen  vom  Standpunkt 
der  Kreatur,  die  sich  Gott  nur  an  einem  bestimmten  Ort  gegen- 
wärtig und  nahbar  denken  könne,  stelle  sich  die  Selbstdarbringung 
Christi  am  Kreuz  noch  nicht  als  vollendet  dar,  sondern  bedürfe 
noch  der  Ergänzung  durch  die  zeitlich  darauf  folgende  Selbst- 
dargabe des  Erhöhten  im  Himmel.  Ob  man  damit  nicht  etwas 
Fremdartiges  in  den  Hb  einträgt,  mag  dahingestellt  bleiben.  Ein- 
facher ist  jedenfalls  eine  andere  Erklärung.  Die  Spannung  zwischen 
der  Selbsthingabe  des  Gekreuzigten  und  der  des  Erhöhten  rührt 
daher,  daß  der  Vf  das  eine  Mal  von  dem  geschichtlichen  Ereignis 
des  Todes  Jesu,  das  andere  Mal  von  der  typischen  Opferhandlung 
des  atl  Hohenpriesters  ausgeht.  Hier  wie  dort  hat  er  es  mit 
festen  Größen  zu  tun,  die  er  in  Einklang  bringen  muß,  und  nicht 
immer  läßt  sich  das  ntl  Gegenbild  ohne  Zwang  in  den  Formen 
des  atl  Typus  darstellen.  Wie  schwer  bisweilen  eine  einheitliche 
Durchführung  des  Gedankens  gelingt,  zeigt  sich  am  anschaulichsten 
darin,  daß  das  Todesleiden  Christi  bald  mit  der  Darbringung  der 
Sündopfer  (9,  26.  28),  bald  mit  der  Verbrennung  ihrer  Kadaver 
(13,  11  f.)  in  Parallele  gestellt  wird. 

III.  Die  Genesis  der  Vorstellung  des  Vf  läßt  sich  mit  ziem- 
licher Wahrscheinlichkeit  rekonstruieren.     Durch  die  Stiftunarsworte 
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des  Abendmahls  pit  26,  26 — 28)  hatte  Jesus  selbst  sein  Sterben 
unter  den  Gesichtspunkt  des  Opfers  gestellt.  In  seiner  Gemeinde 
mußte  diese  Betrachtungsweise  sich  um  so  sicherer  einbürgern,  als 
es  ihr  feststand,  daß  sie  die  Vergebung  der  Sünden  dem  Tode  des 
Herrn  verdanke  (1  Kr  15,  3),  und  es  geborenen  Juden  überhaupt 
nahe  lag,  die  von  dem  Herrn  in  seinem  Sterben  bewiesene  rück- 
haltlose Hingabe  an  Gott  durch  das  Bild  des  Opfers  zu  ver- 
anschaulichen cf  Eph  5,  2.  Die  Vorstellung  des  Opfertodes 
Christi  war  dem  Vf  des  Hb  bereits  gegeben.  Wollte  er  das  Werk 
Christi  durch  das  Sündopfer  des  Versöhnungstages  illustrieren,  so 
konnte  er  sich  nicht  mehr  besinnen,  mit  welchem  Teil  der  Opfer- 
handlung er  das  Sterben  Christi  in  Parallele  setzen  wolle.  Jesu 
Selbsthingabe  in  den  Tod  entsprach  der  Schlachtung  des  Opfer- 
tieres. Allein  das  Ritual  des  Versöhnungstages  bot  ihm  die  Mög- 
lichkeit, noch  eine  andere  Seite  am  Werk  des  Herrn  zur  Dar- 
stellung zu  bringen.  Das  Blut  des  Sündopfers  erschloß  dem 
Hohenpriester  den  Eingang  in  das  Allerheiligste ;  erst  mit  der  dort 
vollzogenen  Blutsprengung  kam  die  Sühnehandlung  zu  ihrem  Ab- 
schluß. Hieran  knüpft  der  Vf  an,  um  den  Zusammenhang  zwischen 
Tod  und  Himmelfahrt  Christi  zu  verdeutlichen.  Dadurch  daß 
Christus  im  Sterben  sein  Leben  an  Gott  hingab,  erwarb  er  sich 
die  Möglichkeit,  vor  Gott  als  Hoherpriester  für  die  Gemeinde  ein- 
zutreten. So  steht  er  nun  vor  Gott  als  der  ewig  Lebendige,  allezeit 
befähigt,  den  Erwerb  seines  Sterbens  zugunsten  der  Gemeinde 
nutzbar  zu  machen.  Der  Weg  in  das  Allerheiligste  des  Himmels 
ist  nunmehr  erschlossen,  weil  Christus  als  der  priesterliche  Ver- 
treter der  Gemeinde  sich  dort  in  der  unmittelbaren  Gegenwart 
Gottes  befindet  (8,  1  f . ;  9,  11  f.  24).  Zwischen  dem  Handeln  des 
Hohenpriesters  und  dem  Werk  Christi  besteht  demnach  allerdings 
eine  Übereinstimmung,  aber  nicht  in  jeder  Beziehung.  Wie  der 
Hohepriester  im  Vorhof  die  Schlachtung  des  Sündopfers  vollzog 
und  durch  das  Blut  des  Tieres  sich  den  Eingang  in  das  Aller- 
heiligste ermöglichte,  so  hat  Christus  durch  die  aiif  Erden  voll- 
zogene Selbsthingabe  in  den  Tod  den  Eintritt  in  den  Himmel  erlangt. 
Während  aber  der  Hohepriester  mit  der  Schlachtung  des  Tieres  den 
Opferakt  nur  begann  und  diesen  erst  mit  der  Darbringung  des  Blutes 
im  AUerheiligsten  zur  Vollendung  brachte,  hat  Christus  in  seinem 
Sterben  das  abschließende  Opfer  vollzogen,  so  daß  es  nun  keiner 
weiteren  Darbringung  von  seiner  Seite  mehr  bedarf.  Wenn  er  als 
der  Erhöhte  vor  Gott  erscheint,  bringt  er  damit  nur  sein  voll- 
brachtes Opfer  zu  dauernder  Wirkung. 
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